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ओवृषभन।|थविगस्बर जेनप्रन्थमाला 


शीपरलारलने तसः | 


' अज्ञयणमेव झाणं ' [ रघणसारे, ९५ ] 


श्रीमज्धू गवत्कुन्दकुन्दाचायं प्रणी तः ' 
ससयसारः 


खोमदाचार्याभृतच द्रविर चितात्मस्याति:, स्वोपज्ञतत्त्वप्रबोधितो, श्रीमज्जयसेना- 
चार्यविर खिततात्पयंबत्तिबचेति टीकात्रयसम्बलित: हिदिभाषानियद्धात्स- 
रुयात्यनुवादतद्विबेचनाभ्यां च विभूषित: फलपत्तननगरान्तवंतिमुधोजि- 
कॉलेजस>लकमहाविद्यालयस्य सस्कृतस्ाधाध्यापकचरेण कोठारो- 
त्युपाल्गो तमचन्द्रतनुजनुषा भाण्डारकरपारितोषिकदिजेत्रा 
श्रीमज्ज नसेताचायंविर चितपादईर्वाभ्युदयकाव्यटीकाकर्मा चल 


मातीलाल्जेनन 
* एम, ए. ! इत्युपपदधारिणा 
सम्पादितः । 


फलपत्तननग रस्थश्रोदृषभनाथ विगम्बर जे न प्रन्थ माला धिका रिभि: 
प्राकाइ्यं नोत:। 


शरशीक्ष २५-२-६९ ) मूल्य २०-०० [ ओोविक्रससबत्‌ २०२५८ 


[ प्रव्थः- १००० ] 


प्रकाशक : 
शोमान्‌ चुनिलाल मोतोचंद गांधी, 
संत्री, प्रंवराज-समयतार-प्रकाशत तमिति, 
फलटण, जि. सातारा [ महाराष्ट्र ] 


प्रथमावृत्ति- वि. सं. २०२५ 
सर्व हुक समिति के अधीन 


सुद्रक : 
थो. शेठ गंगाराम कामजंद दोशो, 
चेजरमन, नेसि मुद्रण मंदिर, 
फलटण (सातारा) 


समितो का कार्यवाहु-सण्डरू 


१) आओ. सोतीचंद गोतमर्ंद कोठारो, ॥/. 4. अध्यक्ष 

२) थओ. साबलिक्चंद बोरचंद गांधो, उपाध्ययो 

३) आओ. गंगाराम कामचंद दोशी, कोषाध्यक्ष 

४ ) श्री. रामचंद तलकचंद गांधी, कोषाध्यक्ष 

५ ) स्व. शी. साणिकचंद मलकबंद दोशी, /. .4., /./.. / , मंत्रों 
६ ) करी. चुनिलाल भोतोचंब गांधी, मंत्री 

७ ) भ्री. रामचंद हिराचंद शहा, 2. 5:., 2... 8., मंत्री 


सम्पादककतुकनिवेदनस्‌ । 


निर्दोष कथन यदत्र विहितं तद्ग्रन्थकृ-दूः कृत॑ 
बद्यक्त्यादिपराहतं च बचन॑ तन्‍्मे मुखान्निःस्तम्‌ । 

तद्दोषापह्ति विधाय सुधियो गृह णन्तु यह्निमेल 

कि जम्बालगतं न शुद्धधिषणा गृह णन्ति जाम्बूनदम्‌ ? ॥ १॥॥ 


द्ेंषावेशव शेन नेंद सनसा न ज्ञानगर्वेण या 
कोतिस्तोमवदेन नेव विहितं कार्य मयेतन्महत्‌ । 
शुद्धज्ञानगुणात्मगोचरचरी या चातुरी संविदः 
यत्नोडकारि मयाउत्र दश््रमतिनाउदबश्स्तदावाप्तयें ॥ २ ।॥। 


कि छादनाबद्धविशुद्धलोचना मुह्यान्ति सागें न कृतक्रमा जना: । 
कम प्रबद्धाकुलशुद्धकोचनो5प्याहो न मुह्यानि न झास्त्रपद्धतीो ॥,३ ॥ 


लुष्टो भवतु वा सा वा फश्चिच्चिन्ता न काचन । 
शास्त्रेषु यद्यथा दुष्ट तत्तथा प्रकटीकृतम्‌ ।। 


सनन्‍मोहमल्लशप्रतिसारणसारदक्तिसम्यक्त्वसडःख्यनिशितायुधयो जने न । 
मोहं महान्तमतिशोप्रमवार्यवीर्य जित्वा भवान्भवतु बोधघनस्वमभाव: ॥ 
मात्मन्कारि मसने भववारिराशावज्ञामसन्तमससंवृतभेवदृष्टे । 

दुःख त्वया समनुभूतमनन्तवारानुद्धार दशोनमिदं प्रविकोकृय स्वम्‌ ॥ 
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प्रणिशज श्रीजेमिमागर जी महाराज के, ये. यू. १0४ आधार्य श्रीधर्ममागर 
जी महाराज के. व. प्‌. १0 मुणिगा़ प्रीभ्रतप्ताणर जी महाराज के और 
वर्तमातकालात 4 १. १0४ गुतिशजों के काकपलों में ग्राद्ष परमात हैं । 


जिनमृनिच्ररणचजरोक विनम्र 
पोतीलाल जेब 
और 
प्रमिति का कार्यवाह-मएल 
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हे हमे 


॥ 55 मन: सिद्धेम्यः ॥। 


“ श्री अंथराज समयसार प्रकाशन समिह॥लि, फर्लंटेण 


नम्न निवेदन 


सादर जयजिनेंद्र बितंति पिशेष :- 


श्रीसान होठ 


आपकी धर्मभावनासे भरपुर तथा ज्ञानधारासे ओतप्रोत ऐसी उच्चकोटीकी आत्माके लिए यह निवेदन 
प्रस्तुत किया जा रहा है । इस महत्त्वपूर्ण नविदन को आप बहुत सावधानोसे पढे यही नम्श् विनति है । 


“+ ग्रंथराज सप्पसार का अत्यत उचित सहान प्रकाशन :- - 


भगवान कुबकुंदान्नायफके समयसारजीकों मल प्राक़न गाथाओंपर आजार्यप्रवर अमृतचन्द्र स्रोजीकी आस्सम- 
र्याति और आज्चायं जयसेनजीकी तात्पर्वत्ति | दो सरकृत टीकाएँ विख्यात हैं । आधार्यप्रवर अमृतचन्द्रजोकी 
आतसर्याति ठोका अतीब कियात है आर इसकी सस्कृत नाथा आमिजान और उच्चस्तर की हैं तथा थह अध्यात्म 
रसिकोको पढ़ते पढतेही भावरसास्वादनमें-रववेदनमें ले जाकर पहुँचानंबाली शक्तिसे ओतप्रोत भरी हुई है । 

अखिल गन जगत मेंही यह टीका बढ़त उँची और ब्रेजोड है । दजनोंमें यह टीका होती तो आज इसके अनेक 
विविध प्रकाशन, विनिय कार प्रकारोंसे, विणितर वजियोंसे अलक्तत, थिविध हँगोसें देखते मिलते! जेन वाहूमयमें 
तो इसमे उँची जाध्यात्मिक विषयाधारित टोका-ऐसी प्रगत्भ, प्रौढ़ भाषासे भरपुर टीका “आत्मष्याति ' को छोडकर 
तो अन्य एकभी दिलाई नहीं देतो | भ० फुन्दकृत्दात्रार्य स्वामीक  समयप्रामत  अपरनाम ' समयसार नामक इस 
ग्रथराजके बारेसे और भ० अमृतचन्द्र स्रीजीकी “ जाग्मख्याति ” टीकाके बारेसे अधिक कहनेकी आवश्यकता नहीं 
है; क्‍यों कि अध्यात्मविषयक स्वोपरि, सदर श्रेप्ठप्र4: ओर सर्वेश्रेष्ठ टीका एक यही हे इसमें कोई सदेह नहीं । 
समयसारजीके कछझ्के चरणमें साफ बता विधा गया है द्वि ' ने खलू समयसारात्‌ उत्तर किचिदस्ति ! ऐसी इस 
अतल्य ' आन्मस्याति  टीकाका यथा, हार्द, गहरा अतरग स्पप्ट-पुष्पष्ट रूपसे पूरापुरा खोलकर जिनासु 
मुमक्षओंके सामन रखनेका भरसक प्रपत्न अब इस अत्यंत उचित ओर महान्‌ ऐसे नये प्रकाशनमें हो रहा है ! 

(१) यथार्थ अधिकारसपन्ने व सुयोग्य टोकाकार- विद्वद्रत् पण्डित मोतिचद गौतमचद कोठारी, एम. ए 
इस ग्रथक टीकाकार सरकृतमाबाविदग्ध, व्याकरणके वेता, अनेकान्तात्मक स्याद्राद्रमय जिनागसके यथार्थ अटल श्रद्धालु, 
अध्यात्मरसिक तथा ज्ानवद्ध है। आपमें 'आत्मख्याति' की गहरी असछीयत की जंसे के बसे ,हेन्दी भाषासें 
अभिव्यक्त करनेका बहुत बड़ा अधिकार हुँ । उसमें मुख्य कारण यही मालम होता है कि, इस समय समयसारजीका 
पठन ४६ थों बार प्रारंभ करके आप विशेष आस्वादन ले रहे है। आपने एस ए. पास करनेके वक्‍त भी तथा श्री. 
१०८ प. पृ" था. व. आचार्य शांतिसागर सहाराजजी तथा अनेक त्यागियोकी सेवामसें भो इस ग्रथका पठन किया है । 
ऐसे बहुयोग्य और बहुम॒जी प्रतिभावान अध्यात्म प्रेमी पष्डितजीसे यह ' आत्मख्याति ”” टीका व तदन्तर्गत कलशोंका 
वेभवदाली बिस्तारके साथ स्पष्टीकरण हो रहा है यह इस प्रकाशन की प्रथम विद्याधता है। तात्पयं, एक सुयोग्य 
और इस पिधय के अधिकारी व्यक्तिके हाथोसेही यह कार्य संपन्न हो रहा हूँ । 


(३) 


जिससे अर्थाभिध्यक्ति के लिए अधिक सुखवता निर्माण होनेसे अध्यात्मप्रेमीका आनंद वृद्धिगत हो जाता है और 
बहु इस असृत्त कलशॉर्मे भरे हुए अमृतरसका आतंदपुरंंकं और सहूजतासे आस्वादन कर सकता है। यह 
'पांचवी विशेषता है । अन्यय के नीचे उसका हिन्दीसें सरलार्थ फिर ' त. प्र.” उपटीोका और अन्‍्तर्मे वेशिष्ट्चपूर्ण 
विवेखनादि परयाक्रम हुआ हैं । 


(६) महत्वमय प्रारंभिक प्रकरण- प्रंथको पहुलो मंगल गाथा शुरू करनेसे पहले एक प्रारंभिक महर्वपूर्ण 
प्रकरण है जो अवश्यमेव उल्लेखनीय ऐसी विशेषता हूँ। ग्रंथराज समयसार के अंतस्तलमों प्रविष्ट होनेके 
लिये आवद्यक ऐसी प्रायः सप्ती महत््वकी सामग्री इससें दी गयी हैं। इस प्रारंभिक भागमें न्‍्यप्य की कुछ 
महत्व की कठिन चर्चायें, कुछ विवाद्य प्रश्नोपर प्राचीन जिनागमफे आधारयुक्त गभीर विवेचन वगरह होनेंसे 
यह प्रास्ताविक विभाग बहुत विद्वत्ताप्रचुर, पाण्डित्यपूर्ण और सौन्दय्यंसे भव्य प्रवेशह्वार बन गया है। इसमें 
अनेक समस्याओंके स्पष्टलापूर्ण समाधान आये हुये है। अनेक अत्युपयुकत उत्तर आये है । बिद्वतताप्रचुर होते हुए 
मो इस भाग को कठिनता सुलभ रूपसें परिवर्तित की गयी है। अध्यात्मके लिए अत्यधिक न्याय की प्रायः 
आवध्यकता न होनेपर भी जिज्ञासुओंके लिए तथा न्यायप्रेमियों के लिए और विद्ृज्जनोंके लिए यह प्रारंभिक 
विभाग बहुसही प्रशंसनीय लगेगा इसमें संदेहही नहीं । वेसे तो यह भाग स्वतंत्ररूपसे एक पुस्तकरूप में भी प्रकाशित 
होनेके पोग्य है । यह अतिमहत्त्वपुर्ण अग्रिम विभाग भी इस ग्रथराज के प्रकाशनम मौलिक और स्मरणीय 
दृष्टि विशेषता रखेगा । इसप्रकार अनेक विश्वेषताओंसे अलंकृत होकर यह प्रकाशन विशाल रुपमें उपस्थित हो 
श्हा है। 

( ७ ) प्रकाशन को रूपरेखा- इस विशालता से यह ग्रंथराज लगभग ग्रंथाकार ७८” ८ १०” आकार में, 
तथा १२ और १८ पॉइंट के ८ईप में, कुछ २५०० / ३००० पृष्ठोंमें, तथा तोन खंडोंमें प्रकाशित होगा। प्रकाशन 
अपनो विशालताकों लेकर सोन्दर्यसे पूर्ण होगा। आजतक इतना विशाल प्रकाशन इतने सर्वोच्च अध्यात्म 
ग्रंथपर नहीं हुआ है । भ्रविष्यमे इस ग्रंथराज का यह अनन्य-साधारण प्रकाशन एक मौरक्मय प्रमाणभूतताको 
भो धारण करके अनेक ममक्षुओंका आधारदीप बनेगा इसमें संवेह नहीं लगता । 

(८ ) समुचित मुद्र० व्यकस्था-- श्री नेसि मुद्रण मदिर, मुद्रणालय फलटणमें इस प्रकाशनका 
मुद्रृणकार्य शरू है । स्वयं पण्डितजी सुद्रणादि दोषोंको दूर करनेके ( 700 7875ण70  ८ट0०78०॥078 ) 
कष्ट उठाते है और उसमें अरल्यत साक्धानीपुर्वके अधिक परिश्रम करते हें । उनके वे प्रयत्न और परिश्रम इस 
अवस्थारों भो प्रकर्ष को प्राप्त होते जा रहे है जो प्रशसनीय और आहचर्यावह हे । इस प्रकाशन रो सच्चे ज्ञानी, 
अध्यात्मरसिक, धर्मप्रेसी, व त्यागी जन अवश्य लाभ उठावेंगे और इस प्रकाशन की जरूर प्रशसा करेंगे इसमें 
संदेह नहीं । 

( ९ ) कार्यके लिये संकल्पित खच्च:- रुपिया ४५००० होगा अभीतक रु, १६००० प्रत्यक्ष प्राप्त और 
रुपये १०००० आइबासित मिलकर कुल रू. २६००० हो गये है।इस तरह धनकी कुछ कार्यपृति हो रही है। तबभी 
है. २०००० की सख्त जरूरत इस फार्पपृतिके लिये है। शेष रक्कस, एक मुक्त आपके हारा या महासभाके प्रकाशन 
विभागदारा था भारतोय ज्ञानपीठ, काशोदह्ारा, या अन्य किसो सस्कृति व धर्मसरक्षक प्रधावक सस्थाओंके 
द्वारा अथवा किसो विध्वस्थ मिधिके द्वारा प्राप्त होनेसे यह एक महान्‌ कार्य जल्दही पुरा हो सकेगा और सारे भारतमें 
था अन्यन्न वेहा>विदेशोंस भी अपना आध्यात्मिक प्रकाश फैलानेका गौरवसय कार्य कर देगा । 


( १० ) यह प्रार्थना श्री ९००८ ऋषभनाथग्रंथभालाकी सस्थाकी तरफसे प्रस्तुत की जा रहो हैं । 
इस संस्था का स्थायी फड रूगभग लाख रूपयों का बनवाकर उसमेंसे ऐसे अत्यावश्यक कार्य करने की मनीषा रखकर 
बिचार निश्चित हुआ है । इस संस्थाकी तरफसे फलटणमे जेन व जैनेतर धर्मग्रंथोंकी लायबरी ( १6६०7०७:०७ 


(३, 


(२ ) प्रकात्नन फा स्वरूप व विशेषता“ प्रारंप्र में मूल प्राकृत गाथा, उसकी संस्कृत छाया, याथाका 
एक एक दाब्द लेकर अन्दयार्थ ओर नोचे आत्मस्याति टीका दी है ! तदमंतर ” आत्मस्याति 'टीकापर ' त. प्र., 
वामक सहज बोध करा वेनेबाली संस्कृत भाषाम एक उपरटोका प्रगट की गयो है। यह इस प्रकादान की दूसरी 
विशेषता हे । इस टोकाशिशुमें जेनॉकेही विश्वलोचनादि शब्दकोष, जेनोंकेही जेनेंद्रमहाव्याकरणादि व्याकरण तथा 
प्रसगोपात्त अन्य भें व्याकरण भाषा साहित्यादि बारोकोसे आधार लेकर पूरी पूरी शक्तिके साथ आत्मख्याति के 
एक एक अक्षरका प्रच्छन्न अर्थ उद्घाटित कर विया है । कहीं कहीं उच्चित अनेक प्रतिशब्द रखकर टीकायत मूल हादद 
का अर्थ उद्घाटित कर दिया हें और वह भी सम्यक्‌छपथ अधिव्यंजित कर दिया हैँ। कुछ सूक्ष्म बारकियों तथा मर्मभरे 
स्थानोंकों महत्त्वपूर्ण अप्यात्मिक सिद्धातों द्वारा | ?0079 ) खोल दिया हैँ । जेस शिशु पूरी ऋज॒तासे जो जेसा 
देखा है उसे बैसेका वंसाह! कह देता हे, बहाँ कोई छिपाव बग रेह नही जानता वेसे इस टीकाशिशुन जो जंसा देखा 
आत्मस्यातिमें उसे बेसेके वंसे कह डाला है ० ल्‍कुल सहज ऋजुतासे । संस्कृतकी अल्प जानकारों रखनेबालोंकों भी 
इसमें सुगमतासे प्रवेश होगा जिससे मूल आत्मख्यातिर्म वह सानंद और सहज प्रवेश कर सक्ेणा और स्वतः 
ध्वात्मोपलब्धिके पुरूुधार्थम यञ्ञ पा सकेगा । सारांश, यह नवीन प्रकाशन आत्मस्यातिमे सहजतासे प्रवेश करनेके 
लिये इस सुलूम उपटीकाके द्वारा एक “ सुखप्रवेशक महाद्वार ! हो निर्माण कर रही है। गत सह वर्षोर्मं इतनी 
विशेषतायक्त प्रकाशन शायद यही पहला हो होगा । ऋजुहृदयो, यथार्थ अध्यात्मरसपिपासु, गुणप्रेमो तथा शानी ऐसे 
सभो व्योगी मनिगणादि भी तो इस सुकार्य की प्रद्यसा किये बिना नहीं रह पायेंगे। तथा सरल परिणामी, 
निःपक्षणातो व निर्मत्सर पण्डित विद्वज्जन आदि महानुभाव भो इसको प्रशसाही नहीं बल्कि खुले दिलसे इससे पर्याप्त 
छाभभी उठावेंगे। ' समयसार ' ग्रंथ सुपोग्य विवेचनसहित न हो तो निःसंशय एकान्तजादी या विपरीतपथगामी बना 
बेता हैं इसको पण्डितजी भूले नहीं है। यह ग्रंथ की दूसरी विशेषता है। 

( ३ ) आत्मख्याति टीकाका सरल अनुवाद- 'त. प्र. नामक इस उपटीकाके बाद ' आत्मस्याति ' का अन्यून, 
अनतिरिक्ल, अविपरीत ऐसा यथातथ्य अर्थ सरल नदी भाषामे दिया है । उस हिन्दी अनुवादपरसे भी “ आत्मख्याति 
का अरथंवोध आत्मार्थी को सहजतासे हो सकेगा । यह कार्य पण्डितजी ने बहुत सावधानीपुर्वक और सुगम रीसिसे 
किया है। अनेक दोषोंको टालकर यह अनुवाद किया है यह प्रकाशन को तीसरी बिशेषता है । 

(४ ) वेशिष्ट्यपूर्ण विवेचन- 'आत्महयाति टोका के सरलानुबाद के बाद परण्डितजी ने “ विवेचन , 
लिखा है । यह यथाथं वैशिष्ट्यपूर्ण विवेचन इस प्रकाशन की अद्वितोव आत्मा कहे तो अत्यक्ति न होगी। इस 
विवेचन में पण्डितजोन अपना ज्ञानवंभव अपनी अत्यधिक शक्तिका उपयोग करके प्रकट किया हैं। आत्मस्याति 
टीकान्तर्गत आये हुये कुछ पेंचीले प्रइन, कुछ दुर्बोध प्रथियाँ, कुछ दृघर्थो, श्यर्थो उपयोजितवाक्य, द्ाब्द वगरेह 
कुछ न्‍्यायके, सिल्टान्त के व प्रमाणके महत्वगभित स्थल, अध्यात्मदृष्टि से जिसका खुलासा होता अत्यावध्यक 
है ऐसे कुछ प्रतिपाद्य विषय आदिपर पण्डितजीने बहुत अच्छा प्रकाश डाला है। उसमें भी पण्डितजोन अपनी 
बद्धिके अतिरिक्त प्राच्नीनातिप्रायोन आचायोके आगमोपर ज्यादातर जोर दिया है। अध्दसहस्न्नी, प्रमेथ- 
कप्तलमार्तण्डादि न्याय प्रंथोंका भो तथा अन्य अनेक सेद्धान्तिक ग्रथ, भक्तिरसान्वित ग्रथ, साहित्यिक, अलंकाशदि 
अंग, तथा महत्त्वपुर्ण प्रसिद्ध आध्यासिक ग्रंथों आबि अनेक आच:यंप्रणीत प्रंथोंका आलोडन-विलोडन करके उन्होनें 
आत्मस्याति टोकान्तर्गत प्रसंगोपात्त आये हुये रहस्पोंपर सुदर प्रकाश डालने का भरसक प्रयत्न किया हैं। जिससे 
समृचा विषय अच्छी तरह समझनेमे सच्ची सहाय्यता मिलती है। इस विवेचन से ग्रंथराज के इस वेशिष्ट्य पृर्ण 
प्रकाशन का सौन्दर्य निद्चिचत रूपसे वरद्धमान हो गया है | इस प्रकार यह चौथी विशेषता है। यह प्रकाशन पूर्ण 
होनेपर पाठक इसपर ग्ंभोर दृष्टिक्षेप करेंगे तो इस बातकी सत्यता उनकी समझमें अवश्य मवश्य आयेगी । 


(५ ) कलझ्य अन्यय के साथ- कलझ्ञोंका सुसंगतिपूर्ण अस्वय भी उनके नीचे स्वतंत्ररूपसे दिया है। 


[४] 
[/0787९ ) बनानेशा विचार निह्चित हुआ है । इस विषय में आपका मार्गदर्शन अत्युपपुक्त होगा । 


आप अखिल भारतीय कीतिके विगंबर जेन धर्म के प्रभावक समाज सेवक, सम्मागंप्रवर्तक प्रेरक, तथा 
महत्त्वपूर्ण कार्यों के सहाय्यक होनेसे यदि यह प्रकाशनकायं आपको सहायतासे अधवा दूसरोंकों प्रेरणा देकर प्राप्त 
सहायतासे भी पूरा होगा तो जरूर ही इस कार्य की शोभा वृद्धितत होगी और इस मसहान्‌ धर्मप्रभावक कार्यकी 
सिद्धि अत्यधिक सुथारख्पसे होगी जिसका महान्‌ श्रेय आपके पदप्र विराजमाल रहेगा। 

आप जैसे विचारवंत, ज्ञानवंत, धारभिक, दाता, धनी व्यक्तिको अधिक कहने की तो आवध्चयकता नहीं है 
फिर भी यह कार्य आपके सामने पूतिहेतुसे रखा है। आपका अभिप्राय हम समझनेके उत्सुक हैं । 


इति भद्र भूयात्‌ । 


आपके विनीत 
१) भ्री १०५ क्षुल्लक दयासागर महाराज १७) श्री. अभयकुमार माणिकचंद गांधी, मुंबई 
( जर. श्री वसतकुमार जन ) १८) संघपति मोतिलाल पुनमचन्द जब्हेरो, संंबई 
२) श्री, पड़ित सोतीरब गौतसचद कोठारी, ४. ५ , १९) श्री. शांतिलाल गलाबचंद शहा, सांगली 
सध्यक्ष २०१ श्री. हिराचद खेसचद फडे. अकलज 
३) श्री. समाणिकचद वीरलद गांधी, फलटण, उपाध्यक्ष २१५ श्री रामचंद धनजी दावडा नातेपुते 
४) जी. गंगाराम कामचद दोशी, फलठण, कोषाध्यक्ष २२) श्री आनसचाल जिवराज दोगो, फड्डण 


१ 

हैँ 
५ श्री रामचद तःकचद गावों, फलटण, कोषाध्यक्ष २३) श्री. गठाबचद गौतमचद फोठारो, फलटण 
६) श्री माणिकलद मलूकचद दोशो,  - हर, हि , २४) श्री. सो. चंचव्वाबाई रावमाहेब पा, अधरी 


४ उ८ण, भत्री २५) श्री. माणिकचंद तलकचंद शहा, फलटण 
७) थी. चुनिदाल मोतीवद गांधी, फलटथ, भन्रों २६) श्री माणिकर्चंद नानचंद दोशी, भणवरेकर 
८) क्री. रामचंद हिराचद वहा, ४.» ४) , सन्नी २७७ श्री. वीरचंद्र फ़ुलचद दोशोी, फट्टण 
९) श्री. गुरुभक्त चंदुलाल ऑवीचद सराफ, २८ नंमचद भाएचद दोशी, फलटण 
बारामती २९) नेमचद बीरचद गांधो, फलटण 
४०) श्री. चदुलाल कस्तुरचद शहा, मुंबई ३०) श्री जिवराज खुशालचद गाधी, ४ !; , कूर्ला 
११) भी- शातिनाथ सोनाज, अफलूज ३१) श्री. महेद्कुमार मस्ट॒उःखद याधी, फलडण 
१२) श्री. पडित जिनदास पाइवनाथ फडकुल, सोलापुर ३०) श्री, पमुलाल जिवराज गहा फलटण 
१३) भी. मलुकचद रावजी दोशो, फलटण ३३) गलगाबचद हुरचद ठाहा, परचवडकर, फलटण 
१४) रावजी हिराचद कोठडिया, नीरा ३४) श्री. हिराचंद माणिकचद मेथा, फल्टण 
१५) श्री- गौतमचद नेमचद गांधी, नातेपुते ३५) श्री. दत्तात्रय सासतराव मोहिकर, पुणे 


१६) श्री. माणिकचद नेमचद ब्होरा, लोणंद 


पत्रव्यवहारक्रे लिए स्थान] 
श्री. चनोलाल मोतोचंद गांधी 
शुक्रवार पेठ, फलटण | 
फलटण ता ३०-१०-१९६६ | 


दो त्र॒ब्द 


प्रंथराज औीसमयसार भगवान्‌ कुन्दकुम्दाधार्य की एक अनुपस कृति है। शुद्धतपपर आरूढ होनेके लिगे 
बपथहा रनमाचलंधी जीवों का यह अनिवाय श्ाधन है; क्‍यों कि शुद्ध आत्सा के स्वरूप के शान के बिना परपदाथों 
का परिहार करके इस शुद्ध आत्सा के स्वकृप की उपलब्धि असंप्रव है। ग्रंथकार ने इस ग्रथ में शुद्ध आत्मा का 
स्वरूप ययाघंरूप से बताया है। इस ग्रंथ की क्ाचार्यप्रवर श्रीमदमतचंत्र विरचित आत्मद्यातिनासक टोका हस प्रंथ के 
हाद॑ को समझनेफे लिये उत्तम साधन है | न्याय, साहिध्य, सिद्धान्त और व्याकरण के ज्ञान के बिना इस टीका के 
अभिप्राय को जानता जातात बात नहीं है । आत्मख्यातिगत कलश तो साहित्य-न्याय-आदिविषयक और अष्यात्प- 
विधयक टोकाकार आचाय के शान की चरससीसा को लिद्वि करनंबाले अंतर्गत प्रमाण ( [7८७०७] ८एा०१८४८८) 
है । इसप्रकार के इस महान्‌ प्रंथ को गाथाओं का और उनकी आत्मख्यातिनामक टोकार्ओों का क्षतुवाद और 
स्पष्टीकरण, फरने फा मेरे जेसे एक छद्मस्थ अल्पज्ञ जीब के हारा प्रयत्त किया गया है। बह कहांतक सफल हुआ है इस 
बाल का निर्णय विद्वात ही कर सकते हे । इस ग्रंथ के टीकार्थ आदि में पाये जानेबाले दोषोंपर प्रकाश डालनेके लिये 
बिहानों से मेरी प्रार्थना है; क्‍यों कि दोजपरिसार्जन के बिना निर्दोष अभिप्राय का प्रकटम असंभव हो जाता है | 
शास्त्रीय विषय का यथार्थ शान ही आत्मोद्धार कर कैनेसं सहायक होता है, अयथार्थ ज्ञान नहीं होता । अयथार्थ ज्ञान 
को ययायंज्ञानस्थरूप माननेसे ओर उसोप्रकार उपदेश करनेसे श्रुत का अवर्णवाद हो जाता है ओर अबर्णबाद से 
इशंतमोहनीय का बंध हो जाता है । अत श्ुताबरणवाद सन्नी प्रकारों से अभिष्ट है। जिशासु जोव ज्ञान का गर्व नहीं 
करता; [क्यों कि जिसको शेय विषय का ज्ञान नहीं होता, उसकी ही जिज्ञासा जागृत होती है | शेयजिदय के झाग 
के अभाव सें किस शानपर गये किया जा सकता है? जो बस्तुत: ज्ञानी होता हे वह भर्व नहों करता । इस प्रंथ में 
पाधे जानेबाले दोषों का आविष्करण किया गया तो मेरा भत आनंदित हो होगा । हस भाग का शुद्धिफत्रक द्वितोय 
धाग में दिया जायगा। 


इस प्रंथ के स्वाध्याय की प्रेरणा मुझे दिवगत प. पू. था. व. १०८ शांतिसागर जो से सिलो थी ओर 
संपादन की प्रेरणा प. पु. सुनिराज १०८ श्रीनेभिसागर जी से सिली थी । इस प्रेरणा के अनुसार नेसि-सुद्रण-संविर 
की स्थापना की गयो थी । उसके बाद कई वर्ष बीत जानेपर यह ग्रंथराण समयसार जी का प्रथम भाग प्रफाशित 
हो रहा है। समिति के कार्यवाह-मण्डल ने जो सहयोग दिया उसके लिये में उन्हें धन्यवाद वेल्ा हूं ! भी. धेठ 
झुमिलाल जी गांशो, मंत्रों धन्यवाद के विशेष पात्र हैं। इत्यलं पलछविसेन । 
बिनोत 
सोतोलाल जेन, कश्षटण 


प्रकाशकीय निवेदन 


इस ग्रंथ के संपावत के विषय में लिन पूज्य त्यागियों ते प्रेरणा दी उनसे प. पृ. १०५ शुल्लक दयासागर जी 
महाराज का स्थान सहत्त्वपूर्ण है। इस बिचय में आपने अत्यधिक कष्ठ उठाये हें | प. पृ. १०८ वृषभसागर थी 
महाराज ने आरावकों को दानप्रदश किया इसलिये वे सो घन्यधाव के नितरां पात्र हें । हितीय भाग का कार्य शीघ्र ही 
शुरू हो जायगा | जिम दामी महर्तुभावों ने इस प्रंथ के प्रकाशन के कार्य मं आर्थिक सहायता पहुंचायी है और जो 
सहायता पहुंचावेंगे उनकी नामावली घन्यवादपूर्वक आगे प्रकाशित को जायगी। ग्रंथ का मूल्य लगभग लागतभातर ही 
रजा गया है । आशा है कि जेनसमाज इस संस्या की ओर प्रेमपूर्ण दृष्ठि से वेशेगी और सहायता पहुंचादेगी | 


आपका विनोत 


घुनिलाल सोतीअंद गांधी, मंत्रो 
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* विषयानुक्राणिका ७ 


जीवाजीवाधिकार 


पृष्यवंधकारक मंगलाचरण, समयसारग्रंथरचना की प्रतिशा ओर प्रत्य का प्रामाष्य | 
स्वसमय ओर फरसमय का स्वरूप । 

समयभूत अनस्तधर्मात्मक सभी वब्य एकक्षेत्रावगाही होनेपर भी अपना अस्तित्व बनाये 
रखते हे । जोवद्रब्य भी समयभूत अनन्तधर्मात्मक स्वतंत्र द्रव्य होनेसे उसके बंध होगे 
का प्रतिपादन निशुचयनय की दृष्टि से सिथ्या है और सो क्रारण उसका द्वेविष्य 
सहीं बनता। 

आत्मा के रागाविधावों से रहित एकत्व को प्राप्ति की दुर्लभता । 

जिसको स्याद्वादविद्या के द्वारा, यूक्तियों के हारा, गरुजनों से प्राप्त ज्ञान के हारा 
और अनुभवजन्यज्ञान के द्वारा अभेदरत्नत्रप बे: रूप से परिणत हुए मिथ्यात्यरागादि- 
रहित आत्मा का वर्शन फरामेकी आला प्रतिकह्षा करबे हे और उस आत्मवर्शान को 


स्वानभपप्रत्यक्ष के द्वारा परीक्षण करके प्रमाणभूल भानना चाहिये ऐसा कहते है । 
शुद्धद व्याधिकनय की दृष्टि से आत्मा न प्रमत्त है बौर ते अप्रमत्त। वह सिर्फ 
जशायकप्रावरूप हो है । 

व्यवहारनय की दृष्टि से यद्यपि ज्ञानी आत्मा रत्नत्रयात्मक है तो भी निःत्चणनय फी 
दृष्टि से वह सिर्फ शञाता ही है-वह न ज्ञान है, त चारित्र है और न दर्शन है । 
यद्यपि शुद्धनिन्‍्वयनय की दृष्टि से आत्मा ज्ञायकर्तावरुप है, वर्शन-झाब- 
चारिश्ररूप नहीं है तो भी छोक़ों को समझानके शिशे दर्शन-सान-चारिश्ररूप ऐेंदों 
का अबलंब लेना आवश्यक होनेसे परमार्प्रतिपादक व्यवहारनय अनुधरणीय है । 
ध्यवहार परमार्थ का प्रतिपादक होनेसे आत्मव्रध्य की सिद्धि करता है । 

शुद्धात्मा का जो अनुभव करते है उनकी दृष्टि से व्यवहारनय अनुसरण के योग्य 
नहीं है ओर जो श॒द्ध आत्मा के स्वरूप का अनुभव नहीं कर सकते उनकी दृष्टि से 
व्यवहारनय अनुसरण के योग्य है । व्यवह्ारनथ अध्तार्थ है ओर क्यंषित 
भृतार्थ भो है| शुद्धनय भताथ है । जो भतार्थ का आश्रय करता है वह हो 
सम्यरदृष्टि होता है । 

विज्ञानरूप श॒द्ध त्मस्वरकूप का अनुभव फरनंयार्ूे को दृष्टि सें शुद्धइनय प्रयोजनवान 
होती है ओर जो जीव अभेदरत्नत्रय के रूप से परिणत हुआ महीं होता-धराग- 
सम्यादष्टि होता है उसके ध्यवहारतय या अवद्धनिश्नयनय प्रयोजनवान होती है ! 
फ्याथंरूप से जाने गये सवपदार्थ सम्पक्त्थ का कारण होनेसे सदभतव्यवहार्भय की 
दृष्टि से सम्यक्‍्व है ओर लात्मरवरूपानुभूृति शुद्धलय की दृष्टि से सम्यक्‍त्थरूप है । 
जो आत्मा को वष्यकर्म झोर नोकसस से अस्पृष्ट, नरनारकादिपर्पायों में अभिन्न, सच्ची 
अवस्याओं में अवस्थित और भावफरमं रहित देखता है-मनुभव करता है वह धाद्धपय 
है अथवा सुद्ध भात्मा की अनुभ्नति हि शुद्धनय है । 

शुद्ध आत्मा के अनुभव से उसको शानरूपता ही अनुश्वव में आती है । 

लो भात्मसाधषमा करता चाहता है उसको प्यथहारनथ से सम्यग्वरशनश्ञानचारित्र का ही 
निरंतर सेचन करना चाहिये; क्यों कि मिश्चय्तम को यृष्टि से रत्मणय आात्मकप है 
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ऑीऋषभमनाथविगंबरणे नप़ंधप्रकाहमसतंत्थाया 


है-आत्मा से भिन्न नहीं है। इसका सवुष्टान्त प्रतिषादन । 

कर्मंनोकर्स और आह्सा इनमें जो अभेद मानता है बहु अशानी है। जब कर्मतोक 
भर आत्मा इनसें होनेवाले आत्यंतिक प्रेद का ज्ञान होनेपर शुद्धात्मस्थरूप का 
अमुभ्वजन्य शान होता है तब जोव श्वानी होता है । 

जो तीनों का्लों में परद्र॒व्यों को ओर आत्मा को अभिन्न समझता है बह अशानो है 
कौर जो भिन्न समझकर शुद्ध आत्मा का अनुभव करता है वह शानो है । 

चेतन और अखेतन व्रव्योंम. स्वस्वासिभावसंबंध को स्वीकार करमेसे चेतन अयेत 
क्षौर अचेतन चेतन बन जानेंका प्रसंग उपस्थित हो जाता है। अतः चेतन और 
अचेतन में स्वस्वासिभाव संबंध को सानता अज्ञानमूलक है-मिथ्यात्यवसूलक है । 
अज्ञानी कहता है-जीब ओर शरीरमें अभेद त साननेसे तीर्थंकर आविकों की रुतुत्ति 
का मिथ्यात्व सिद्ध हो जाता है।अत जीव ओर द्वारीर में अभेव मानना ही चाहिये। 
अशानी के उक्त फथनका परिहार-जीब और शरीर की अनादि से क्यंतित परस्पर 
अभिन्न अवस्था होनेसे उनका व्यवहारनय को दृष्टि से कथ्यंचित्‌ एकत्थ होनेपर भी 
जीव उपयोगस्वणाववाला होनेसे ओर वरीर उपयोगस्वभाववालः न होनेसे निशययनय 
की दृष्टि से भेद है। तोथंकर भगवान्‌ के शरोर के स्तवन से तोथंकर भगवान्‌ की 
परमार्थतः स्तुति न होनेपर भी व्यवहारनय की वृष्टि से भ्रगवान्‌ के शरीर के 
स्तथन से भगवान्‌ का (आत्मा का) स्तबन होता है ऐसा कहा जाता है । 
केवलिशरीर के गुणों के स्‍्तवन से निरच्चननय की दुष्ट से केबलिजीव के गुर्णोका 
स्तवन नहीं होता । केवलिजीब के गुणों के स्‍्तवन से हो निश्चमनय की दृष्टि से 
केबलिजीय का स्तवन होता है । 

* शरीर के स्तवन से शरीरमत आत्मा का निदचयनय की दृष्टि से स्तवन नहीं होता 
यह कैसे ” ' इस शंका का | वेहगृर्णों की स्तुति से केवलिगुणों की स्तुति नहों होती ! 
इसप्रकार दुष्टांतफे द्वारा समाधान । 

पांच इंद्रियों के विषयभूत शेप पदार्थ और उनको जाननेवाले व्रण्येत्रियकप और 
भ्रार्वेद्रियरूप श्ायक इनका आत्सा के साथ संबंधरूप दोष का परिहार करके ' जो 
शेपों को ओर उनको जाननेवाली प्रव्यकप ओर भावरूप इंब्रियों के ऊपर विजय 
प्राप्त कर शानस्वभ्ाव हे परिपूर्ण आत्मा को जानता है वह जितेंद्रिय कहा जाता है 
इसप्रकार जात्मा की निःचयह्तुति है । 

विभायरूप से परिणत हुई आत्सा का और आत्सा की विभावरूप परिणति में निसि- 
सकारण पडनेषाले मोहनीपसंज्ञक (द्रच्यधावकृप) कर्म का आत्मा के साथ जो संबंध 
होता है उसका परिहार करके निशचचयस्तुति । 

जिसमें भाग्य फा अर्थात्‌ रागादिरूप से परिणत हुई आत्मा का और सावक का अर्थात्‌ 
उदयरूप से परिणत हुए सोह का स्थरूप नहीं है ऐसी नि॥चयस्तुति । 

अनावि से श॒द्धात्मस्वरूप के शान से वंचित होनेपर भी छिसने शुद्धात्मस्वरूप को 
जाना है और जो उसका अरद्धान करता है बहु जीव शुद्धात्मस्वरूप में रसमाण 
होनेंकी इज्छा से जो ' जब आत्मा अपने स्वरूप में रत होतो है तव परभावों का 
त्याग कौस करता है ?' इसप्रकार से पुछता है उसका ' अपने स्वरूप के संवेदन को 
किया के रूप से परिणत होना हो विभावभावादिरूप परसाों का प्रत्यास्यान-त्याग 
है इसप्रकार सशमात्तात्र । 
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शुद्धात्मस्थरूप में रमसाण होता हो विभावभावादिर्य परमायों का त्याग करना है 
इस अभिप्राय को वृष्टास्त द्वारा सिद्धि । 

शानवर्शनोपयोगवाली आत्मा से द्रध्यभावमोह की भिन्नता की सिद्धि करनेकी प्रक्रिया] 
शान का विषय बननेवाले पदार्थों को आत्मा से अलूग करनेकी प्रक्रिया। 
दर्शनशानचारित्ररूप से परिणत हुई आत्मा को अपने स्वकष का अनुशव किस प्रकार 
का होता है यह फहुते हुए किया जानेबाला उपसंहार। 

अन्य दाशमिकों के हारा बताये जानेवाझे आत्मा के भिश्नभिन्न स्वरूपों को सदोषता । 
जेनाभिमत आत्मस्वरूप से भिश्नरूप से जो आत्पस्वरूप को मानते हैं वे घताथंथवता 
नहीं हें । 

'अशुद्ध आत्मा के परिणामभ्त-उपादेयभूत रागदेषादिरूव अध्यवसान आविकों में 
अतन्य के अन्यय के सद्भाव का परिज्ञान होनेपर भो ये अध्यवसानादिक भाव पुद्गल 
के स्वजातीय परिणाम कसे हो सकते हे ? ” इस हांका का समाधान । 

' पुदुगलद्रव्योपादातक कर्म अचेतन होनेसे जीव के स्वन्ञाव का प्रर्छावक होनेके 
कारण जीव के प्रतिपक्षी होनेते जिसप्रकार जीवद्रथ्य नहीं कहा जाता उसीप्रकार 
कर्मोदयनिसित्तक अध्यवसानादिभाव जीव के स्वभाव के प्रदछावक होनेफे फारण 
जोब के प्रतिपक्षी होनेसे जीवद्रव्य नहीं कहे जा सकते। ऐसा होंते हुए भी, वे 
आमगम में जीवरूप से बताये गये हे यह कंसे *' इस शंका का समाधान । 
व्यवहारनय की प्रवत्ति में वृष्टांत । 

टकोत्कीर्ण परमार्थ जीव का स्वरूप । 

पुद्गल के धमं, पुदूगल के कार्यरूप परिणाम और पौद्गलिककर्मादियादिनिमित्तजन्य 
जोव के शाव शुद्वजीव के नहीं हें-थे परसाव रूप हे । 

/ ये वर्णादिभाव यदि जीव के अर्थात्‌ जोवस्वामिक नहीं हें तो अस्य शास्त्रों में-सिद्धा 
न्तग्रंथों में ' वे माव जीव के है ” ऐसा कैसे कहा गया है?” इस शंका का समाधान! 
' निश्नयनय की दृष्टि से वर्णादिमाव जीव के क्यों नहीं होते ? ' इस झंका का 
समाघान । 

' व्यवहार विरोध करनेवाला नहों है यह फंसे कहा जा सकता है ? ' इस शंका का 
समाधान १ 

* वर्णादि के साथ मीदव का तावात्म्यसंधंध किस कारण से नहीं होता ? ' इस प्रइन 
का उत्तर | 

/ ससार की अवस्था में हो जोब का वर्णादि के साथ तावार्म्घसबंध होता है ऐसा 
आप्रह होनेपर पर्वोक्तदोधापादन । 

“जीव का वर्णादिधर्मों के साथ ताबात्म्यसंबंध होता हो है” हसप्रकार कदाप्रह 
करनेपर दोषापादत । 

लोवस्थानों को उत्पत्ति तामकर्मोपादानक होनेसे ओर सामकम पुदंगलोपादानक 
होनेसे जीवस्थानों के जोवकपरव का निषेध । 

“आत्मा के साथ जिसका तादास्म्यसंबंध होता है ऐश्रे विशान को छोड़कर जो अन्य 
पर्याप्ताविभायों को जीव बताया गया है बहु लि ध्यवहारमयाणित है-वास्तव नहीं 
है! इस बात का खुलासा । 
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ओऔऋषभमनायदियंबरलजैनप्रंयप्रकाहनसंत्याथा: । 


' तुणसष्णा सा ज मोहलओोगभवा इस आगमोक्ति के अनुतप्तार मोहोदूब और 

योगोजूब होनेसे गणस्थान जीवरूप नहीं हे अर्थात्‌ रागादिश्ाव जीवकूप नहीं हें | 
कतृकर्माधिकार 

आत्मा और आख़व इनमें होनेवाले भेद को न जाननेसे अशानी आत्मा क्रोघाविभाबों 

के रूप से एरिणत होंकर कर्मों का संचय फरती है । 

“ आत्मा की कत्‌कर्मप्रवत्ति की निवलि कब होतो है ” हस प्रइन का उत्तर | 

£ झानमात्र से ही बंध का निरोध होता है यह फंसे ?” हस शंका का समाधान । 

क्रोधादिरूष आलवों से आत्मा के निवुत्त होनेकी प्रक्रिया 

शानोत्पशि का और आखबनिय॒त्ति का समकालभावित्व । 

अशान का नाहा करके शानरूप से परिणत हुई आत्मा की पहिचान | 

पुद्गऊकर्म को जाननेबाले जीव का पुवृगलकर्म के साथ कर्तृकर्म भाव का अभाव । 

अपने परिणाम को जाननेवाले जीव के साथ फर्तंकंभाव का-उपादानोपादेयसाव का 

अभाव । 

पुदवंशलकर्म की फल वेसेकी साभथ्य को जाननेवाले जीव का पुदुगल के साथ कतें- 

कर्म भाज का-उपायानोपादेयभाव का अभाव । 

जीव के परिणास को, अपने परिणाम को ओर अपने परिणाम के फल को न आनने- 

वाले पुद्गलब्रव्य का जीव के साथ कुकर्म भाद का-उपादानोपादेयभ्ाव का अभाव । 

जीवपरिणाम पुदूगल के परिणाम का और पुद्गलपरिणाम जीव के परिणाम का 

तिमित्तमात्र-सहकारिका रणसान्न होनेपर ली जोवपरिणास ओर पुद्गलपरिणाम इनमें 

कर्तृकर्मसाव क्ा-उपादानोपादेयभाव का अभाव । 

/ जब शुद्ध आत्मा अपने शुद्ध परिणार्मों का उपादानकर्ता होती है और लशुद्ध आत्मा 

अपने अशुद्ध परिणामों का उपादयानकर्ता होतो है तब ' जीव का अपने परिणामों 

के साथ कतृकमंत्राव अर्थात्‌ उपादानोपादेयभाव और प्रोक्‍्तभोग्यभाव अथत्ति 

भाव्यसावकभाव होता है ' हस अभिषप्राय की सिद्धि ! 

आत्मा पुदमलोपादानक व्रत्यकर्म का उपादानकारण न होतेसे या आत्मा और पुद्‌- 

गलकर्म हनमें अन्तर्व्याप्यव्यापक्माव का और भाव्यभावफश्ताव का अभाष होनेसे 

ब्रव्यकर्म जीव का परसाथंतः कर्ता अर्थात्‌ उपादानकर्ता न होनेपर भो उसको को 

पुदूगलकर्म का कर्ता अर भोकता कहा जाता है बट कथन व्यवह्वारनय की दृष्टि से है। 

व्यवहार के अर्थात्‌ अनुफ्चरितासवृभूतव्यवहार के विषय में दोषापादन । 

चैतन्यात्मक और अचेतम्यास्मक क्रियाओं का अनुभव करनेवाले जीव का मिथ्याद्ष्टित्व । 

सिध्यात्य, अज्ञान, अविरति, योग, मोह और क्रोध आविरूप परिणाम जब व्रव्य- 

कर्म के निभित्त से अशुद्ध जोच में प्रादर्मत होते हें तब वे जीव अर्थात्‌ जीबरूप होते 

हैं ओर जीव को भिध्यात्थादिभावरकूप से परिणत करनेकी सामथ्यं से युक्त भिथ्या- 

स्वाविसंज्ञक पुदुगलकमंरूप पुदूगल का परिणाम पुद्गलद्रब्यस्वामिक होनेसे और 

पुद्गलद्॒ब्य अजीव होनेसे अजीब अर्थात्‌ अजीबरूप होते हूं इसप्रकार मिथ्यात्वादि का 

ट्वेथिध्य । 

पुदुगलकर्मझूप सिध्यात्थादि के अजीवत्व की ओर उपधोगात्मक मिश्यात्वादि के जीवरव 

की सिद्धि । 
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समयसार। ॥ 


सिध्यादर्शतादिसय परिणाम चैतन्यपरिणास के विकार हे हस को सिद्धि । 
सिथ्यादर्शन, अज्ञान और अविरति इन तीन चतन्यरूप परिणास के विकारों सा 
जपादानकर्ता अशुद्ध आत्मा होती है इसकी सिद्धि । 

जब अशुद्ध आत्मा, भिथ्यावर्शन, अज्ञान ओर अविरति इन तीन विश्नावधाबात्मक 
परिणामों के रूप से परिणत होती है तब पुद्गलब्र्य स्वयमेय ब्रव्यकमेंरूप से परिणतर 
हो जाता है इसको सिद्धि । 

अशुद्ध आत्मा के अज्ञानभावरूप उपादान से व्ृव्यकर्मोवयकूप निमित्त से भाजकर्स की 
और झानशूम्य पुद्गलद्रध्यकूप उपादान से जोव के फ्रोधाविषरिणामकप मिमित से 
दव्यकर्म की उत्पत्ति शुद्धात्मसचित्ति के अभावरूप अज्ञान के कारण होती है इसकी 
सिद्धि । 

बवीतरापस्वसंवेदनलान का था शुद्धात्मसं नित्तिरूप ज्ञान का प्रादुर्माव होनेपर भावकम्म 
की और द्रव्यकर्म की उत्पत्ति नहीं होतो अथवा ज्ञान से अर्थात्‌ शुश्ञात्मसं वित्तिखप 
झान से अज्ञानोपादानक्त उपादेयरूप भावकर्म को ओर पुद्गलड्रव्योपादानक नेसिसिक- 
झावसूत दव्यकर्म को उत्पत्ति नहीं होती; क्यों कि ज्ञान के प्रादुर्भाव से भावकर्म के 
उपादानकारणभत अज्ञान का अभाव हो जाता है ओर भावकमंरूप निमिस का अभाव 
हो जानेसे व्रध्यकर्मात्पत्ति का अभाव हो जाता है इसका विद्दीकरण । 
शुद्धात्मसंवित्ति के अभावरूप अज्ञान से भाजकर्म को उत्पत्ति की प्रक्रिया । 
मिथ्यादर्शन, सिध्याज्ञात और मिथ्याधारित्र के रूप से परिणत हुई आत्मा अपने 
परिणासभूत “ में धर्म हूं” इत्यादिकूप विकल्पों का उपादानकर्ता होती है ऐसा कथन | 
अज्ञानी जीव अपने अज्ञान के कारण परद्रव्यों को स्वकीय समझता है ओर अपनेकों 
परव्रध्यरूप समझता है ऐसा प्रतिपादन । 

अशान के कारण ही जात्मा विभावभावों का उपादानकर्ता होती है और व्रव्यक्ों का 
निमित्तकर्ता होती है ऐसा जानकर ज्ञानी आत्मा विश्ावभावात्मक सप्ती परिणामों 
के उपादातकर्तृत्व का परित्याय करती है अर्थात्‌ विभावन्ावों के रूप से परिणत 
महीं होती । 

आत्मा परद्रष्पोपादानक परिणामों का निभित्तमाक्ष होनेते उसको व्यवहारमय की 
बुष्टि से कर्ता कहा जाता है। अर्थात्‌ निमित्त उपादानभूत कर्ता न होनेपर भी उसको 
व्ययहारनय की दुष्ट थे कर्ता कहा जा सफता है ऐसा प्रतिपादत । 
अनुपचरितासदुभृतव्यवहारनय का उक्तप्रक्तार से अबलंबन करनेवालों का व्यामोह 
ठीक नहीं है। [ अतः निमित्त बस्तुतः कर्ता न होनेपर भी उसको कर्ता कहना 
उपचरित होनेसे ठोक नहीं है । ] 

यद्यपि आत्मा उपादानोपादेयसाव से परदव्योपादानक परिणात्र का उपायानकर्ता 
नहीं होतो तो कुम्हार और घद में निभित्तनेमित्तिकमाव का सद्भाव होनेसे कुम्हार 
जिसप्रकार घट का निमित्तकर्ता होता है दब्बोप्रकार आत्मा और परद्रष्पोषादानक 
परिणाम इनमें निम्मित्तनत्रित्तिक्ांब का सद्भाव होनेसे आत्मा परवम्योपादानफ 
परिणाम का निमित्तकर्ता होतो है ऐसा कहना हो तो * आत्मा और ब्रद्रग्पोपादाबक 
परिणाम इसमें लिसितनसित्तिकभाव का वस्तुतः सद्भाव त हौनेसे निमिसनेमिततिक- 
स्राव सै आत्मा परव्रव्योवादाणक परिणाम का नि्ित्तकर्ता नहीं होतो। निभिसल- 
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कीऋषसनभनाथविगंवरज॑ंतप्ंदप्रकाशनसंत्थायाः । 


 बेशितिकभाव तो आत्मपरिणाम और परव्रध्यात्मरू परिणास इनमें होता है-आध्य- 


ब्रष्योपादासक योगरूप और उपयोगरूप परिणाम परहद्रव्य के उपादेयरूप ब्रिणाम के 
कप से परिणत होनेकी क्रिया सें मिसित्तकारण पड़ता है और परद्रव्य का उपादेयरूप 
परिणाम आत्मद्रव्य के सेमित्तिकसावशंज्ञक उपादेयरकूप परिणास के रूप से परिणत 
होनेकी किया में निम्निसकारण पड़ता है” इसो अभिप्राय का प्रतिपादन । 

“ बीतरागस्वसंवेदनज्ञानी शुद्धश्वान के शुद्धक्ानान्वित परिणास का ही ओर सराग- 
संवेबसशानो उ॑ंतनन्‍्यान्यित विभावयफ्रिणामों का ही उपादातकर्ता होता है-अन्यद्रव्यों- 
पाबानक अशैतन परिणामों का उपादानकर्ता नहीं होता ' ऐसा निवेदन । 
प्रद्रव्योपादानक अर्थात्‌ पुद्गलब्रब्योपादानक परिणास का अज्ञानोी आत्मा भी 
उपादानकर्ता नहीं होती ऐसा प्रतिषादन । 

परवस्तु के पारिणासिकावकूप व्यावयतंकधमंमभूत ध्वप्तायकूप परिणाम का किसी के 
भी द्वारा अपने परिणाम के रूप से उत्पादित किया जाना या परिवर्तित किया जाना 
अदक्य है एसा कथन । 

आत्मा पुद्गलब्रथ्य के साथ या व्रव्यकर्म फे साथ अपने आत्मद्रध्य का और आत्मगण 
का तादात्म्यसबध प्रस्थापित नहों करती छसा प्रतिपादन । 

“४ विश्नावन्नाव के रूप से परिणत हुई आत्मा वस्तुत: पुद्गलब्रष्योपादानक द्रव्यकर्मों 
का उपादानकर्ता न होसेपर भी कर्मतगंणायोग्य पुद्गलद्गव्य की द्रव्यकमंरकूप परिणति 
होते समय विभावशावरूप से परिणत हुई निमित्त होतो है ऐसा जानकर ' क्षात्मा 
पुद्गल की व्रष्यक्षमंछष परिणति का कर्ता होती है ऐसा जो कहा जाता है वह 
सपचार से फहा जाता है; परसार्थतः नहीं ”” इस अभिप्राय का स्पष्टीकरण । 


/ शारोर और झानस व्यापार के द्वारा मत्तिकोपादानक घट की उत्पत्ति की जानेसे 
जिसप्रकार * घट कुम्हारये किया-बनाया ' ऐशा कहा जाता है ओर यह कथन ठीक 
भी है; क्यों कि कुम्हार के व्यापार के अभाव में घट की उ'पत्ति नहों हो सकती, 
उसोप्रकार जीव के विभावषभावात्मक परिणामों के सद्भाव में ही ज्ञानावरणाविकर्मों 
फो उत्पत्ति होनेसे ' पुवंगलद्रब्योपादानक शानावरणादिकर्मों को आत्मा ही (उत्पन्न) 
करती है ऐसा जो झहा जाता है वह ठीक है। ऐसा होते हुए भी “जीव शाना- 
वरणादि कर्मों को उत्पन्न करता है! हस कथन को पारसाथिक न सानकर जो 
उपचरित माना ज, रहा है बह कंसे “' इस शाका फा दृष्टतिपृ्वंक समाधान । 
कात्मा पुद्गलद्दब्य के परिणाप्तमत द्रव्यकर्मों का उपादानकर्ता न होनेपर भी आत्मा 
पुदगलद्ब्ण को उत्पन्न करती है इत्याविरूप से जो कथन किया जाता है वह फथन 
ध्यगहारनय की दृष्टि से-उपचार से किया जाता है एंसा प्रतिपादन । 

* आत्मा द्रष्यकर्म को प्रहण करतो है, परिणत करती है, उत्पन्न करतो है, करतो 
है ओर बांधतोी है हसप्रकार का अश्निप्राय उपचरित है-यथायं नहीं है ऐसा जो कहा 
जाता है वह कंसे ?' इस धांका का वृष्टांत के द्वारा समराधान। 

पुदूधलछकर्म का उपादानकर्ता पुवृगछद्रध्य ही होता है ऐसा प्रसिपादन । 

जीव और मिध्यात्वाविध्रत्यय इनमें सर्वया एकत्व नहीं है ऐसा प्रतिपादस । 
पुदगरव॒ष्य के परिणत होमेके स्व्लाव को सिद्धि । 

सीय के परिणालित्थ को सिद्धि ! 
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समयसारः । 


शानी शुद्धश्वानान्वितपरिणास का उपादानकर्ता होता है ओर अशानों अशुद्धशनान्बित 
परिणाम का उपादानकर्ता होता है ऐसा प्रतिपादन । 

ज्ञान से अभिन्न परिणाम से कौनसा फल होता है ओर अज्ञान से अभिन्न परिचान 
से कौतसा फल होता है ?' इस प्रइन का ससाधान । 

जशञानी के सभी परिणास शासमय होते हैं ओर अज्ञानी के सभी परिणाम अशानसय 
होते हैं ऐसा प्रतिपादन । 

पूर्वोक्त दो गायाओं के द्वारा कहे गये अधिप्राय का दुष्टास्तद्वारा समर्थन । 

ब्रव्यकर्म का बंध होनेपर ही जोव अजशानाबिरूप विभावश्ायों के रूप से परिणत 
होता है, करमंबंध का अभाव होनेपर उन विभावभादयों के रूप से वह परिणत नहीं 
होता ऐसा प्रतिपादन । 

जीव का परिणाम्र कर्मरूप पुद्गलव्य से भिन्न ही होता है ऐसा प्रतिपावन । 
पुदृगलद्र व्योपादानक वव्यकमंरूप परिणाम जोब से भिन्न ही होता है ऐसा प्रतिपादन । 
“ जब आत्मपरिणाम से पुद्यलपरिणाम ओर पुदृगरूपरिणाम से आत्मपरिणाम सिश्न 
हैं तब दरव्यकर्म आत्मरूप अधिकरण में बद्ध ओर स्पुष्ट है या बद्ध या स्पृष्ट नहीं 
है ?' इस प्रइन का नयविभाग से समाधान । 

“ शुद्ध पारिणासिकभाव को ग्रहण करनेवालो शुद्धबरच्याधिकनय फो दुष्ठि से जोब 
बद्धावद्धादिनयविकल्पछप सही होता ' ऐसा खुलासा । 

' जिसने दोनों नयों के पक्षों का उल्लंघन किया हुआ होता हैं ऐसे जौब का क्‍या 
स्थरूप है ?' इस प्रइन का समाधान । 

“ जिसने दोनों नर्यों के पक्षों का उल्लंघन किया हुआ होता है बही शमयसार होता 
है ' ऐसा निर्णय । 
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श्रीऋषनायदियंबरजेनग्रंथप्रकाश संस्था. 


अन्तरात्माधिगम्याय से नमो5स्तु परात्मने । 


श्रीकुन्दकुन्दाचार्येप्रणीतः 
सस्रय सार: 
जीवाजीवाधिकार:। 





सिद्धा शुद्धात्मबोधप्रकटनपटव: क्षालितांह:प्रभावा: 

नव स्पृश्या रजोभिनिरवधिसमये संव॒ताशान्तरालं: । 

अर्णोस्पृश्यस्वभावासितदलकसमलौपस्यरूपत्वतो ये 

सिद्धों स्वात्मोपलब्धावनवधिपरमज्ञानवार्द्ध निमग्ना: ॥ १॥ 
बुद्धानुद्धृतकर्मारीडशानसात्रेकरूपकान्‌ । 
क्रमाक्रमात्मपर्यायज्ञायकान्नश्नमीस्थहम्‌ ॥ २ ॥। 
चन्द्रप्रमजिनेशाय शीतभाशीतभानवपे । 
कर्मोदयनिमित्तोत्थाज्ञानध्वान्तप्र भेदिने ॥ ३ ॥ 
घातिजीमृतसन्दोहध्वंसव्यक्तात्मतेजसे । 
नि्मुमुक्षुजनाज्ञानध्यंसकृद्देशनाकृते ॥। ४ ॥। 
स्वाज्ञानध्वान्तनाशार्थ भेदविद्वित्तिना भशं । 
शुद्धात्मभावबोधाय से नमो5स्तु गरोथसे ॥ ५॥। 

या वस्तुनोधनन्पगुणात्मकत्व स्थाह्रादविद्यापरनामधेया । 

व्यावतंककात्सगुणात्मकस्य युक्‍त्या महत्या सुदृढीकरोति ॥ ६ ॥ 

जिनेन्द्रवक्त्राग्जविनि:सता या सुनिर्मला चान्द्रमसी प्रभेव । 

अज्ञानभावाबृतशुद्धबुद्धेवस्तुस्वरूपं विशदोकरोति ॥| ७ ॥ 

अनादिमिथ्यात्वपरिवतानां प्रकाशयन्तो विशदात्मरूपम्‌ 

विधाय तूर्ण तमसो बिनाशं विकासनों भव्यसरोरुहणाम्‌ ॥ ८१) 
भवत्या तस्थे सरस्वत्ये विमलज्ञानसू्तये । 
शुद्धात्मभावबोधार्थ मुमुक्षोमें नमोनम्तः ॥ ९ ॥। 
त्रिशुदृध्या प्रणिपत्येब जिनान्सिद्धान्सरस्वतीम्‌ । 
आत्मख्यात्याख्यटीकाया व्याख्यानं क्रियते मया ॥ १०॥ 


ह। भौऋषभतावबिगंबरजेमप्रंघप्रकाहमसंत्यथायाः 


न्यायसाहित्यसिद्धास्तशब्दराद्धान्तराधिता । 
मुमुक्षबे जनायेयं टोका राध्यति निर्मला ॥ ११ ॥ 
क्वेयं टीकातिगम्भीरा क्य मेपश्ञानमयों सति: । 
गतिस्तन्न कथं तत्या इति में व्याकु्ल मनः ॥ १२ ॥ 
मत: पुरुषकारेण दुःसाधमपि सिध्यति । 
तत: किमत्र वियये यत्नों मे फल्गुतां ब्रजेत्‌ ? ॥ १३ ॥ 
देवपोरुषयो: स्पर्धे पोरुषं जयतोतरत । 
यत्नानुक्ल्ये देवस्प किससाध्यं भवेज्नणाम्‌ ? ॥ १४॥ 
विधाय मनसीत्येवं व्याख्येयं क्रियते मया । 
भावशुद्धिविधानेन स्वात्मशुरद्धि चिकोर्षणा ॥ १५ ॥। 
आत्मानात्मार्थरूपावबोधाभावे न भेदविव्‌ । 
यतस्तदवबोधार्थ यतितव्यं मनीषिणा ॥ १६ 0 
ग्रन्यः समयसारो5यं भेदविज्जनने क्षमः । 
यतस्तदबबोधार्थ यतितव्यं मनीषिधभिः ॥ १७ 0 
व्याख्या समयसारस्य कुरुताच्छुद्धिमान्तरीं । 
विभावनाशितों पूर्णा विशुद्धात्मानुभृतिवत्‌ ॥ १८ ॥ 
जिनेन्द्रवचनाम्भोधिषयःपानासिलाषिण: । 
मोदन्या शाम्यतात्तावद्यावन्से नास्ति केवलम ॥ १९ ॥ 
ज्ञातात्मानात्मरूपं: प्रवरमुनिवर: कुन्दकुन्दे: स्फुटं य- 
ऋछुद्धात्मद्रव्यरूपं गलितमलमलं शुकक्‍्लयोगाधिगम्यम्‌ । 
प्रोक्त स्वे ग्रन्थराजे समयसमभिधे प्राप्तये तस्थ भव्ये- 
रारम्भः संविधेयः प्रगणगुणगर्णर्ध्यानयोगें निमग्नें: ॥ २० ॥। 
अथ शुद्धात्मस्वरूपाधिजियमिषुविस्तररूचिमुमुक्षुभव्यजीवप्रतिबोधनाथ श्रोमद्धि: कुन्वकुल्द- 
चार्यदेबेथिरक्षितस्य समयसाराधिधानग्रन्थराजस्य व्याख्यानस्थारम्भे श्रीमज़्ूरिमृतच्न्द्राचायंपादेविरचि- 
तस्य “ नमः समयसाराय ' इत्यादिमडुगलइलोकस्थात्मख्यातिगतस्य व्याख्यान क्रियते- 


नमः समयसाराय स्वानुभृत्या चकासते । 
चित्स्वभावाय भावाय सर्वभावान्तरच्छिदे ।। १ 


अन्वय-स्वानुभत्या चकासते सर्वभावान्तरच्छिदे चित्स्वभावाय समयसाराय भावाय नमः ॥ १॥ 

अथं- जो अनुभूति से प्रकट होता है ( अर्थात्‌ आत्मा जब अपने विभावात्मक परिणामों को दुर हटाकर 

अपने शुद्ध स्वभाथ का अनुभव करती है तब हि ऋमसे पूर्णरूप से प्रकट हो जाती है, अन्यथा प्रकट नहीं होती । )/ 
जिसका स्वभाव चेतन्य है ओर जो सभो अन्यभावों का अर्थात्‌ विभावरूप परिणामों का और व्रत्य कर्मोंका नाश- 


अम्ाब करती है और केवलज्ञान जिसका स्थिर अर्थात्‌ अविनव्वर स्वभाव है ऐसो आत्मा को ( मेरे सभी 
डरध्यभावकर्मों का अभाव हो जानेके लिये ) मेरा नमस्कार है। । 


आत्मख्यातिप्रयोधिनी-- 


' नम: समयसाराय  इत्यादि। स्वानुभृत्या आत्मानुभवेन। स्वस्थात्मनः अनुभूति: अनुभव 
स्वानुभूति: । तया। स्वसंवेदनप्रत्यक्षेणेत्यथं:। जकासते प्रकाशमानाय । स्वपरार्थस्थरुपभेदावबोधानन्तरं 
पेनांशेन विभावपरिणासमाः परिहोणाः भवेयु: तेनशिनाधिक्येन प्रकटीभवतः शुद्धात्मस्वरूपस्थाधिक्येन 
संबेदर्न भवति। यदा तु पूर्णत्वेत विभावभावानाम भावों भवति तदा5त्मनः पूर्णशुद्धावस्थाया: प्रादुर्भावात्‌ 
पूर्णत्थेन शुद्धावस्थाया: अनुभवः सम्मवति। एवं शुद्धात्मानुभतिवृद्धिकमेणात्मानुभूतेरपि ऋणेण 
वद्धिभंवति । तथा च॒ स्वानुभत्येवात्मा पूर्णत्वेत प्राकट्यूमटति । चित्स्वभावाय चैतम्यात्मकस्वभावेन 
तादात्म्यमापन्नाय । संसारासंसारकारूथी: सर्वास्थप्यवस्थासु कर्मावरणसडअ्जाततारतस्येडपि तदभाव- 
जनितशुद्धावस्थायामपि च विद्यमानचेतन्यस्वभावाय । भावाय पदार्थाय । “ भाव: स्वभावचेष्टाधिप्राय- 
सस्‍्वात्मजन्मनि । भाव: क्रियायां रोलायां पदार्थेडभिनयान्तरे । जन्तो बुधे विभूतों च नाटचोक्त्या 
पण्डितेषपि जे इति विव्वलोचने । सर्वध्ावान्तरब्छिदे । अन्ये भावाः विभावपरिणासाख्यभावकर्माणि 
द्रव्यकर्माणि ज्‌ भावान्तराणि । सर्वाणि च तानि भावान्तराणि व सर्वध्रावान्तराणि। तानि छिनत्ति 
आत्मनः: पृथक्‍्करोतीति सर्वभावान्तरच्छिद्‌ । क्विप्‌ । तस्ये । एतत्‌ समयसारायेति पदस्थ विशेषणम्‌ । 
यद्ा सर्वाणि भावान्तराणि छेत्तुमित्यर्थ:, चिछिदा जिछत्‌। ' क्विप्‌  इति क्विप्‌। सर्वभावान्तराणां छिद्‌ 
छेदनम्‌ । तस्ये। “ तादर्ष्ये ' इत्यप्‌ । अनेन नमस्कारस्य प्रयोजनमुक्तम्‌ । समृत्पन्नभेवज्ञान: सप्तप्रकृति- 
क्षयजनितशुद्धिप्रादुभूतसामय्यंविशेषविनाशितविभावभावत्वेन क्रमकृतनिर्जरणत्वादस्ते च कृतकृत्स्नकर्म- 
विप्रमोक्षत्वादात्मन सर्वभावान्तरज्छित्वम्‌। तस्थे सर्वभावान्तरच्छिदे । समयसाराय केवलज्ञानस्वरूपा- 
विनदवरस्वभावाय । सम्‌ समोचीन: अयः ज्ञानं समय: । निर्दोषाविकलकेवलज्ञानमित्यर्थ:। स एवं सार: 
स्थिरांझ: यस्य सः समयसार: । तस्मे। केवलज्ञानस्य यावद्द्रव्यभावित्वादात्मना सह तादात्म्यसम्बन्ध- 
वत्त्वाद्द्रव्यस्थ च श्रुवत्वात्तस्थापि ध्रुवत्वसम्भवात्‌ स्थिरत्वं द्रब्याथिकनयेनेत्यवसेयम्‌ । ' सार: स्याज्ज- 
स्सनि बले स्थिरांशेषपि पुमानयम्‌ । सार न्याय्ये बले बित्ते सारं स्याद्ाच्यवढरे ” इति विधष्यलोचने | 
नमः नमोस्तु । अञ्र समयसारनमस्कारः सर्वभावान्तरविच्छेदेन शुद्धात्मस्व भावाप्तिप्रयोजन: इत्यवसेयम्‌। 

विवेचन - शुद्ध आत्मद्रब्य एक ऐसा पदार्थ है जो उसको अनुभूति के बिना प्रकट नहीं हो पाता । उसकी 
प्राप्तिका उपाय उसका निविकल्प अनुभ्व ही है। उसको प्रकट करनेका दूसरा कोई उपाय नहों है, क्योंकि वह 
इन्चियगोचर नहीं है। मदि वह इखियगोचर होतो तो पुदुगलके समान बह मूर्तस्वरूप ही होती। यद्यपि शरोर के 
साथ सम्बद्ध होनेसे वह क्थंजित्‌ सूर्तत्वरूप भी है तो भी परमार्थतः वह सूर्तस्वरूप नहीं है । शुद्ध आत्मा शुद्धवव्या- 
विक नयकी दृष्टिसे अमूर्त हो होती है। अतः उसको स्वस्वंवेदनप्रत्यक्षयोत्र कहा है। यद्यपि बह व्रव्य-पदार्थ है तो 
भ्री वह अन्यद्रब्यों से सिन्न है; क्योंकि उसका असाधारण और व्यावर्तक धर्म चंतन्य है। अन्य पदा्षों का असाधारण 
धर्म चैतन्य नहीं है। यदि अन्य द्ृव्यों का असाधारण धर्म चेतन्य होता तो सभी “पदार्थ चेतनात्मक बन जाते और 
सर्वसंकर हो जाता-आत्मानात्मपदार्थों का भेद सिट जाता। चेतन्यस्थभाव आत्माकों अन्यपदाथों से अछूय कर देता 
है इसलिये वहु उसका असाधारण धर्म है। यदि आत्माने अन्यद्रब्यों के स्वभाव को अपना लिया तो बहु अचेलत बन 
जायगी । इस अवस्थामें सर्वंसंकर हो जायगा | यदि वह क्रोधादिभावों को स्वीकार करने छगो तो उसका स्वभाव 
ओषधानिभावकृप जानता पड़ेगा, जिससे उसका संसारी और सुक्त आत्मरूप श्ेद सिट जायगा और वहु सरा संसारो 
ही बनी रहेगी। वस्तुतः यह शुद्ध होनेवाली आत्मा अपने अशुद्ध परिणामों का ओर ब्रव्यकर्मों का प्रख्यंसाभाव कर 
बेती है। वहु अन्य सभी दब्पोंको जानती भो है। यदि विभाजथपरिणाम ओर व्रव्यकर्म आत्मा से अजय न हुए तो 


४ श्रीऋषमनाभ विगंबरजनग्रंथप्रकाशनसंस्थोयो: 


उसको अपने शद्धस्वरूप का अनुभव होना असम्भव है। सारांश, यहां चेतन्यस्वभाववाले, अन्यभाषों से पुथरधूत, 
स्वानुभवगोचर और केवलआमरूप अनाग्नन्त स्वभाव के साथ तादात्स्य को प्राप्त हुई आत्मा को समस्कार किया 
गया है। सभो विभावभावों का और द्रव्यकर्मों का प्रध्वंसाभाव होना यह नमस्कार का प्रयोजन है। 
अनन्तधर्मणस्तत्त्वं पद्यन्ती प्रत्यगात्मनः । 
अनेकान्तमयी मृतिनित्यमेव प्रकाशताम्‌ ॥ २॥ 


अन्वय- अनन्तधर्मण: आत्मन: तत्व प्रत्यक पश्यन्ती अनेकान्तमयी मूर्तिः नित्य एव 


प्रकाशताम्‌ ॥ २॥ 
अर्थ-निश्चयनय की दृष्टिसे अविनश्वर ज्ञानमात्रस्भभाववाली और व्यवहारनय की दृष्टि से अनन्तधर्मोंवाली 
आत्मा का स्वरूप अन्‍्तरंग में देखनेवाली अर्थात्‌ स्वसंवेदन प्रत्यक्ष के द्वारा आत्मा को जाननेवाली, सभो पदार्थों को 


जाननेवाली, अनेकान्तप्रधान स्याद्वादविद्या अर्थात्‌ आत्मस्वभावभूत श्ञान नित्य हि प्रकाशित हो-मेरो आत्मा में 


प्रकट हो । रस गे 
अनन्तघर्मण इत्यादि । अनन्तधर्मण: अविनश्वरज्ञानमात्रेकधर्मंबत: अनन्तसडःख्याकधमबतः 


बा। अनन्त: अविनव्वरः धर्म: ज्ञानाव्यः यस्य सः। तस्थ। ' धर्मात्केवलादन्‌ ' इति केवलधमंदब्दस्यो- 
त्तरयवत्वादस्माइसादन्‌ । “ अन्त विशुद्धे व्याप्ते स्थादन्तो नाशे मनोहरे। स्वरूपेडन्त मतं क्लीब॑ न स्त्री 
प्रान्तेडन्तिके त्रिषु ॥  इति विश्वलोचने। अन्तः नाशः। न अन्तः यस्य सोधनन्‍्तः। अविनव्बरः इत्यर्थ: । 
यहा अनन्तसइख्याका: धर्मा:ः गुणा: शक्‍तयः वा यस्य सोप्नन्तधर्मा । तस्थानन्तधमंण: । आत्मनः 
स्वशुद्धगुणपर्यायात्मकस्यात्मद्रव्यस्य ।  अनन्तधमंणोः्प्यात्मन: कर्थ ज्ञानमात्रकधमंत्वं, कथ वा ज्ञानमा- 
त्रेकधर्मवतोपनन्तथर्मत्वमात्मव:? ” इति चेत्‌, ब्रम. आत्मनस्तथात्वस्थ युक्‍त्यागमश्रसिद्धत्वादिति । 
तदुक्तममृतचन्द्रदेवे:- ' इतोदमात्मनस्तत्त्वं ज्ञानमात्रमवस्थितम्‌। अखण्डसेकमचल स्वसंवेय्मबाधितम्‌ ॥।* 
( स. सा. क. २४६ ) इति। तथा च “अत्र त्वात्मवस्वुनो ज्ञानसात्रतया अनुशञास्थमानेंषपि न 
तत्परिकोषः, ज्ञानमात्रस्थात्मवस्तुन: स्वयमेवानेकान्तत्वात्‌ । तत्र * यदेव तत्‌ तवेबातत्‌, यदेव एक तदेवा- 
नेक, यदेव नित्यं तदेवानित्यं ' इत्येकवस्तुवस्तुत्वनिष्पादकपरस्पर विरुद्धश क्तिद्रयश्र॒काशनमनेकान्त: । 
तत्स्वात्मवस्तुनो ज्ञानमात्रत्वेष्प्यन्तः्चकचकायमानज्ञानस्वरूपेण तत्त्वात्‌, वहिरुन्मिषवनन्तज्नेयतापस्नस्ब- 
रूयातिरिक्तपरस्वरूपेणातत्त्वात्‌, सहक्रमग्रवत्तानन्तचिदंशशक्तिसमुदयरूपा विभागद्रव्यरूपेणकत्वात्‌, अबि- 
'झार्गेकद्रव्यव्याप्तसहकमग्रवृत्तानन्त चिदंशरूयपर्याय रनेकत्वात्‌, स्वद्रव्यक्षेत्रकालभाव भवनश क्तिस्व भाव त्वेन 
सत्त्वात्‌, परद्रव्यक्षेत्रकालभावाभवनशक्तिस्वभावत्वेनासत्वात्‌, अनादिनिधनाविभागंकवृत्तिपरिणतत्वेन 
नित्यत्वात्‌, क्रमप्रवृत्ततससमयाव चिछन्नानेकवृत्त्यंशपरिणतत्वेनानित्यत्वात्‌ुतदतत्त्वं, एकानेकत्वं, सदसत्त्यं, 
नित्यानित्यत्वं व प्रकाशत एवं। ननु यदि ज्ञानसात्रत्वेषपि आत्मवस्तुनः स्वयमेवानेकान्तः प्रकाशते, तहि 
किमथंमहंड्िस्तत्साधनत्वेन5नुशास्यतेब्नेकान्त: ? अज्ञानिनां ज्ञानमात्रात्मवस्तुप्रसिदध्ययंमिति ब्रसः। 
न खलु अनेकान्तमन्तरेण ज्ञानमात्रमात्मवस्त्वेव प्रसिदध्यति । तथा हि इह हि स्वभावतः एव बहुभाव- 
निर्भरवितवे सर्वभावानां स्वृप्नावेनाइतेपि हेतस्थ निर्षेद्धमशक्यत्वात्‌ समस्तमेव वस्तु स्ववररूपप्रवत्ति- 
'व्यावृत्तिस्यामुभयभावाध्यासितमेव । तत्र यदायं ज्ञानमात्रों भाव: शेषभाव: सह स्वरसभरप्रवत्तज्ञातजेय- 
पम्बन्धतयाध्नादिज्ेयपरिणमनात्‌ जञानतत््व पररूपेण प्रतिपद्याज्ञारो भृत्वा नातमुपति, तवा स्वरुपेण 
तत्त्बं च्योतयित्वा ज्ञातृत्वेन परिणमनाज्ज्ञानीकुरबनू अनेकान्तः एव तमुद्गमयति ।'* “' तदा झान- 


समयसारः ष्‌ 


विशेषरूपेणानित्यत्व॑ ग्योतयश्ननेकान्त एवं नाशयितुं न ददाति। “ [ समयसारपरिशिष्टे ] ” इति। एवं 
झानसात्रस्थात्मवस्तुनोः्नेकान्तत्व॑ प्रसिदृष्यति । अनन्तधर्मण_ आत्मवस्तुनों ज्ञानमात्रत्व॑ तैरेबाध- 
स्तनप्रकारेण प्रसाधितम्‌ । ननु क्रमाक्रमप्रवृत्तानन्तधर्ममयस्थात्मनः कर्य ज्ञालसात्रत्वम्‌ ? परस्पर-- 
व्यतिरिक्तानन्तधर्मंसमुदायपरिणतेकज्ञप्तिसात्रभावरूपेण स्वयसेव भवनात्‌ । अत एयास्य शानमां- 
त्रेक भावान्तःपातिन्योपनत्ता:ः दाक्‍तयः उत्प्लवन्ते |” दक्तिदाब्दोध्ञ् गृणार्थेवचनः । तदुक्‍त पश्य्या- 
ध्याय्यां-  शक्तिलंक्ष्म विशेषों धर्मो रूपं गुण: स्वभावदच । प्रकृति: शील॑ बाकृतिरेकार्थवाचका अमी 
शब्दा:॥ [ १-४८ ] । अमी गुणाः ज्ञानगुणपर्यायात्मका: एवं, सम्यग्दशनज्ञानचारित्रवत्‌ । तथा 
चोक्तममृतचन्व्राचायंदेव:- “ मोक्षहेतु: किलसम्यग्द्गनज्ञानचारित्राणि । तत्र सम्यग्दशंनं तु जोबाबि- 
श्रद्धानस्वभावेन ज्ञानस्य भवन, जोवादिज्ञानस्वभावेन ज्ञानस्य भवन ज्ञानं, रागादिपरिहरणस्वभावेन 
झानस्थ भवन चारित्रम्‌ । तदेवं सम्यग्दर्शनज्ञानचारित्राण्येकमेव ज्ञानस्य भवनसायातम्‌ । ततो ज्ञानमेव 
परमार्थमोक्षहेतु: । ” [ स. सा. गा. १५५, टीका ]। एवं ज्ञानमात्रस्यात्मनोध्नेकान्तत्वसिद्धे रनन्तानां 
चात्मधर्माणां ज्ञानावभेदस्य सिद्धे: ' अनन्तधर्ंण: ' इत्यस्थ सामासिकशब्दस्य प्रोक्‍्तप्रकारविप्रहद्देविध्य॑ 
सिद्धम्‌ । तत्त्व यथार्थ स्वरूप प्रत्ययकु अन्तः पश्यन्ती स्वसंवेदनप्रत्यक्षेणानुभवन्ती अनेकान्तमयी । 
प्रायेण सर्वाधिक्येन प्राधान्पेत वाउनेकान्त. स्थाद्वादोष्स्यामित्यनेकान्तमयों । “ अस्सिन्‌ ' इति सयद । 
टिक्चात्‌ डी स्त्रियाम्‌ । यद्वा अनेकान्तादागताइनेकान्तमयी । “ मयद ' इति तत आगतेष्थें मयट्वित्वाच्च 
स्त्रियां डी । अनेकान्तात्मकवस्तुविषयत्वाज्जानरूपाया: सरस्वत्या अप्यनेकान्तमयत्वम्‌ । शञानात्मक- 
सरस्वत्या अनन्तधर्मात्मकवस्तुविषयत्वाज्जानरूपाया: सरस्वत्या अप्यनेकान्तमयत्वम्‌ । शानात्मकस- 
रस्वत्या अनन्तधर्मात्मकज्ेयज्ञप्त्याकारपरिणमनसमुपजातानन्तपरिणासाप्नत्वादनेकान्तस्वभावत्वसिति 
भाव: । मूर्ति: सर्वज्ञेय विषयव्यापिनी । मूच्छेति सपर्यायसकलबस्तुजातं व्याप्नोति ज्ञेयविषयता नयतीति 
मूति: । मूतिशब्देनात्र ज्ञानात्मिकाया एवं, न शब्दात्मिकायाः ग्रहणं, अत्र शास्त्रे पुरुषस्वभावभतज्ञान- 
सात्रस्थेव प्राधान्यात्‌ । नित्यमेव प्रकाशतां प्रकटीभवतात्‌ । अन्न प्रार्थनायां लि । सम्यग्दशनज्ञानचा- 
रित्राद्यतन्तज्ञानपरिणामानां ज्ञानेन वस्तुव॒त््या तादात्म्यादविनव्वरज्ञानसात्रेकधमंवत्वसमात्मनो निइुय- 
यनयेन, ज्ञानात्तरनन्तपरिणामानां परमार्थतोइ्भेदेषि कथड्चिड्धेदों व्यवहारेण यतस्ततस्तस्यानन्तसइ- 
ख्याकधरमंवत्वमपि व्यवहारेणव ॥ 

विवेचन- द्रब्य होनेसे आत्मा अनन्तथर्मात्मक है। ' अनन्तधर्मण: ” इस सामासिकपद के दो अर्थ होते हे ' 
' अविनश्वरधर्मवाली अर्थात्‌ अविनश्वर एक ज्ञानसात्र स्वभाववाल्री ' यह एक अर्थ और “ अनन्तसंख्याकधमोंवाली 
यह बृूसरा अर्थ | शुद्धनिश्चय की दुष्टिसि यदि आत्मा शुद्ध ज्ञानरूप हि हो तो उसे अनन्तसंख्याकधर्मवाली या 
अनन्तसंख्याकधसंवाली हो तो उसे ज्ञानमातरूप एकधमंवबाली केसे कहा जा सकता है ? “ इस प्रकार के प्रइन का 
उपस्थित होना स्वाभाविक है। यह शंका ठीक नहीं है; क्योंकि आत्मा का एकधमेत्व और अनन्तधसंत्व युक्‍्ति 
और आगमस से सिद्ध होते हे। उन दोनों के होनेंसे कोई दोष नहीं आता। यद्यपि आत्सा को ज्ञानसान्र एकस्वश्लाव- 
बाली कहा गया है तो भी उससे उसका अनन्तधर्मात्मकत्व बाधित नहीं होता; क्योंकि निशच्चयनय को वृष्टिसे 
शानसात्रस्थरूप आत्मा व्यवहारनय की बृष्टिसे अनन्तसंख्याक धर्मोसे युक्त है। 

जो हि अपने स्वभाव से अर्थात्‌ असाधारण धममंसे नित्य युक्त होता है वह तत्‌ होता है और जो हि अपनेसे भिन्त 
पदार्थ के स्वभाव से अर्थात्‌ भिन्न पदार्थ के असाधारण धर्म से कदापि युक्त नहीं होता बह अतत्‌ होता है-परपदार्थकूप 
नहीं होता। अतः जो हि तत्‌ होता है बह हि अतत्‌ होता है यह अभिष्राय स्पष्ट हो जाता है। पदार्थ में जो व्यवहारनय 


हि ओऋचभनाधविगंबरजैनप्रंयप्रकाशनसंस्थायों: 


की वृष्ठि से अनन्त धर्म होते हैं उनमें से प्रत्येक धर्म पुर्ण पदार्थ का अंशमसात्र होता है ओर बह धर्म पदार्थ का 
अंशम्राज होने से अंधमाव्रकृप पर्याय के सस्रान पर्यायहि है। फर्क इतना हि है कि पर्मायें क्रम से उत्पन्न होतों है 
और गुण द्रव्य के साथ अनादि काल से अनन्तकालतक रहता है। व्यवहारनय की दृष्टि से पदार्थ के गुणरूप अंदा 
और पर्मायकूप अंश अनन्त होसेपर भो पदार्थ गुणपर्यायों का एक सम हरूप हि होता है। गुणपर्यायों का समूह एक 
होनेसे गुणपर्यायसम हात्मक पदार्थ भी अव्याधिकनय से व्रव्य की प्रधानता से एक हि होता है। पदार्थ के गुणरूप अंश 
और पर्यायरूप अंडा अलण्ड एक द्रव्य के द्वारा अपने स्पभावसे व्याप्त होते हे। यदि पवार्थ के गुण और पर्याय 
दरब्य के असाधारणधर्म से व्याप्त न हो तो वे गुण और पर्याय उस पदार्थ के नहों कहे जायंगे। उन गुणपर्यायोंका 
आश्रयभूत एफ अखण्ड पदार्थ की गौणता से और उन अनन्त गृणपर्यायों को मुख्यता से व्यबहारनय कि वृष्टि से 
व्रव्याथिक नय की दृष्टि से अखण्डरूप पदार्थ एक होनेपर भी उसका अनेकत्व सिद्ध हो जाता है। इस से जो हि 
एक होता है वह हि अनेक होता है। प्रत्येक पदार्थ के द्रव्य, क्षेत्र काल ओर भाव भिन्नभिन्न हुआ करते है । 
पवार्थ की अपने हव्य, क्षेत्र, काल और भावोंमें तादात्म्य से स्थिर रहने को जो दाक्ति होतो है उसरूप जो पदार्थ का 
स्वनाव उससे नित्यसंबद्ध होनेसे पदार्थ का सत्वधर्म सिद्ध हो जाता है । अर्थात्‌ पदार्थ अपने गुणपुंजरूप व्रव्यमें, 
अपने संपूर्ण प्रदेशों में, अपनी पर्यायों में और अपने गुणोंमें या स्वभाव में स्थिर रहने के स्वभाव से नित्य युक्त 
होनेके कारण उसका सत्त्वधर्म सिद्ध हो जाता है-वह सत्‌ कहा जाता है । परपदार्थ के अनन्तगुणात्मक पिण्डके साथ, 
उसके संपुर्ण प्रदेशों के साथ, उसके पर्यायों के साथ और उसके गुणों के या स्वभाव के साथ तादात्म्य को प्राप्स 
होकर न रहनेकी शक्ति पदार्थ की होती है। पदार्थ उस शक्तिरूप स्वभाव से युक्त होनेसे असत्‌ और नास्तिरूप 
कहा जाता है। इस प्रकार पदार्थ के सत्् और असत्त्व धर्मोकी सिद्धि हो जाती है। अतः जो हि सत्‌ होता है वह हि 
असत्‌ होता है यह अभिप्राय स्पष्ट हो जाता है। आदि-अन्तरहित, भेदरहित एकरूपसे परिणत होनेके स्वध्ाव से 
पदार्थ का नित्यत्वध्षमं सिद्ध हो जाता है। क्रम से उत्पन्न होनेवाले, एकसमयस्थितिक अनेक पर्यायों के रूप से परिणत 
होनेके स्वभाव से नित्ययुक्त होनेके कारण पदार्थ के अनित्यत्व धर्म को सिद्धि हो जाती है। अत' जो हि निल्य होता 
है बह हि अनित्य होता है यह अभिप्राय स्पष्ट हो जाता है। इस प्रकार एक पदार्थ के पदार्धत्व को निष्पन्न करनेवाली 
परस्परचिरद्ध दो शक्तियों को प्रकट करने का नाम हि अनेकान्त है । 


आत्मा ज्ञानसात्र अर्थात्‌ ज्ञान हि है। ऐसा शानमात्र होनेपर भी बहू इन्द्रिययोचर न होनेसे अन्तरंग में 
प्रकाशमान अर्थात्‌ स्वसंवेदनगम्य शान उसका स्वन्ाव है। उसके ज्ञानस्वरूप होनेकी दृष्टि से आत्मा का तस्थ-तस्पना 
सिद्ध हो जाता है। आत्मा से भिन्न पदार्थ आत्मद्रव्य को छोड़कर अन्यत्र प्रकट होते हं। वे पदार्थ अनम्तसंस्याक हैं 
और ज्ञान के विषय-शेय हैँ। वे आत्मा का जो स्वरूप है उससे उनका स्वरूप लिश्न होता है। ऐसे जो परपवार्थ हे 
उनके स्वरूप से आत्मपदार्थ कदापि युक्त नहीं होता। उनके स्वरूप से युक्त होनेके कारण आस्मपदार्थ अतत्‌ है 
अर्थात्‌ प्रपदायंरूप नहीं है । परपदार्थ के स्वरूप से युक्त न होना हि आत्माका अतत्पना है। इस प्रकार आत्माका 
तत्पना अर्थात्‌ स्वरूप से युक्त होना और उसका अतत्पना अर्थात्‌ परपदार्थों के स्वरूप से युक्त न होता ये दो 
विरोधी धर्म सिद्ध हो जाते हे । कहनेका भाव यह है कि आत्मभिन्न पदार्थों के द्रच्य, क्षेत्र काल और भाव आत्मा के 
द्रव्य, क्षेत्र, काल और भाव इनसे भिन्न होनेसे आत्मा परभावरूप न होनेसे आत्मा का अतत्पना सिद्ध हो जाता है । 
इस प्रकार आत्मा का स्वव्रध्यादिचतुष्टय की दृष्टि से कथंचित्‌ तत्पना और परपदार्थ के ब्रव्यादिचतुष्टय से व्यतिरिकत- 
भिन्न पे कर्थचित्‌ अतत्पना ये दो विरोधी धर्म सिद्ध हो जाते है । यह बिरोध वास्तव विरोध न होकर विरोधा- 
भश्सरूप है। 


व्यवहारणय की दृष्टिसे आत्मद्रव्य अनन्तधर्मात्मक है। आत्मा का प्रत्येक गुण उसका अंश होनेसे उसकी 
पर्यायसंशा भी होती है; कितु पर्याय की तरह गुण विनश्वर न होनेसे अर्थात्‌ अनादि से अनन्त कालतक आत्सा के 
साथ तादात्म्य को प्राप्त होनेसे वे सहभावो कहे जाते है । पर्यायें उत्पन्न होकर नष्ट हो जाली हैं । अपने उपादान से 
ऋस से उत्पन्न होनेवाली होनेसे वे ऋमभावी कही जाती है। आत्मा के गुण और पर्याये आत्मा के अंश अर्थात्‌ 


समयसारः: | 


चिदंझ हें। वे गुण और पर्यायें संख्या को दृष्टि से अनन्त हे । आत्मा के सहुभावी गुणरूप ओर करमभावी पर्यायकूप 
अंश-चिरंश अनन्त हैं। आत्मा युणपर्यायरुप चिदंशों का समूह है। आत्सा के वस्तुतः विभाग नहीं होते । अतः बहू 
अक्षण्ड एक द्रब्य है। गुणपर्यायसमूहरूप और (कल्पित प्रदेश असंख्येय होनेपर भी) विभागशून्य होनेसे यहू आत्मा 
एक है। कहुनेका भाव यह है कि यद्यपि अनंतगुणपर्यावात्मक होनेंके कारण व्यवहारनय को दृष्टि से आत्मा अनेक 
स्वकृप है तो भी उस गुणपर्यायों के कारण होनेवाले अनस्तरूपत्व को-अनेकत्व को गौण करके ओर आत्सा के 
अखण्डत्व को व्रव्याथिकतय की वुष्टि से प्रधान बनाकर आत्मा का एकत्व सिद्ध किया गया है । विभागशुन्प अत एच 
अखण्ड एक द्रव्य जो आत्मा ओर उसके सहभावी गुण और उसमें कमसे प्रादर्भूत होनेबाली उसकी पर्यायें इनमें 
लादात्म्य होता है। अतः बहु आत्मद्रब्य अपने उन गुणों को और पर्यायों को अपने स्वभाव से व्यापता है । आत्मद्रव्य 
से व्याप्त सहुभावी गृूणरूप और क्रमभावी पर्यायकूप अनन्त घिदंशों की-चेतनपरिणामों की मुख्यता से अखण्ड 
आत्मद्रव्य का व्यवहारनय की दृष्िट से अनेरत्व सिद्ध हो जाता है। अनंत चिदंशों को जब मुख्यता होती है तब 
असण्ड एक आत्मव्रव्य गमोण पड़ता है । हसप्रकार व्रव्याथिकनय की दृष्टि से आत्मा का एकत्व और पर्यामारथिकनय की 
दुष्टि से उसका अनेकत्व सिद्ध हो जानेसे आत्मा के एकत्व और अनेकत्व इन दो विरोधी धर्मों की सिद्धि हो जाती 
है। यह विरोध भी वास्तव विरोध न होकर विरोधाभासरुप है। 


आत्मा के अपने जो द्रव्य, क्षेत्र काल और भाव हे उनमें नित्य स्थिर रहनेकी आत्मा की शक्ति होती है। 
उस शाक्तिरूप स्वन्नाव से आत्मा नित्य युक्त होती है। उसके साथ तादात्म्य को प्राप्त हुई होतो है । भारभा इस अपने 
स्वभाव के साथ तादात्म्य को प्राप्त हुई होनेसे उसका सत्त्यधर्म सिद्ध हो जाता है। अपने अनंत गुणों के पिण्ड के 
साथ, अपने असंख्येय प्रवेशों के साथ, अपनी उपादेयभूत पर्यायों के साथ, और अपने गुणोंके या स्वप्नाव के साथ 
तावात्म्यसंबंध को प्राप्त होनेसे या अपने द्रब्य-क्षेत्र-काल-भावरूप स्वरूप से परिणत होनेके कारण आत्मा का 
सत्वधर्म सिद्ध हो जाता है। पर पदार्थ भी अनन्तगुणों का पिण्ड होता है। उस पर पदार्थ के अनन्तगुणात्मक पिण्ड 
के साथ, उसके प्रदेशों के साथ, उसकी पर्यायों के साथ ओर उसके स्वभाव के या गुणों के साथ तादास्म्य को प्राप्त 
न होनेकी शक्ति आत्मा में होतो है। उस शक्तिरूप स्वध्ाव से नित्य युक्त होनेसे या पर पदार्थ के द्रव्य-क्षेत्र-काल- 
भावरूप स्वरूप से परिणत न होनेकी शक्तिरूप स्वभाव से नित्य युक्त होनेसे आत्मा का असस्वधर्म सिद्ध हो जाता 
है । कहने का भाव यह है कि व्रध्यव्यतिरेक (आत्मा का परपदार्थ से भेव), क्षेत्रव्यतिरेक (आत्म्प्रदेशों का 
परद्रव्य के प्रदेशों से भव), कालव्यतिरेक (आत्मा की पर्यायों का पर व्रब्य की पर्यायों से भेद) ओर भावष्यतिरेक 
(आत्मस्वधाव का या आत्मगुणों का परपदार्थ के स्वप्ाव से या गुणों से भेद) होनेसे आत्सा परद्वव्य के स्वरूप 
से परिणत न होनेकी शक्ति रखती है । उस शक्तिरूप स्वप्नाय से नित्य युक्त होनेसे आत्मा का असस्त्वधमं-नास्तित्व 
सिद्ध हो जाता है। इसप्रकार आत्मा के सत््व और असत्त्व इन दो विरोधी धर्मोकी सिद्धि हो जाती है। यह विरोध 
भी वास्तव विरोध नहीं है अपि तु विरोध'भासरूप है। 


आवि-अन्तरहित, भेदरहित एकरूप से परिणत होनेका आत्मा! का स्वभाव है। उस स्थभावसे उसके 
नित्यत्वधर्म की सिद्धि हो जातो है। क्रम से प्रवत्त होनेवाली, एकससग्स्थितिक अनेक पर्यायों के रूप से परिणत 
होनेका आत्मा का स्वभाव है । उस स्वभाव से नित्य युक्त होसेसे आत्मा के अनित्यत्वधर्म की सिद्धि हो जाती है। 
इसप्रकार आत्मा के नित्यत्व ओर अनित्यत्व इस दो विरोधी धर्मोको सिद्धि हो जाती है। यह विरोध भो वास्तव 
बिरोध न होकर विरोधाभासरूप है । 

इसप्रकार आत्मा के तस्वातत्त्व, एकत्त्वानेकत्व, सस्वासत््व ओर नित्यत्वानित्यत्व धर्म सिद्ध हो जाते हूं । 

शाका- आत्मद्रब्य का शानसात्र स्वभाव होनेपर भी यदि अनेकान्त स्वयमेव प्रकट हो जाता है, तो 
आत्मा के अनेकान्तत्व की सिद्धि करनेके लिये अनेकान्त का साधनरूप से कथन अहुंन्तों ने क्‍यों किया ? 

समाधान- अज्ञानियों के विषयमें आत्मद्रव्य ज्ञानसात्र स्वभाववाला है इस बातकी सिद्धि करनेके 
लिये अनेकांत को अहंस्तों ने साधन कहा है । अनेकान्त के बिना शानसात्रस्वभाववाला आत्मव्रव्य हि सिद्ध नहीं 


८ श्रीऋषभनायदिभंबरजैनग्रंथप्र काइनसंस्थायाः 


होता । खुलासा- स्वायतः अनेक पदा्थोसे भरे हुए इस विश्ववर्मे सभी पदार्थोंका अपने अपने स्थभावकी दृष्टिसे 
बहैत होनेपर भी-पदार्थ के द्वित्व का ज्ञान न होनेपर भी उसके ह््त्विका (पदार्थ के द्विखूपता का) निषेध करना 
अदाक्य होनेसे हुरएक पदार्थ अपने स्वरूप में स्थिर रहना और पर पदार्थ के द्रव्य के रूपसे क्षेत्र के रूपसे, काल के 
रूपसे और भाव के रूपसे पृथक्‌ - अलग रहना इन दो भावों से - स्वरूपोंसे युक्त है हि । 
इसप्रकार शानमात्रस्वधाव का अनेकान्तत्व सिद्ध हो जाता है । अनन्तधर्मात्मक आत्मद्रब्य का जश्ञानसात्रत्व 
निस्नप्रकार से सिद्ध किया गया है । 
शंका-- क्रम से होनेवाले और अक्रम से प्रवृत्त अर्थात्‌ सहप्रवृत्त अनन्तधर्मों से नित्य युक्त आत्मा का 
शानमात्ररूप-एकधसंत्व कैसे सिद्ध हो सकता है ? 
समाधान--- एक दूसरेसे भिन्न ऐसे अनन्तधर्मों के समदायरूप से परिणत हुई एक सप्तिमाभस्वभाव- 
रूप से आत्मव्रव्य स्वयमेव परिणत होतेवाला होनेसे उसका ज्ञानमात्रेकधमंत्व सिद्ध हो जाता है । इसीलिये हिइस 
आसत्सा की ज्ञानसात्र एक धर्म सें अस्तर्भूत होनेवाली अनन्त गक््तिया प्रादुर्भूत होती हे । ज्क्तिशब्द का अर्थ है गण । 
ये गुण सम्यग्द्शन-शान-चरित्र को तरह श्ञानगुण की पर्यायरूप है। “ सम्य्दर्शन, सम्यग्शान और सम्यक्वारित्र ये 
तीनों मिलकर मोक्ष का कारण-साधकतम साधन है। जीवादि सात तत्त्वों के श्रद्धानरूप से शानगुण का जो परिणमन 
बहू सम्यरदर्शन है, जीवादि पदार्थों के ज्ञानकूप से ज्ञानगुण का जो परिणमन वह सम्यग्शान है और रागाविरूप 
विभावभावों को परिहरणक्रिया के कर्तृत्वकूप से ज्ञानगण का जो परिणमन वह ससम्यक्चारित्र है। अतः इसप्रकार 
सम्यग्वशनजञानचारित्रश्नयी मिलकर एक हि ज्ञान का परिणमन है यह स्पष्ट हुवा। ज्ञान हि परमार्थतः सोक्ष का 
कारण है यह स्पष्ट हो जाता है” । (समयसार गाथा १५५ की आत्मस्याति) । आत्मा का ज्ञानमात्रस्वन्नाथ और 
आत्मा के अनन्तधर्म इन में अविनाभावसंबंध होता है यह अभिप्राय “प्रसिद्ध हि ज्ञान ज्ञानसात्रस्थ स्वसंवेदनसिद्ध- 
त्वात्‌ । तेन प्रसिद्धेत प्रसाध्यमानः तदविनाभूतानन्तधमंसमुदायमूर्तिः आत्मा । ततो मानसात्राचलितनिलातया दृष्टया 
कममाक्रमप्रवृत्त तदविनाभूत॑ अनन्तधर्मजातं यद्यावल्ल्षयते तत्तावत्समस्तमेबेंकः खलू आत्मा |” (समयसारफरिश्षिष्ट ) 
इस उद्धरण से स्पष्ट हो जाता है। जिसका जिसके साथ यथार्थ अविनाभावसंबध होता है उसका उसमें अन्तर्भाव हो 
जाता है। प्रमाण “ स्यादेतत्‌-' गुणविद्येषग्रहणे सति रसादीनामग्रहणं प्रसक्त इति, तन्न । कि कारणम्‌ ? तदबिना- 
भाषात्‌ तदन्तर्भावसिद्धेः । रूपाविनाभाविनों हि रसादयो रूपग्रहणेन गृहचन्ते। [राजवा, ५॥५३ भाष्य]” [ विशेष 
गुण का प्रहण किया जानेपर रसादिकों का ग्रहण न होनेका प्रसग आ जाता है । यह आशक्षेप ठीक नहीं है इसका 
कारण ? रसादिकों का उस विशिष्ट गुण के साथ अविनाभावसबंध डोनेसे उनका उस विद्िष्ट गुण में अन्तर्भाव हो 
जाता है इसलिये । रूपके साथ जिनका अविनाभाविसबध है ऐसे रसादिको का रूपगुण का ग्रहण करनेसे ग्रहण हो 
जाता है। ] इस उद्धरण से उपयुक्त अभिप्राय स्पष्ट हो जाता है। आत्मा के ज्ञानसात्र स्वभाव के साथ उसके 
अनन्तधर्मों का यथार्थ अविनाभावसंबंध होनेसे वे अनस्त धर्म ज्ञानमात्र स्वभाव में अन्तर्भूत हो जाते है। अत्त: आत्मा 
का स्वभाव निरचयनय को दृष्टि से ज्ञानमात्र हि है और व्यवहारनय को दृष्टि से वह आत्मा अनन्तधर्मोबाली है। 


ऐसी निशचयनय से ज्ञानमात्रस्वभाववाली और व्यवहारनय से अनन्तधर्मोवाली आत्मा का यथार्थ स्वरूप 
आत्मा से अभिन्न होनेवाला ज्ञान अन्तरंग में देखता है- अनुभव करता हे । आन्मद्रव्य अमूर्त होंदेके कारण इंदिय: 
गोचर न होनेसे यह स्वसंवेदन प्रध्यक्ष से हि जाना जाता है। इस स्वसंवेदनकरिया में ज्ञाता ओर क्षय एक आत्मा हि 
होतो है। यह ज्ञान पर्यायरूप से परिणत होनेसे और उसके विषयभूत अनन्त ज्ञेय अनन्तध्मोवाले होनेसे अनेकान्त- 
प्रधान होता है। अपनी शुद्ध अवस्पा में यह ज्ञान विश्व के सम्पूर्ण नेयों को अपनी जप्तिकरिया से व्यापता है इसलिये 
उसको मूर्ति कहा गया है। ऐसा शुद्ध ज्ञान अपनी आत्मा में नित्य प्रकट हो ऐसी इच्छा दीकाकार आचार अमतचंद्र 
कर रहे है। यहां “ नित्यमेव' का अर्थ अविच्छिन्नरूप से ऐसा होता है । ह 

पूर्ण, निर्दोध और असहाय झञान की केक्लज्ञान यह संज्ञा है। इससे सभी पदार्थ अपने अनन्त गुणपर्या- 
बोंसहित प्रतिभासित होते हे । इसके द्वारा हि अनन्तधर्मात्मक आत्मद्रव्य का स्वरूप प्रस्यक्षरुपसे जाना जाता है । 


खबयसारः है 


स्याद्वाव भा व्ुतरूप है। यह स्याद्राव ' स्थात्‌ ' पदके द्वारा अनन्त धर्मोंको अविरोधरूपसे एक पदार्थ सिद्ध करता 
है। आत्मद्रध्य भें अनस्तधर्मों के अस्तित्व की अविरोधरकूप से सिद्धि यहू स्थाद्वावविद्या हि करती है। ' प्राइिनकप्रइन- 
वशावेक स्मिन्बस्तुन्यविरोधेन विधिप्रतिषेघकल्पन सप्तभडगो ' ऐसा स्थाद्ाद का लक्षण पूर्वाचायों ने दिया है। इसो 
स्पाहाद का दूसरा ताम अनेकान्त है। आत्मद्रव्य में अनन्तधर्मों का अविरोधरूप से अस्तिरूप होना यह स्याद्वादविद्या 
हि सिद्ध करती है। अनन्तधर्मों में जो एक ज्ञानधर्म हे वहु आत्मा का असाधारण धर्म है और इस असाधारणधर्म के 
साथ अस्यधर्मों क/। अविनाभाव होनेसे उस असाधारणधर्म में अन्य अवशिष्ट धर्मों का अन्तर्भाव हो जाता है। ज्ञान- 
धर्म को जीव का असाधारणधर्म इसलिए कहा जाता है कि वह आत्मभिन्न पदार्थों सें नहीं पाया जाता। प्रत्येक 
आत्मा का शानहूप असाधारण धर्म अवस्थाभेद से और व्रव्य-क्षेत्रकाल-भावों के भेद से भिन्न भिन्न है। यहि भझान 
अन्तरात्मा का साध्य है, अम्तरात्मा की मिथिकल्प अवस्था साधन है और अन्तरात्मा साधक है। 


इस कलश में न नमस्कार का विधान है और न आशीव॑चन की गन्ध है। आचायंश्री समयसार जैसे महान्‌ 
अध्यात्मग्रन्थका व्याख्यान करने की इच्छा करते हे। अतः स्याह्मदविद्यास्वरूप निर्दोष आत्मज्ञान की आवश्यकता 
उन्हें महसूस होती है; क्योंकि उसके विना अनेकान्तात्मक आत्मद्रव्य का यथार्थस्वरूप प्रकट करना दुष्कर है। दूसरी 
बात यह है कि सम्क्षा के कारण उन्हें शुद्धात्मस्वरूप की प्राप्ति अभिलषित है। प्रथम कलश में उन्होंने समयसार को 
नमस्कार भी किया है। अतः ' प्रकाशतां ' इस पद का प्रा्यंनापरक अर्थ लेना हिं युक्तिसंगत है। 


श्रीमान्‌ पं. जयचंद्रजी ने ' अनन्तधर्मंणः ” इत्यादि कलश का भावार्थ लिखते समय ' यहां सरस्वती की सति 
को आशीर्ष॑ंचनरूप नमस्कार किया है।' ऐसा वाक्य लिखा है। नमस्कार पृज्य व्यक्ति को किया जाता है और 
आज्ञीर्वाद छोटी व्यक्ति को दिया जाता है। यहां सरस्वतोरूप से केवलज्ञान हि अभीष्ट है। आचार्य अमृतचंद्र सूरि 
केवलज्ञान के धारक नहीं थे। केवलज्ञान की प्राप्ति उनका साध्य था। केवलुज्ञान उनके विषय में आराध्य था। अट॥ 
केवलज्ञान की प्रार्थना करना या उसको नमस्कार करना हि आचार्यश्रीका कतंव्य था। आचार्यश्री सरीखे अनुपम 
विद्वान्‌ केवलज्ञान को कदापि आशोर्वाद नहीं दे सकते थे और वास्तवरूप से देखा जाय तो उन्होंने दिया भी नहीं है । 
/ प्रकाशता ” यह लिडन्तरूप है और लिडका अर्थ “ अधीष्ट ' इच्छा है और प्रार्थना भी है। देखिए ' विधिनिमंत्रणा- 
सन्त्रणाधीष्टसम्प्रश्नप्रार्थंनं लिड्‌ '। अतः इस नियम के अनुसार “ प्रकाशतां ” इस पद का अर्थ “ प्रकाशरूप हो ऐसी 
इच्छा अथवा प्रार्थना है! ऐसा करना चाहिये । 


* अनेकान्तमयीम्‌तिः ” इस पाठ के विषय सें भो विचार करना क्रमप्राप्त है। ' अनेकान्तमयी ” और 'मूतिः 
ये दोनों पद अहूग अलग लिखकर फहींकहीपर अर्थ किया गया है और कहींपर दोनों पद संयुक्त समशकर अर्थ 
किया गया है। जहां सामासिक पद समशकर अर्थ किया गया है वहां वह समास बहुत्रोहि समझकर अर्थ किया 
गया है। यह समास यदि बहुब्रोहि मान लिया गया तो समानाधिकरणबहुत्रीहि मानना पडेगा। ऐसे बहुत्रोहि समास 
में जो स्त्रीप्रत्ययान्त पू्वषद होता है उसका “ स्त्युक्तपुंस्कादन्रेकार्थेडडट्प्रियादो स्त्रियाम्‌ ' इस नियम के अनुसार 
पुंबद्धाव हो जाता है। प्रकृत समास में “ अनेकान्तमयी ' यह पूर्बपद ज्यों का त्यों स्त्रीप्रत्ययान्त है। अत: यह समास 
समानाधिकरणबहुत्री हि नहीं लिया जा सकता। समास हि लेना हो तो षष्ठीतत्पुरुष लेना चाहिये। “ अनेकान्तमय्या 
मूति: सार: अनेकास्तमयीमतिः । ' इसप्रकार विग्रह करके “अनेकान्त से बनो हुई जो जिनवाणी उसका सार अर्थात्‌ 
संपूर्ण और निर्दोष स्थभाव ' ऐसा अर्थ समझना चाहिये। मेने दो अलग अलरूग पद लेकर अर्थ किया है। जो पदार्थ 
अपने पास नहीं होता और जिसकी अपने को आवश्यकता होती है ऐसे पदार्थ के लिये हि प्रार्थना की जातो है। 
आधायंश्री को आत्मपदार्य के स्वरूप का विवेचन करना है और उसके लिये उन्हें निर्दोष स्याह्वादविद्या की आवश्य- 
कता है। निर्दोष स्पाह्रादबिद्या शानरूप है और ज्ञान आत्मा का स्वभावभूत भाव है। उन्हें अपने स्वभावभ्तशान की 
प्राप्ति कर लेनी है। अतः अपनेमें स्थाह्रावविद्या के स्वरूप का प्रकाश हो जासेके लिये प्रार्थनाका किया जाना युक्ति- 


संगत भालूम होता है। 


'प० श्रौऋष भनाथदिशंवरणनप्रयधकादनसंस्थाया: 


परपरिणतिहेतो्मोहनाम्नोउनुभावा- 
दबि्रितमनुभाव्यव्याप्तिकल्माधिताया: । 
मस परमविशुद्धि: शुद्धचिन्सात्रमूर्ते- 
भंवतु समयसारव्यास्ययेबानुभूतेः ॥ ३ ॥। 
अन्वयथ'- परपरिणतिहेतो: मोहनाम्नः अनुभावात्‌ अविरत अनुभाव्यव्याप्तिकल्माधितायाः मम शुद्धचिन्भाज- 
मूर्ति: समयसारव्याख्यया एवं अनुभूतेः परमविशुद्धि: भवतु । 
अर्थ:- सविष्यकाल में होनेबालो कमंवर्गणायोग्य पुद्गलों की द्रव्यकर्ससंशक पररूप परिणति का निमित्त- 
कारण, भूतकाल में हो गयी कर्ंवर्गणायोग्य पुद्गझतों की प्रव्यकंसंशक पररूप परिणति जिसका सिमिस्तकारण पडती है 
ऐसे, और अशुद्ध आत्मा की अज्ञानात्मक सामान्य [ और अनादिसे चलो आयी _] प्ररूप परिणति जिसका उपादान- 
कारण होती है ऐसे भावमोह की और भविष्यकाल में होनेबाली अशुद्ध अर्थात्‌ अज्ञानो आत्मा फौ भावकर्भसंज्ञक 
पररूप परिणति का निमित्कारण, भूतकाल में हो गयी अशुद्ध अर्थात्‌ अश्ञानहूप विभावभावरूप से परिणत हुई आत्मा 
की भावकसंसंसक पररूप परिणति जिसका मिमित्तकारण पडतो है ऐसे और कर्मर्वेलिवोप्य परद्धलव॒ध्य का कमरेप- 
विप्तावात्मक सामान्य परढूप परिणति जिसका उपादान कारण होती है ऐसे ह्रव्यकर्म को अर्थात्‌ भावद्रध्यरूप 
मोहनोयकर्म को सामय्प से अनुमाव्य-फोधादिविभावपरिणामों के रूप से परिणत होनेके कारण अनादि से बमान- 
कालतक अवधिच्छिप्ररूप से कलंकित बनी हुई अर्थात्‌ अशुद्ध अवस्था को प्राप्त हुई, शुद्ध निश्चय की दृष्टिसे शुद्धचत- 
न्यमातस्वभावरूप मेरी आत्मा की समयसररणंथ फी व्याख्या करनेसे हि प्राप्त होनेवाली अनुभूति से और श॒द्ध 
आत्मर के ज्ञानमात्रस्थभाव का विशेषरूप से विशदीकरण करनेसे प्राप्त होनेबाली अनुभूति से परम-उत्कृष्ट विशुद्धि हो। 
परपरिणतीत्यादि- भिथ्यादशनज्ञानचारित्रत्रवस्थ॒शुद्धात्मस्वभावभ्तशुद्धशानवैपरीत्यादज्ञान- 
रुपत्वान्मोहसड्ज्ञाया, मिथ्यादद्नज्ञानचारिशरश्रयस्थ शुद्धात्मस्वभावध्तशद्धज्ञानवंपरीत्यस्थ विभाव- 
परिणामस्पोत्पत्ते: स्वोदयेन निमित्तभूतस्य कर्मतापन्नकर्मवर्गणायोग्यपुद्गलद्गवव्यय्य च मोहसऊज्ञाया: 
मोहस्य भावदव्यमोहसऊज्ञ द्वेविध्यमनुरुध्यास्य कलशस्य व्याख्यान कतंव्यम्‌ । परपरिणतिहेतो: 
परस्य कर्मवर्गणायोग्यपुद्मलद्रच्यस्थ या परिणति:ः परिणाम: कर्मसझज्ञकविशभावपरिणामत्वेन परि- 
णमने वा। तस्याः हेतु: निमित्तकारणम्‌ । तस्य । यद्वा परा श॒द्धात्मपरिणतेधिन्ना चासो परिणति:ः 
ऋ्रोधादिक्पविभावात्मक: परिणासदच परपरिणति: । ' पुंबद्यजातीयदेशीये ' इति पुरंपदस्य पुंब:द्भाव: । 
तस्या: हेतुरुपादानकारणं प्रभवों वा। तस्थ। अत्र हेतुशब्द उपादानकारणार्थवचन. । अश्न 
प्रमाण * हेतोहँतुमता साधंमभेदों हेतुरुच्यते ” इति । (मोहोदयनिमित्तजन्याज्ञानात्कोधादिविभाव- 
भायानां कार्यतयोत्यलेरत्राज्ञानाख्यस्य जीववबिभावपरिणामस्योपादानकारणत्वम्‌ । भवत्कोधादिरूप- 
विभावपरिणामप्रध्यंसाभावानन्तरभाविनो विभावपरिणामस्योपादानकारणत्वमित्यर्थ: । यहा परा 
शुद्धात्मस्वभावभ्तशुद्धज्ञानस्वरूपभिश्नस्थभावा विभावभावात्सिका चासौ परिणति: परिणामइच 
पंरपरिणति: । पूर्वपदस्थ पूर्ववत्पुंब:द्धाव:। सा हेतुरुपादानकारणं गस्‍्य । तस्य । बस: । उत्पह्न- 
प्रध्यंसिनोपनन्तरपूर्वकाल भवस्य॒विभावपरिणामस्य भवद्विभावभावोपादानका रणत्वादिति भाव: । यहा 
परस्य आत्पद्रव्याद्दिअस्थ कर्मवर्गणायोग्यपुद्गलद्रव्यस्थ परिणतिः कर्मरूप: परिणाम: कर्ंत्येन 
परिणसन वा परपरिणतिः । सा हेतु: कर्मोदयरूपं निमित्तकारणं यस्य । तस्य । क्रोधादिक- 
षायरूपविभावात्मकात्मपरिणामे निमित्रभूते सति एव फर्मवर्गणायोग्यपुद्गला: द्रव्यकर्मत्वेन 
स्वयमेव परिणमन्तीति हेलोः, संसारिणो जीवस्थानाश्ज्ञानरूपों विभावपरिणामों व्रब्यमोहकर्मो- 


समपसार: । ११ 


वयात्मके पुद्गलद्रब्यस्थ विभावपरिणासे निमित्तभूते सति क्रोधादिकषायरूपविभावात्मकात्मपरियार« 
स्वश्पेण स्वयमेष परिणमतोति हेतोव्चात्र मोहदब्बेन भावभोहस्य प्रहणमवश्यम्भावि । परपरिणद्ति- 
हेलोरिति सामासिकयबस्य षष्ठोतत्पुरुषसमासत्वेन ग्रहणमुत्तरकालभाविकर्मवर्गणायोग्यपुद्गलद्रव्यकर्म- 
विभावपरिणामापेक्षयोत्तरकालभा व्यात्म विभापरिणामापेक्षया त, तस्वेब च॒ बहुत्नरोहिसमासत्वेन प्रहण- 
मनन्तरपूर्वकालभाविजीवविभावपरिणामात्मकोपादानकार णापेक्षयेत्यवसेयम्‌ । परस्प कर्मत्वापन्नपुद्गल- 
द्रष्याडडिअस्थाज्ञाानिन आत्मनः परिणतिरज्ञानरूपादुपादाना त्प्रादुर्भवस्क्री धादिवि भाव भावात्मक: परिणाम: 
फ्रोधादिविभावभावात्सकत्वेन परिणमन जा परपरिणति:। तस्याः हेतुनिमित्तकारणम्‌ । तस्य । 
यहा परा वर्तसानकालभवद्रव्यकमोंदयास्यविभावरूपाया: पुद्गलपरिणतेभिन्ना चासो परिणतिः उदय- 
कालानन्तरोत्तरकालभाविफलदानसामश्यंविकलपुद्शलकर्मपरिणामइच्॒ प्रपरिणति: । कर्मधारयत्वा- 
त्पूबंपदस्थ पूर्बवत्पुंब:द्भरावः । तस्याः हेतुरुपादानकारण प्रभवो वा। तस्य । उदयावस्थापन्नद्रव्यकर्मण 
एवं. फलदानानन्तरं फलदानसामथ्यबेकल्यविशिष्टावस्थायप्नत्वादुदयावस्थाविशिष्टस्थ द्रव्यकर्मण 
उपादानकारणत्वम्‌ । यहा परा शुद्धपुदूगलस्वभावात्कथड्चिस्धू क्वस्वभावा चासो परिणति: कर्मंसझ्ञ्क- 
विभाषभावात्सक: परिणामह्च परपरिणति:। पूर्वपदस्य पूर्यकत्पुंवद्भाबव:। सा हेतुरुपादानकारणं 
यस्थ । तस्थ । बसः। अनन्तरपुर्वकालभवानुदयावस्थापन्नपुद्सलद्रव्यात्मककर्मस्वरूपविभावपरिणामस- 
स्योदयावस्थापत्तिरूपभव द्वि भाव भावस्पोत्पत्त्यनन्तरपुर्वावस्थस्य॒द्वव्यकर्मण उपादानकारणत्वम्‌ । यहा 
परस्यानादेरशानिन आत्मन: परिणति: विभावभावस्वरूपश्ञावकर्मात्मकः परिणाम: (वश्नावभावा- 
त्मकत्वेन परिणमन वा परपरिणतिः । सा हेतुनिमित्तकारगं यस्थ । तस्थ । अनाशज्ञानोपादानसम्भत- 
क्रोधाविस्वरूपविभावपरिणामे निमित्तभूते सत्येव यतः कर्मबर्गणायोग्पपुद्गला: द्रृव्यमोहकरसंत्वेन स्वयमेव 
परिणमन्ति ततो द्रव्यमोहकमंणो$ज्ञानिजीवविभावभावनिमित्तकारणकत्वं स्पय्डभ्रवति। ब्रव्यमोहोदये 
सत्यनादेरज्ञानिनोउसमर्थस्य संसारिणों जोवस्य भावमोहाख्यक्रोधा दिकषायथस्वरूप विभावभावात्मक- 
परिणामस्य सम्भवादज्ञानिनो जीवस्थ व क्रोधादिख्पविभावभावोत्पत्तो निमित्तभूतायां सत्य। कमे- 
वर्गणायोग्यपुद्गलद्रव्यस्थ वेख्नसिकी द्रव्यमोहकर्मत्वेन परिणतिभंवतीति हेतोरमोहडाब्देन द्रव्यमोहस्थ 
ग्रहणं सम्भवति। अत्नाषि पूर्वोत्तरचरिणामापेक्षया परपरिणतिहेतोरितिपदस्थ बहुत्रीहिसमासत्वेन 
षष्ठीतत्पुरुषसमासत्वेन च ग्रहणम्‌ । मोहशब्दस्पो भयार्थग्रहणे$पि प्रोक्तसलासासिकपदस्य षष्ठीतत्पुरुष- 
समासत्वेन प्रहणमशानिजीवद्रव्यकमंणारुत्तरपर्पायापेक्षया यहुन्नीहिसमासत्वेन ग्रहु्ग ते भवत्पर्याया- 
पेक्षयेत्यववसेयम्‌ । पूर्वबद्धोदयप्राप्तक्मणस्तत्यूवंकालभावी विभावस्वरूपोहज्ञानिन आत्मनः परिणामों 
निमित्तकारणं भवति । भविष्यति काले बन्धावस्थामापरस्यमानस्य कर्मवर्गणायोग्यपरुद्गलूस्य बर्ते- 
सानकालभवों विभावात्मकोःज्ञानिनो जीवस्य परिणामों निसित्तकारगं भवति । वरंमानकालभवस्या- 
ज्ञानिनों विभावपरिणामस्य पूर्वबद्धदरव्यकमोदयों निमित्तकारणं भवति। छशाविष्यत्कालभाबिनो$ 
ज्ञानिनों विशावपरिणामस्पेदानोन्‍्तनकालबद्धद्रव्यकर्मणो भविष्यति काले प्राउुर्भवन्नदयों निमित्तकारणं 
भवति । अनादेरिदानीन्तनकाल॑ यावत्‌ पुद्गलकर्माझानात्सकविभावभावयोनिसित्तने सित्तिकभाव: 
परम्परपाउविच्छेदेव निडचयतयेन दुद्धस्यापि चेतन्यस्थ परिणति: कल्माबिता भूता भवति च। 
अज्ञानोपादानकक्रोधादिविभावरुूपपुद्मलब्वव्यकर्मोदयादिरूपपरिणत्योनिमित्तनेसित्तिक भावपर मपरावि- 
चछसर्यभावात्केवलज्ञानप्रादर्भतिकाल॑ याव:दूविष्यति च । अशुद्धस्पात्मनोउनन्तरपूर्वकालसाविविभाव- 
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परिणामों भवद्षिभावपरिणामस्य, उप कि १ मिस“ किद ४ अमल कक | 
प्रेंण._ उदयादिरूपभवद्वि भावपरिणामस्यानन्तरपुर्वकालश्वोदयादि: 
वानकारण बल पेसरकालभवोवयादिखूपविभावपरिणासस्योदयादिकपभवहिभावपरिणाभरचो- 
५ मोहनासत: . भावद्रब्यमोहसस्जञकस्थ कर्मण:। अनु- 
पादातकारणं भवतीत्यवबोद्धव्यम्‌ । एतादृश्ो मोह 

परिणमनाद्धेतो: त्मकपरिणामाभिमखस्थाज्ञानित: आत्मनो विभावात्मकपरि- 

भावात्‌ सहूपरिणसनाद्धेतोी:। विभावभाव कमाई बरकनडिता रमन | तेानधोज बियर 
णतिक्रियया सहोदयात्मकवंभाविकक्रियारूपेण द्रव्यकर्मणः परिणमनाद्धेतोरित्यर्थ:। तेनानु हक 
मोहपदेन द्रव्यमोहस्य ग्रहणे निमित्तादद्रव्यमोहाभिधानादित्यर्थ । ह अनु सह भावों भवन अनुभाव: । 
तस्मात्‌। भावों भवतम्‌। परिणमनमित्यर्थ:। “ ल्रिभ्वोश्गो इत्यनुपसृष्टाद्भूधातोर्धक्भावे हे 
अल: सहार्थवचन:। “ अनुत्वनुक्रमी. हीने पर्चादर्थसहार्थयो:। आर डक थे समीपार्थ सावुश्ये 
लक्षणादिष '॥ इति विश्वलोचने । यदाऊघ्ज्ञानिजीबो मिथ्यादशंनादिखूपविभावपरिणात्मकत्वेन 
परिणमति तदा कर्मवर्गणायोग्यपुद्गला अपि स्वयमेव कर्मत्वेन परिणम्यात्मपुद्गलप्रदेशसंइलेषा- 
त्मकबन्धावस्थां प्राप्नुवन्ति, यदा तु बन्धावस्थां प्राप्त मोहनीयादिद्रव्यकर्म उदयात्मकत्वेन परिणमति 
तदेवानादेरज्ञानिनो जीवस्य मिथ्याद्शनादिरूपविभावपरिणामात्मकत्वेन परिणमन भवति। उपादानस्य 
परिणमनक्रियया सहेव तत्परिणमनानुकूलं परिणमनं यस्य भवति तस्थेब निमित्तत्यं, निमेदर्ति 
सह करोतीति निम्मित्तमिति निमित्तद्ब्दस्य व्युत्पते, भवितृभवनव्यापारानुक्लण्यापारवल्निमित्त- 
मित्येब॑ विधलक्षणत्वान्रिमित्तस्य, एबंविधस्य निमित्तलक्षणस्थामृतचन्द्राचाययें: स्वोपज्ञटीकायां समथि- 
तत्वाच्च। अत्नानुभावशब्दस्यसामसर्थ्यर्थंबचनत्वमप्यर्थानुक्ल्याद्यबतमेव । नायसनुभवाभिधेयविपा- 
कार्थवचनः, विपाकार्थाभिधेयस्य अनुभवशब्दस्यानुभावशब्दाज्ूबह्वत्वात्‌ तस्य घप्रत्ययान्तसोपस9गभू- 
धातुसाधितत्वाच्च । ' श्रिणोभुवोई्गो ' इतिसृत्रस्थ जनेन्द्रमहावत्तिकारकृतं॑ व्याख्यानं यथा- 
* अगियूर्वेध्य: थ्रो णो भू इत्येतेभ्यों घज्मभवति। श्राय:। नाय:। भाव:। अगादिति किम्‌ ? प्रश्नयः। 
प्रभव:। कर्य प्रभावों धर्मस्य? प्रकृष्टों भाव: प्रभाव: इति प्रादिस:।” मल्लिनाथेनाप्येतादृञ 
एवाभिप्रायः किरातार्जुनीयटीकायां प्रकटीकृत:। “ अनुभावः सामय्यंम्‌ । अनुगतः भाव: अनुभाव इति 
घडनन्तेन प्रादिसमासः, न तूपसृष्टाद्धड्प्रत्ययः, 'श्रिणोभुवोःनुपसगें' [पा० ३।३। २४] इत्यनुपसर्गाजूब- 
तेर्धातोघेड्विधानात्‌ । अत एव काशिकायां कथ प्रभावों राज्ञाम्‌ ? प्रकृष्ट: भाव: इति प्रादिसमास:। * 
| किराता० ११६] अनुगतः सहभावों प्रविष्टो वा भाव: सामथ्यंमनुभाव:। द्रव्येण तादात्म्य- 
मापन्न॑ सामर्थ्यमित्यर्थ: । ' प्रात्यवपरिनि:प्रत्यादयो गतकान्तक्ृष्टरलानक्रान्तस्थितादियु वेब्भाष्केब्धि: ! 
इति प्रादिसः। अन्न सामर्थ्यर्थवचनोःप्यनुभावशब्द: प्रकरणानुविधायी। मोहकरंण' फलदानसा- 
मर्थ्येस्याज्ञानिनो जोबस्य परिणमनदक्त्याख्यबलस्योद्वोधकत्वाह्लाधायकत्वात्तस्थ जीवस्य विभाव- 
परिणतेः प्रादुर्भवनक्रियायां निमित्तत्व॑ स्पष्टतामाटीकते, निमिसकार्यस्थ बलाधानमात्रस्वरूपत्वात्‌ । 
बलाधान नाम बलस्योत्तेजनं प्रबोधतं वा। तेनानुभावादित्यस्थ निमित्तादित्यथोंषपि सम्भवति। यतो 
निमित्तमात्रेषपि हेतुकतृत्वमिष्यते । ' इति तत्त्वार्थसारेः्मृतचन्द्राचारये रक्तम्‌ । अविरतमनावेवंर्तमानकाल 
यावदविच्छेदेन | अनुभाव्यव्याप्तिकल्माषिताया: भावसोहास्याज्ञानस्य रागद्रेषादिविभावपरिणामो- 
पादानकारणभूतस्थ सामर्थ्याज्जायमाना अनुभाव्या: अनुभवगोचरो भवनाहा रागद्रेषादिर्पा: 
अज्ञानिनों जीवस्थ ये विभावपरिणामाः तेषां या व्याप्ति: व्यापनक्रियाविशिष्टाउप्ति: प्रादुर्भावो वा 
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तया कल्माषिता सञ्जातकल्मया । तस्या:। ' तदस्यथ सञ्जात तारकादिश्य इत! ” इति इतस्त्थः। यहा 
ब्रब्यमोहाख्यपुद्गलकर्मणो रागह्रेषादिख्यजीवविभावभावनिमित्तकारणभूतस्य फलदानसामर्थ्याज्जोबेड 
शानिनि स्वोपादानभूताज्ञानात्मकाउू।वास्प्रादुर्भवन्तोब्नुभाव्या: रागह्ेषादिख्पा अशानिनों जीवस्य ये 
विभावपरिणासास्तेषां या व्याप्तिव्यापनक्रिया विशिष्टा5प्तिः प्रादर्भावों था तया कल्माषिता सझजा- 
तकलड़्का । तस्था: | यहा5नुभाव्यानां सहावइ्यं भाव्यानामुदयात्मकत्वेव परिणमनौयानां ब्रव्यकर्मणां 
या व्याप्तिरात्मप्रदेश: सह संइलेष: तया कल्माषिता सलिनोभूता। अशुद्धतां प्राप्तेत्यर्थ:। यद्वाउज्नानिन 
आत्मनो. विभावपरिणतिप्रादुर्भभनक्रियायां निमित्तीभूष समर्थतां प्राप्त्य सोहाख्यद्रव्यकर्मण: 
प्रभावात्सअजातानामनुभाव्यानामज्ञानिनो दुर्बलस्पात्मनो राग्ठ्ेघादिकृपविभावपरिणामानां या व्याप्ति- 
विशिष्टा5प्तिलेब्ध्यास्य: प्रादर्भावस्तथा कल्माषिता कलुषीभूता। तस्या: । “व्या: ' इत्यावदयके 
गम्यसाने व्यः । शुद्धचिन्सात्रम्तें: संसार्यपेक्षया विभावभावमापस्नत्वान्मलिनोभृतस्य अपि शुद्धनिद- 
यापेक्षया शुद्धचेतन्यस्वरूपस्थ मम समयसारव्याख्ययेव समयसाराभिधपग्रन्थराजस्य यथायंत्रावाविष्का- 
रेणेव | यहा समयस्यात्मन: सारः शुद्धज्ञानस्वरूप: स्थिरांदस्तस्थ विशिष्ठा आखुया ज्ञापनं ज्ञान- 
मनुभूतिशह्वच। तयेव। “सारः स्थाज्जन्मनि बले स्थिरांशेषपि पुमानयम्‌ । सार॑ं न्याय्ये जले वित्ते 
सार स्याद्वाच्यबद्दरे ॥  इति विश्वलोचने। तयेव। हेतो भा। तयेबव हेतुभूतया याध्नुभतिर- 
नुभव:। तस्या:। हेतो का। परमविशुद्धिः सर्वोत्कृष्टा विशुद्धिसंवतु भूयात्‌। परा उत्कृष्टा मा 
लक्ष्मी: शुद्धात्मज्ञानस्वरूपा यस्या: सा परमा। सा चासो विशुद्धिश्व परमविशुद्धिः। “ पुंबह्मजातीय- 
देशीयें ” इति पुंबद्धाव:। “लोट “इति प्रार्थने लोट। प्रार्थनमभिलाषः। श्रीमांष्टोकाकूदाचार्य: 
भगवानमृतचन्द्रसुरि: स्वात्मशुद्धामभिलषति । अनादेमोहनीयोदयजन्यविभावपरिणामेमंलिनोभूतस्य 
सम टोकाकर्तुरात्मन: परसविशुद्धिंवत्विति ग्रन्थकारोईभिलूषति । ' शुद्धचिन्माजमू्ते: अनुभाव्य- 
व्याप्तिकल्माषिताया: ममानुभूतेः. समयसारबव्याल्ययेव परमविशुद्धिभंवतु . इत्यन्वयमनुरुध्य 
व्याख्यानान्तरं यथा-शुद्धनिश्चयनयापेक्षया शुद्धचिन्माअमूर्ते: शुद्धा चिदेव ज्ञानमेव म्‌ततिः स्वरूप यस्‍्य 
स शुद्धच्िन्मात्रमूति: । तस्य। “स्वार्थे ृयसण्मात्रटाँ बहुलं बक्‍तव्यों  [ जे० वातिक ] इत्यवधारणे 
स्वार्थस्थ सात्रट्‌। शुद्धज्ञानस्वरूपस्थेत्यर्भ:। अनुभाव्यव्याप्तिकल्माषितायाः रामादिविभावात्मकपरि- 
णत्या कलुषोभूताया: समानुभ्तेरनुभवस्यथ समयसार पग्रन्थव्याख्यानेनेव शुद्धात्मशुद्धज्ञानघनस्वभाव- 
प्रकटीकरणेन वा परमविशुद्धिर्भवतु भूवादित्याशंसते भगवानमृतचन्द्रसुरिरित्यभिप्रायः । 


विवेचन.- ( १ ) जीव जिस समय विभावरूप से परिणत होने रूगता है उसी समय कर्ंवर्गणायोग्य पुद॒गर 
स्वयमेव आत्मा के साथ मिलकर कमंरूप से परिणत होने रूगता है। जीव का विभावरूप से परिणत होनेका काल 
और कर्मवर्गणायोग्य पुदूगलो का कंसत्सिक विभावरूप से परिणत होनेका काल इन दो कालों में पोरवषियं नहीं होता- 
ये दोनो क्रियाएं समकालूभाविनी हुआ करती हे। कर्मवर्गणायोग्य पुदृगल विभावरूप से परिणत होने रूगी आत्मा के 
साथ संयुक्त होते हि उनकी उस संयुक्त अवस्था में कमंंझप परिणति होने रूय जाती है। “ हेतु को सिद्धि हुए बिना 
हेतु कार्यकारी नहीं होता । अतः हेतु सिद्ध होना चाहिये। हेतुमान्‌ अर्थात्‌ कार्यरूप परिणति हेतुके मिल जाने पर हि 
अस्तिरूप बन जानेसे हेतु के बाद परिणतिरूप कार्य होता है। अतः हेतु ओर हेतुसान्‌ अर्थात्‌ फार्यरूप परिणति इनमें 
पौर्वापय॑ अवश्यमेव होना जाहिये। ऐसी अवस्था में हेतु और हेतुमान्‌ का अर्थात्‌ कार्य और' कारण का समकाल- 
भावित्व केसे सिद्ध हो सकता है ? ' ऐसी शंका का उपस्थित होता अनिवार्य है। इस शंका का समाधान घढ-कुम्भ- 
कार के वृष्टान्त के ढ।रा किया जाता है। मिट्टी घटनि्सिति के योग्य बनाई जानेपर घुमायें जानेवाले चक्र रखकर 


ह्ड भौझऋवषभनायदिगंबरजैनप्रबप्रकाशनसंस्थायाः 


ने तब मिट्टी से घट बस जाता है। मिट्टी की घटरूप से परिणत 

दे कल व पल मजा शतक हस्तसंचालमादिरूप ह पारीरिक क्रिया ये दोनों क्रियाएं जब सम- 
कालभाविनों होती हे तब हि मिट्टी घटरूप से परिणत होती है। यदि ये दोनों क्रियाएं समकालसाबिनी न हो तो 
घटरूप परिणति का होना असस्प्तव है। इस दृष्टान्त से यह बात सिद्ध हो जाती है कि साध्य के पूर्व फाल में 
सामास्यकूप से निमित्त सिद्ध है हि, किग्तु कुम्हाररूप निर्मित्त की यदि मानसपरिणति और शारोर परिणति मिट्टी 
की घटरूप परिणति को समकालभाषिती न हो तो घट की निर्भिति होना असंभव है। अतः वस्तुतः कुम्हार को 
मानसपरिणति से युक्त शारीरपरिणति हि निमित्तसंज्ा को ग्राप्त हो सकती है। यह पुम्हार की सानसपरिणतियुक्त 
शारौरपरिणति की क्रिया और मूृत्तिका को घटरूप से परिणत होनेकी क्रिया समकालभाविनी होनेपर कार्य को 
अर्थात्‌ उपादात और निर्मित्त को संयुक्त अवस्था में होनेवाली परिणति'क्रेयाएं समकालभाविनी 

रह जज हो सकती है, अन्यथा नहीं; यह अभिप्राय यथार्थ और युक्तिसंगत है। यहांपर जिशेष उल्लेख- 
मीय बात यह है कि उपादात की परिणमनरूप क्रिया उपादानाधभित और निमित्त की प्रिणसनरूपक्रिया निभित्ताल्ित 
होनेपर भी दोसों की परिणमतक्रिया वोनों की संयुक्त अवस्था में होनेपर हि उपादान का परिणाम अस्लिरूप बनता 
है। अतः निमित्त ओर उपादान की परिणतिक्रियाएं जब समकालभाविनो और संयुक्त अवस्था में होती हे तब हि 
कार्यकए परिणति की निष्पत्ति होती है। उपादान फो कार्यरूप परिणतिक्रिया का प्रारंभ हो जानेपर निम्चिल ाकर 
भिखता है यह अभप्राय युक्तिसंगत नहीं है। अज्ञानी जीव का अज्ञान स्वजातीय और कथंचित्‌ भिन्नरूप विभाव 
परिणाम के रूप से विशिष्ट मोहनीय के निमित्तरप से अर्थात्‌ उदयाबस्था के रूप से प्राप्त होनेपर जब विभावरूप 
से परिणत होने लग जाता है तब कर्मवर्गणायोग्य पुदृगल आत्मा के साथ संयुक्त अवस्था को प्राप्त होकर स्वयमेव 
कर्ंरूप से परिणत होने लग जाते हे। कर्मयोग्य पुदूगलों की कमंकेप परिणति का काल और अशुद्ध जीव के अज्ञान 
की स्वजातीय और अपनेसे कर्यंचित्‌ सिन्न ऐसी विशिष्ट परिणति का काल एक होता है। इस परिणति के पूर्वकाल में 
अज्ञानकप सामात्य निमित्त सिद्धावस्थारूप से अवश्य मौजूद रहता है। अशान की विशिष्ट परिणति के साथ संयुक्त 
होते हि पुदूगल की कर्ंरूप परिणति होने लग जाती है। अज्ञानी जोव को या उसके अज्ञान की विज्ञावपरिणति का 
आशय अज्ञानी जीव या उसका अज्ञान होता है और द्रव्यकर्मरूप विभाव परिणति का आश्रय कर्मयोग्य पुबंगलों की 
विभावरुप परिणति होती है। अतः किसो भी द्रष्य की परिणति के पूर्वकाल में यद्यपि निमित्त सामान्यरूप से 
सिद्धावस्था को प्राप्त हुआ होता है तो भी उस निमित्त का परिणमनकाल और उपादान को परिणतिक्रिया का काल 
एक हि होता है और वह काल संयुक्त अवस्था का जो काल होता है वही होता है। संयुक्त अवस्था से होनेवाली 
दोदों परिणतियों के कालो में पोर्वापर्य नहीं हो सकता। यदि पौर्षापर्य का होना आवश्यक साना गया तो उपायान 
की कार्यरुप परिणति को निष्पत्ति का होना हि असंभव है। उपादान विभावरुप से या स्वभावरूप से परिणत होता 
है ओर निमित्त बाद में आकर मिलता है ऐसा यदि माना गया तो निसित्त का अभाव होनेपर भो उपादान की 
विश्ावरूप या स्वभावरूप परिणति की निष्पत्ति का प्रसंग खड़ा हो जायगा; क्योंकि निभित्त के मिलने के पृर्वकाल 
में जब उपादान स्वयमेव परिणत होता है तो बाद में भी निमित्त का अभाव होनेपर भी उपादान को परिणति होनी 
हो चाहिये। अब उपादाम निम्मित्त के मिर्ठ जाने के पृवंकाल में परिणत हो सकता हो अर्थात्‌ विशिष्ट कार में 
निभित्त का अभाव होनेपर उपादान परिणत हो सकता हो तो बह निमित्त का सर्वथा और सर्वदा अभाव होनेपर भी 
क्यों परिणत भहीं होगा? यदि सर्दया और सर्वद! निमित्त का अभाव होनेपर बह परिणत नहीं हो सकता तो 
निमिश के मिल जाने के पूर्वकाल में बह निभिस का अभाव होनेपर भी कंसे परिणत हो सकता है? अलः उपाधयान 
को परिणति या तो निभिस के सर्यभा सद्भाव में माननी चाहिये या सर्बंथा उसके अभाव में माननी चाहिये । यवि 
मिसित्त का अभाव होनेपर भी उपादान की परिणति का होना मात लिया तो धर्म, अधर्म और काल हम व्च्यों का 
परिणतिके निमिसकारणत्व के बेफल्य का भ्रसंग आ जानेसे सिद्धान्तहानि दुनिधार या अनिवार्य हो बंठेगी। दूसरी 
दाल यह है कि ऐसा मानलेसे जीव की विभावरुप प्रिभ्नत का अभाव होनेपर जी कर्मवर्गणायोग्य पुर्णर जीच के 


समभतारः । १५ 


साथ स्वयमेत संबद्ध होकर कर्मरूप अवस्था को प्राप्त होते हुए उसके साथ बंध अबस्यथा को ब्राप्स होगा और जीच 
भी कर्मोदयकप मिभिस का अभाव होसेपर सो विभावकप से परिणत होगा। परिणामतः जोव भो विभाषाणों का 
अभाष होनेपर भी कर्मों से बह होगा ओर क्मोदव का अभाव होसेपर भी विभावरूप से प्रिणत होगा जिससे 
जीव की सदा के लिये संसार-अवस्था हि बनो रहेगी। ऐसा होनेपर जीव के संसारी और मुक्त ये दो भेद बिफर 
बन जायंगे, इतना हि नहीं अपि तु तीर्यप्रवत्ति का हि विच्छेद हो जायगा। जैनसिद्धान्त के अनूसार परिणाम जिस- 
प्रकार द्रव्यपरिणामरूप उपादान के विना अस्तिरूए नहीं बन सकता उसोप्रकार अभ्यक्रब्य के परिणासरूप मिमिस 
का अभाव होनेपर अस्तिरूप नहीं बन सकता। देलिए-- 

तथंव स्वात्मसज़ावानुभूतो सर्ववस्तुनः । 

प्रतिक्षणं बहिहँतु: साधारण इति भ्रुवम 0 

प्रसिद्धद्रव्यपर्यायवतों बाहुधस्थ दर्शनात । 

नि्ित्तस्यान्यथा भावासावाश्तिक्चीयते बुध: ॥ 

[इलो. वा., अ. ५, सू. २२, वातिककारिका ९-१० ] 

/ उसीप्रकार ( चाबलों की ओदनरूप परिणति के समान ) सभी वस्तुओं का अपने ब्रव्य को न छोड़ते हुए 
जो उत्पादण्यय प्रौव्यात्मक ऐसा प्रतिसमय होनेवाला परिणसन अस्तिरूप बनने रूम जाता है तब प्रतिसमय बाहच हेतु 
साधारण हुआ करता है ऐसा निश्चित है; क्‍यों कि लोकविज्ञात द्र॒व्यों को जब पर्यायरूप परिणति होने रूगती है 
तब बाहच पदार्थ का निमित्तत्व ( उपादान की उपावेयरूप परिणति के समय मिभिस होना ) दिखाई देता है। 
यदि ऐसा न हुआ तो परिणामों का अभाव हो जाता है ऐसा विद्वानों के द्वारा निदचय किया गया है। ” 

इस से पर्याय चाहे एकसमयवर्तों सूक्ष्म अर्थपर्याय हो या दीर्घकालबतों स्थल व्यंजनपर्याय हो निमिस 
अवदहय होना चाहिये यह अभिप्राय स्पष्ट हो जाता है। 

इसप्रकार भावभोह कर्मवर्गणायोग्य पुद॒गलों को कर्मरूपपरिणति का निमित्तकारण पड़ता है यह अधभिप्राय 
स्पष्ट हो जाता है। इससे “परपरिणतिहेतो:' इस सामासिक पद के “ परस्य कर्मवर्गणायोग्यपुद्गलद्रव्यस्य या 
परिणतिः परिणाम: कर्मसंजकविभावपरिणासत्वेन परिणमन वा। तस्याः हेतुः निमित्तकारणम्‌। तस्थ। ' इस प्रकार के 
विग्रह के द्वारा प्रकट किये गये अभिश्राय का खुलासा हो जाता है। 

( २ ) पूर्वकाल में आत्मा फे साथ बंधावस्था को प्राप्त हुए व्रध्यमोहकर्म के उदयरूप निभित्त से उत्कत्त 
होनेबाले अज्ञानी आत्मा के अज्ञानात्मक भावक्रोधादिरूप विभाव परिणाम अपने प्रध्यंसाभाव के बाद फिर से उत्फ्त 
होनेवाले भाविविभावपरिणासों के उपादान कारण पड़ते हे। संसारी जीव का भोहोदयनिमिसक अशान उसके साथ 
अनावि से चला आ रहा है। भाषक्रोधादिरूप विभावभाव उस अशान के हि विशिष्टड्रव्यमोहोदयरूपनिभिसजन्प 
परिणाम होते से भ्रान्तशानरूप अजशञान उन भावकोधादिरूप विभावभायों का उपादान कारण पड़ता है। अतः यह 
विभावभावरूप अज्ञान सामान्यतः भूतकालीन, वर्तमानकालीत और भ्रविष्यकालीन कोधादिकूप विभाव परिणामों का 
अपनी पर्याय फे साथ उपादानकारण पडता है। सावक्रोधादिफों को विभावभाव कहनेका कारण यह है कि उनका 
स्वरूप चेतन्यसामान्य से अन्वित होनेपर भो शुद्धज्ञान के स्वरूप से विपर्यस्त होता है ओर उन्हें बेशाविकभाव कहने 
का प्रयोजन उनके उपादानकारणभूत अज्ञान के परिणाम होता।  विभावः प्रयोजनमस्थेति वेश्राविक:। स चासों 
भावजः परिणामदस वेसाविकसाज: ! ' यह वेशाविकसाव इस शब्द का खुलासा है। सारांश, अशान अपने जिच्ावसंशक 
परिणामों के साथ उत्तरकालीन फ्रीधादिख्प विभावपरिणतियों का उपादान कारण पड़ता है। यदि अज्ञाती जीव को 
भी विभावभाव का उपादान कारण माना गया तो भो कोई दोद नहों है। लिसप्रकार हेतुशम्द का अर्थ मिमित्तकारण 
ऐसा होता है उसी प्रकार उपादानशारण ऐसा भो होता है । ' हेलोहेंतुमता साधंमभेदों हेतुरुच्यते ' इस उक्ति से हेतु 
इस दाब्द का अर्थ ' उपादानकारण ' ऐसा सो होता है इस अभिप्रायका खुलासा हो जाता है।' कार्योत्याइ: क्षयों हेतोः , 


श्द्‌ झ्ीऋषभनाथदिगंबरजैनप्रंथप्रकावनसंस्थाया: 


[ बे. सतो. का. ५८ ] इस आचार्य समन्‍्तभद्रोक्त कारिका में प्रयक्त हेतुशब्द का अर्थ उपादानकारण एसा है ओर 
आधार्यविद्यानस्थ ने निभित्ततारण ऐसा भी अर्थ स्वीकृत किया है। 'परा शुद्धात्मपरिणतेभिन्ना चासो परिणतेः 
ऋरोघादिख्पविभावात्मक: परिणासक्रण प्रपरिणतिः। तस्याः हेतुरपावानकारणं प्रभवों वा ' यह ' परपरिणतिहेतों: ' 
इस सामासिक पदका विप्रह सिद्ध हो जाता है। जिस अज्ञाम का वर्तमामकार में जो फ्रोधादिसूप विभावपरिणसन होता 
है उसका प्रध्यंसभाव हो जानेपर उसी अज्ञान का उत्तर काल में अन्य विभावरुप से परिणमन होता है इस अभिप्राय 
को सासने रखकर ऊपर दिया हुआ स्पष्टीकरण किया गया है। 

(३) शुद्ध आत्मा का स्वभावभत जो शुद्धशानरूप स्वभाव उस स्वभाव से भिन्न अर्थात्‌ विपर्धस्त स्वन्ा 
बयाला फक्रोधात्मक जो अशानी जीव का स्वभावरूप परिणाम वह शुद्ध जीव की स्वश्ावरूप परिणति को वृष्टि से 
भिन्न होने से परपरिणतिरूप है। अज्ञानी जीव की भूतकालीन विभावपरिणति अपने उपादानकारणभूत अशान के 
साथ बतंमानकालीन विभावरूपपरिणति का उपादानकारण पड़तो है; क्‍यों कि पूर्वकालीस विभावपरिणति 
के प्रध्बंस का नाम हि वर्तमानकालोन विभावपरिणति का उत्पाद है। वर्तमानकालीन क्रोधादिरूप भावभोहात्मक 
प्रिणति का पुर्वकालीन विभावरूप से परिणत हुआ अज्ञान उपादानकारण पड़ता है यह स्पष्टीकरण एक उपादान 
की होनेवाली अनेक क्रमवर्तो पर्यायों की वृष्टि से किया गया है। अतः “ पर॒परिणतिहेतोः ' इस पद का उसको 
बहुत्रोहि समास समझकर और हेतुशब्द का ' उपादानकारण ' यह अर्थ लेकर जो ' परा शुद्धात्मस्वभावभ्तशुदज्ञान- 
स्वरूपसिन्नस्वसाथा विभावभावात्मिका चासौ परिणतिः परिणामकझ्च परफ्रिणतिः। सा हेतु: उपादानकारणं यस्य । 
तसय। बसः:। यह स्पष्टीकरण टीका्सें दिया गया है वह आगम के अविरद्ध और युक्तिसंगत है। 


( ४ ) कसंवर्गणायोग्य पुदुगलद्वव्य आत्मा की विभावरूप परिणति को यद्यपि ति्ित्त पाकर कर्मात्मक 
विभावपरिणति के रूप से परिणत होता है तो भी उसका स्वभाव आत्मा के चेतनात्मक स्वभाव से भिन्न है; क्यो कि 
चेतस्य उसका स्वभाव नहीं है। अतः वह चेतन आत्मब्रव्य से सरिन्न होने से पर अर्थात्‌ परव्रव्य है। उस पररूप 
कर्मवर्गणायोग्य पुद्गलद्रव्य का जो कमंरूप विभावषपरिणमन होता है वह केवल कालव्रव्य के निमित्त से नहीं होता; 
क्यों कि कालप्रव्य स्वभावरूप और विभावरूप दोनों परिणतियों में निमित्तकारण पड़ता है। यदि कालद्रव्य के 
निमित्त से हि सिर्फ पुत्गलद्रव्य कर्मरूप से परिणत होने लग जाय तो निर्ित्तभत कालद्रव्य सर्वदा अविच्छेदरूप से 
विद्यमान होनेसे कमंवर्गणायोग्य पुद्गलों का कमंरूप परिणमन सर्वकाल होता रहेगा; कितु ऐसा नहीं होता । अतः 
सिर्फ कालद्रव्य के निमित्त से पुदृगलद्रव्य कर्मरूप से परिणत नहीं होता यह सुतरां स्पष्ट हो जाता है। घममत्रव्य, 
अधमंद्रव्य और आकाइद्रब्य भी अपने परिणामों से पुद्गलद्रत्य को कर्मात्सक विभावपरिणास के रूप से परिणत 
नहीं करते। शुद्ध आत्मद्रव्य भो अपने शुद्ध परिणाम के द्वारा पुद्गलव्रव्य को विभावरूप से परिणति नहीं करता । 
ऐसी अवस्था में पुदूगल को कमंरूप परिणति को निमित्तकारणरूप से शास्त्रकारोंने लो जीव के विभाषपरिणामों को 
बताया है वही ठीक और युक्तिसंगत है। इसप्रकार पुद्गलद्रब्य का कमंरूप परिणमन होते समय जीव की भाव 
मोहात्मक बिभावषरिणति निम्ित्तकारण पड़तो है। इस दृष्टि को सामने रखकर ' परपरिणतिहेतो: ” इस पदका 
उसको बहुतोहि समास समझकर ओर हेतु शब्दका ' उपादानकारण ' यह अथे लेकर जो 'परस्य आत्मद्रव्याखूचस्य 
कर्मवर्गणायोग्यपुद्गलद्व्यस्थ परिणतिः कमंरूप: परिणासः कर्मत्येल परिणमन या परपरिणलिः। सा हेतु: फर्भोदिय- 
बा यस्य। तस्य। * यह स्पष्टीकरण टीका से दिया गया हैं बह आगम के अनुकूल है और यूक्तिसंगत 

| 

अज्ञानी जीव के क्रोधादिकषायात्मक विभावरूप से बने हुए परिणाम निर्ित्तभूत बन जानेपर हि कर्मंवर्ग 
णाओं के योग्य पुद्गल द्रव्यकर्मरूप से स्ववभेव परिणत होनेबाले होनेसे ओर संसारी जीव का अनादि अज्ञानरूप 
विभावपरिणास ब्रब्यमोहफर्भोद्यरूप पुद्गलब्रव्य का विभाव परिणाम निमित्तभूत हो जानेपर क्रोधादिकषायरुप 
विभावात्मक आत्मा के परिणाम के रूप से स्वथमेव परिणत होनेवाला होने से इस इलोक में प्रयक्त किये गये 
मोहशब्द से भावभोह का प्रहण लावइयक जातकर किया गया है । ४ 


शजवसार: । १्छ 


अब मोहशब्द से व्रब्यमोह का ग्रहण कर ' परपरिणतिहेतों: ' इस सामासिक पद का स्पष्टीकरण किया 
जाता है । 

(१) अनादि काल से संसारी जीव मोहात्मक विभावपरिणामों के रूप से परिणत होता आया है। यह 
उसका परिणलन स्वाभाविक न होफर विभावरूप है, क्यों कि सम्यक्त्व की अर्थात्‌ स्वप रद्रष्यों के सेदशान को प्राप्ति 
होनेके कारुतक उसे स्वपरपदाथों को भिन्नता का शञान नहीं होता है। इस सामान्य अज्ञान की जो क्रोधादिरूप 
परिणतियाँ होती आयी हें और होती है वे सिर्फ स्वभाव से होती हे ऐसा नहीं है; किन्तु आत्मा के अज्ञान को और 
सिसिततभूत ब्रब्यमोह की युगपत्‌ होनेवाली परिणति क्रियाओं से होती हे । अनादिपरपरा से चली आयी इन विभाव- 
परिणतियों का सामान्यरूप से व्रव्यमोह ओर विशेषरूष से द्रृव्यमोह का उदयरूप परिणाम नि्मित्तवकारण पडता है। 
अचेतन व्रव्यमोह को दृष्टि से अज्ञानी आत्मा परवरव्य है, क्‍यों कि अज्ञानी होनेपर भी चेतनान्वित होनेसे वह अज्ञानों 
आत्मा अचेतनव्रब्यमोह से भिन्न पदार्थ है। ऐसी अज्ञानी आत्मा के मोहाक्रान्त सामान्य अज्ञान का क्रोधादिरूप 
विश्विष्ट विभावात्मक परिणमन होते समय विशिष्ट द्रव्यमोहरूप कर्म का उदयरूप परिणास निर्मित्तकारण होनेसे 
कर्संस्वापन्न पुदूगलों का जीव के विभावपरिणामों के विषय में निमित्तकारणत्व सिद्ध हो जाता है। इस अभिप्राय को 
ध्यान सें रखकर  परपरिणतिहेतो: ' इस पद का उसको षष्ठीतत्पुरुष समास समझकर और हेतु शब्द का “ निमि- 
सकारण ' यह अर्थ स्वीकार कर जो “ परस्य कर्मत्वापन्नपुवृगलद्रव्याजडिब्नस्थाशानिन आत्सन: परिणतिरज्ञानरूपादु- 
पाबानात्प्रावुर्भवसक्रोधा दिधिभावभावात्मक: परिणाम: क्रोधादिविभावभावात्मकत्वेन परिणसन वा प्रपरिणतिः:। तस्या: 
हेतु: निमित्तकारणम्‌ । तस्थ। ' यह स्पष्टीकरण टीका में दिया गया है बहू आगम के अनुकूल है और युक्तिसंगल 
भीहे। 

( २) जो कम जिस आत्मा के साथ पूर्वकाल में बंध अवस्था को प्राप्त हुआ होता है उस आत्मा की 
परिणतिक्रिया के साथ साथ उदयरूप से परिणत होनेकी क्रिया का आश्रय होता है वह हि उस अज्ञानी आत्मा की 
विभावरूप से परिणत होने को शक्ति को अपनी शक्षित के द्वारा प्रबोधित-उत्तेजित करता है। इसी का नाम 
पू्वकाल में बंधे हुए कर्मका फलदानसामथ्यं है। किसी चीज को किसो को उठाकर देना यह जो फलदान का अर्थ 
है बहू यहापर अभिप्रेत नहीं है। [ इसका अधिक खुलासा आगे यथाप्रसंग किया जायगा। | पुद्गलपर्यायरूप कर्म 
का उदय फर्मवर्गणायोरय पुद्गलों का विभावात्समक परिणाम है; क्यों कि कर्मरूप से परिणत न हुए कर्मवर्गणायोग्य 
पुद्गलब्रब्य में विभावात्मक उदयादिरूप से परिणत होनेका स्वभाव नहीं होता । उदयरूप अवस्था को प्राप्त हुए कर्म की 
फल देने की शक्ति विशिष्ट काल के बाद उवयावस्था नष्ट हो जानेपर नष्ट हो जाती है। अतः कर्म की जो फलदान- 
शक्तिविहीनावस्था होती है वह भी पुदुगल का एक विशिष्ट परिणाम है, जेसे संसारी जीव की मुक्तावस्था | वह 
परिणाम पुदूगल के फरूदानसामथ्यं से युक्त परिणाम से कर्थंचित्‌ भिन्न होता है। दोनों अवस्थाओं में पुद्गलव्रव्य 
उपादान के रूप से विद्यमान रहता है। फलदानसाभर्थ्य से युक्त विभावात्मक परिणाम के साथ पुदुगलकर्म फलदान- 
सामर्थ्यविहीन उत्तरपर्याय का उपादानकारण होता है। अतः बर्तमानकालीन कर्म की उदयरूप परिणति के साथ 
कर्मपुदूगल उत्तर-अनन्तरोसरकालीन प्रिणति का उपादानकारण होनेपर भी पूर्वोत्तरकालीन परिणामों में क्थंचित्‌ 
सिन्नता होनेंसे कर्म को फलूवानसामथ्यशन्ध अनन्तरोत्तर कालमे उत्पन्न होनेवाली परिणति पररूप है। ऐसी 
ब्रष्यमोह को उदय के अनन्तर उत्तर कालमें होनेवाली शक्तिशून्य परिणति का वतंसान कालमें उदयावस्था को 
प्राप्त हुआ द्रव्यमोहफर्स अपनी वर्तसानकालीन पर्याय के साथ उपादानकारण पडता है। इस अभिप्राय के अनुसार 
 परपरिणतिहेतो: ' इस पदका उसको घण्ठीतत्पुरुष समास समझकर और हेतुशब्द का 'उपादानकारण” यह अर्थ 
स्थीकार कर जो परा वर्तमानकालभवद्रव्यकर्मोंदयास्यविभावरूपायाः पुदगलप रिणतेभिन्ना घास परणतिः उदयकाला- 
नस्‍्तरोत्तरकालभाविफलदानसामण्यंबिकलः: पुदंगलकर्मपरिणामशझ्ल  परपरिणतिः । तस्थाः हेतु: उपादानकारणं 
प्रभवों वा ।' यह स्पष्टीकरण टीका में दिया गया है वह आगमानुकूल ओर युक्तिसंगत है । 


(३) उदयावस्था को प्राप्त होनेके अनन्तरपूर्ष कालमें जो द्रब्यकर्म होता है बह कमंवर्गणायोग्य पुद्गलोका 


१्८ जौफऋणलजमनायदिगंबरजैमप्रंजश्रकाशनसंस्थायाः 


विभावपरिणामरूप होता है; क्‍यों कि बह प्रकृतिबंध, प्रदेशवंध, स्थितियंध और अजनुभागयंध्र के कप से परिणत हुआ 
होता है। बह यदापि द्रव्यवृष्टि से पुदूगलस्यरूप होता है तो भी पृर्ञ अवस्था का स्थाग करनेसे उत्पन्न हुए बिशिष्ट- 
शक्तियुकत फर्सरूप विभावपरिणाम के स्वरूप से परिणत होनेसे अपने उपादान से और पूर्ण अवस्था से कर्यत्रित्‌ 
प्रिश्न होता है। ऐसा अनुदपावस्था को प्राप्त द्रव्यकर्स कर्तमासकालोन उदयावस्थारूप परिणति का उपादानकारण 
पडता है। इस वृष्टि को मनह्चक्षु के सामसे रखकर, परपरिणतिहेतो:' इस पदको बहुत्रीहि समास समझकर 
और हेतुशब्द का 'उपादानकारण” यह अर्थ स्वोकारकर 'परा शुद्धपुदूगरुस्थभावात्‌ कथडिचिद्सिन्नस्थभाया चासों 
परिणतिः कर्मंसअशकविभावभावात्मक: परिणामह्ण परपरिणतिः । सा हेतु: उपादानकारणं यह्य। तस्य।' यह जो 
स्पष्टीकरण टीकामें दिया गया है वह आगमानुकूल और युक्तिसंगत है। 

(४) पूर्वकाल में बंधावस्था को प्राप्त हुआ कर्म उदयावस्थाकृप से परिणत होनेफ्र अज्ञानी जीव उस 
उदय के निमित्त से विभावरूप से परिणत हो जाता है। अज्ञानो जीव की जब विभावरूप परिणति होने लग 
जाती है तब कर्मबरगंणायोग्य पुदुगल जोव के साथ संयुक्त अवस्था को प्राप्त होकर कर्मरूप से स्वयमेव परिणत 
हो जाते हे । अतः जीव को यह विभावपरिणति कर्ंवर्गणायोग्य पुदगलधसब्ध को कर्सरूप जिभाजपरिणति का 
निर्मित्त पडती है। इस अभिप्राय को सनमें रखकर, प्रपरिणतिहेतो: इस पद को यहुद्रीहि समास समझकर और 
हेतुशब्द का “निभित्तकारण ' इस अर्थ को यहां प्रधान समझकर उक्‍स सासासिक पद का जो. परस्थानादेशशाधिन 
आत्मन. परिणतिः विभावभावस्वरूपन्नावकर्मात्मकः परिणाम: विभावभाबात्मकत्वेन एरिणमनं वा परपरिणतिः । 
सा हेतुनिमित्तकारणं यस्य । तस्य ।” यह स्पष्टीकरण टीका में विया गया है वह आगम और युक्ति के अनुकल है । 


इसप्रकार परपरिणतिहेतो: इस सामासिक पद का आठ प्रकारों से स्पष्टीकरण हो सकता है । ध्रब्पभोह 
का उदय होनेपर हि अनादि से अज्ञानी अत एवं असभर्थ संसारो जीव का भावमोहात्मक क्रोधादिकवायरूप 
विभावधावात्मक परिणाम का संभव होनेसे और अज्ञानी जीव की क्रोधादिस्थरूप विभावभावात्मक परिणति 
निमित्तकारण पडनेपर कमंवर्गणायोग्य पुद्गलद्ब्य की हि द्रष्यमोहरूप परिणति होनेसे मोहशब्द से द्रव्यमोह का 
ग्रहण किया जा सकता है । 'कर्मनोकर्सबन्धी मः सो5पि प्रायोगिकों भवेत्‌ ' हस प्रकार तस्वार्थशार के अजीवतस्व 
के प्रकरण में आचार्य अमृतचंद्र सूरिने प्रायोगिक कहा है। कर्म और नोकर्स का बन्ध होनेसे पुरुष-आत्मा के विभाव- 
परिणास निम्ित्तमात्र होनेपर भो जिसप्रकार उस बंध को प्रायोगिक कहा गया हे उसोप्रकार कर्मवर्गशायोग्य 
पुद्गलो की कर्मरूप परिणति में भी जीवके विभाव परिणाम हि निमित्तभूत होनेसे उस पुद्गलों की कमंरकप परिणति 
को प्रायोगिक कहने सें कोई दोष नहीं है। पुरुणगल की कर्मरूण विभावपरिणति में बन्धरूप परिणति के समान 
जीवकृत विभावपरिणामों को वे सात्र निरमित्तमत होसेपर भी प्रधान समझकर और जीवकृत विर..वपरिणासों के 
अभाव में पुदूशलपरिणति का होना असम्भव जानकर और पुद्गल की कर्मकृप परिणति कमंवर्गणायोग्यपुवृगलाधित 
होनेपर भी उसे गौण समझकर जीवकृत विभावषरिणति प्रेरक निमित्त होनेसे पुद्गल को कर्मरूष परिणति बंध के 
समान प्रायोगिकी है । द्रव्यकर्म के बंधकों प्रायोगिक कहनेमें आज्ायंत्रवर अमृतसूरी का यह अधिआय दिखाई देता 
है कि स्वभावरूप से या विभावरूप से परिणत होनेके विषय में उपादान कितना भी सामरध्य रखता हों किन्तु 
सहकारिकारण के अभाव में जब उसकी परिणति हि हो नहीं सकती तब निमिस कौ प्रधानता को सी स्वीक्षार 
करना होगा । इसप्रकार निमित्त की प्रधानता से पुद्गलों की परिणति प्रायोगिकी कही गयो है। जो पौरणेय 
अर्थात्‌ पुरुष के निमित्त से बनता है उसे प्रायोगिक कहते हे । पुरुष शब्द का अर्थ है आत्मा । 


इस कलश में प्रयृक्त किया गया अनुभाव' यहू शब्द 'सहपरिणमन' और 'सामथ्य इस दो अयों का 
बाचक है । इसका खलासा संस्कृत टीका में किया गया है । यह द्ाब्द ' विपाक इस अर्थ का बायक तहीं है। उस 
अर्थ का वाचक अनुभव” यह शब्द है- असुभाव” यह द्ब्द नहीं। अनुभाव इस दाब्द के दोनों अर्थ प्रकरणसंगत 
है । उसी प्रकार इस कला में प्रयुक्त “व्याप्ति” इस दाब्द के 'व्यापन और परिणसत” ऐसे दो अर्च हैं और थे 
बोनों अर्थ प्रकरणसंगत हें । 


समकछलर । १९ 


... बरब्य-भाव-मोहों के तिमित्तनेसितसिकभायों को और अशान और कोधाविकों के उपादानोपादेयभावों की 
प्रंपरा अभादि काल से चली आरही है। इस परंपरा से आत्मा अविकिघ्नरूप से अशुद्ध ही बनो रही । शुद्धनिरवय 
की दृष्टि से यहु आत्मा शुद्धचषेतस्पभात्रस्थरूप है। इस शुद्धल्वकृप की प्राप्लि आत्सानुभति से हि हो सकती है । 
समयसार ग्रंथ को व्याक््य से और आत्मा के सारभूत शुद्धशानधनस्वभाव का विशदीध्षवन हो जानेसे प्राप्त 
होसेकाली आत्मा को अनुभूति से अपनी आत्मा की बिशुद्धि आत्मस्यातिकार आचार अमृत्ंत्रसूरि चाहते हे । 

अगवात्‌ कुन्तकुल्दस्थामो के द्वारा विरचित इस सममसारनामक ग्रंथ में आत्मस्वकूप का विचार करते 
समय अनेक स्थानोपर उपादान, निभित्त और परिणास हम शब्दों का प्रयोग पाया जाता है। इन के ययार्थ स्वरूप 
को समझे बिना प्रन्थकार का यथार्थ असिप्राय समझना कठिन होने को संभावना रहती है। कठिनाई के कारण 
अनेक सतभेदों की संभाषना होती है । ऐसे मतभेदों को स्थान न रहे इस भावना से प्रेरित होकर उपादान, निभित्त 
और परिणाम इनके स्वरूपपर यथाद्ञाक्ति विचार किया जाता हे । 
उपादानविचार-- 

४ उपादानस्य पूर्वाकारेण क्षयः कार्योत्पाद एव, हेतोनियमात्‌ । यस्तु ततोष्न्यस्तस्थ न 
ने हेतोनियमो वृष्टो यथाषनुपादानक्षयस्थानुपादेयोत्पादस्थ ले । नियमइच हेतोरुपादानक्षयस्थोपादेयोत्पा- 
दस्य थे । तस्मावुषादानक्षय एवोपादेयोत्पाद: | ने तावबआसिद्धों हेतु: कार्यकारणजन्मविनाशयोरेकहेतु- 
कत्बनियमस्य सुप्रतीतत्वात्‌, तयोरन्यतरस्थेव सहेतुकत्वाहेतुकत्वतियमवचनस्य निरस्तत्वात्‌ । 

ननृपादानघटविनाशस्थ बख्वत्पुरुषप्रेरितमुग्दराद्यम्रधातादवयवक्रियोत्पत्तेरवयवर्बिभागा- 
त्संयोगविनाशावेव प्रतीतेरपादेयकपालोत्पादस्थ तु स्वारम्भकावयवकसंसंयोगविशेषादेरेव सम्प्रत्यात्‌ 
तयोरेकस्साद्ेतोनियमासम्भवादसिद्धमेव साधनमिति चेत्‌, न, अस्य विनादोत्यादकारणप्रक्रियोद्धोषण- 
स्थाप्रातीतिकत्वादलवत्पुरुषप्रे रितमुद्ग रादिव्यापारादेव घटविनाशकपालोत्पादयोरबलोकनात्‌ । ततो 
घटावयवेषु कपालेषु क्रियेवोत्पदलते इति चेत्‌, संबंको हेतुस्तयोरस्तु । क्रियातोइवयवविभागस्येबोत्पत्ति- 
रिति चेत, स एवेक कारणमनयोरस्तु । विभागात्तदवयवर्संयोगविनाश एबं दृश्यते इति चेत्‌ु, स एव 
तयोरेक॑ निमित्तमस्तु । तदवयवसंयोगविनाशादबयबविनो घटस्य विनाश इति चेतू, स एवं कपालानां 
तदवयवानां प्रादु्भाव: | इति कथ नेकहेतुनियमः: सिध्येत्‌ ” सहास्कन्धावयबर्संयोगविनाशादपि लघु- 
स्कन्धोत्पत्तिदशेनाद ' भेवसंघातेभ्य उत्पच्चन्ते ' हति बचनात्‌ । 

सिश्येवेद दर्शानं सृत्रकारवचनं च बाधकसडद्भावादिति चेत्‌, कि तद्बाधकम्‌ ? स्वपरिमाणादणु- 
परिसाणकारणारब्धानि कपालानि कारयेत्वात्पटवदित्यनुमानं बाधकमिति चेत्‌, न, एतदुदाहरणस्य 
साध्यविकलत्वात्‌ । तन्‍तवों हि किसपटाकारपरिणताः: पटस्यथ समवायिन:, पटाकारपरिणता वा? न 
तावदाच्य: पक्ष., पटकारापरिणतेषु तन्तुष्विह पट इति प्रत्ययासम्भवात्‌ । द्वितीयपक्षे तु न पटपरिसाणा- 
स्तम्तव: पटस्थ कारण, तेषां पटसमानपरिमाणतया प्रतीतेः समुदितानामेबातानवितानाकाराणां पट- 
परिणामाभ्रयत्वादन्यथातिप्रसंगत्‌ । न॒ हि. तथाध्परिणतं तद्भूवति, * तझ्भाब: परिणाम: इति 
बचनात्‌ । न चेत्ं परिणामपरिणासिनोरभेद: स्यात्‌, प्रत्यवभेदात्कथड्चिद्धेदसिद्धे: परस्यापि तड्ेदे 
विवादासावात्‌ तन्‍्तुव्रब्यपटपर्याययोरन्वयव्यतिरेकप्रत्ययविषयत्वाच्च । तन्‍तुद्ग॒व्यं हि प्राच्यापटाकार- 
परित्यागेन तन्तुत्वापरित्यागेन चापूर्वपटाकारतया परिणमदुपलभ्यते; पटाकारस्तु पूर्वाकारादृव्यतिरिक्तः। 
इति सिंद्ध सर्वया त्यक्तरुपस्थापूर्वरूपकरतित एबोपादानत्वायोगावपरित्यक्तात्मपूर्वरूपवर्तिबत्‌ तथाउप्र- 
तीलेड्रेंव्यभाधषप्रत्यासशिमिवष्धनत्वादुपादानोपादेयभावस्य । भावप्रत्यासस्तिभात्रात्तदबे समानाक्षाराणा- 


२० शरीक बताथदिगंब रजेनप्रंथअकाशनसंस्थायना: 


न का 


मखिलार्थानां तत्यसडगात्‌, कालप्रत्यासत्तेस्तद्भावे पूर्बोत्तरसमनन्तरक्षणवबरतिनामझेषार्थानां तत्प्रसस्ते:, 
देशप्रत्यासत्तेस्त:द्रावे समानवेशानामशेषतस्तद्भावापत्ते:, सब्द्रव्यत्वादिसाधा रणद्रव्यप्रत्याससेरपि तख्भावा- 
नियमात, असाधारणद्रव्यप्रत्यासत्ति: पूर्वाकारभावविशेषप्रत्यासत्तिरेव ज निबन्धनमुपादानत्वस्य स्वोपा- 
देयं परिणाम प्रति निइचीयते । तदुक्तं- ' त्यक्तात्यक्तात्मरूपं यत्पूर्वापूर्वेण बतेते। कालत्रयेअपि तदृद्गष्य- 
मपादानमिति स्मतम ॥ १॥ यत्स्वरूपं त्यजत्येब यत्ष त्यजति सर्वथा। तप्नोपादानमर्थस्थ क्षणिकं 
शाध्वत॑ यथा ॥ २ ॥ ' इति। ततो न तन्तुविशेषाकार: पटस्योपावान येनाल्‍पपरिसाणरदेव कार- 
णान्महापरिमाणस्य पटस्पोत्पस्तेरदाहरणं साध्यशून्यं न भवेत्‌ । हेतुइलञानंकान्तिक:, प्रशिथिलाययब- 
महापरिमाणकार्पासपिण्डादल्पपरिमाणनिबिडावयवरकार्पासपिण्डोत्पत्तिदर्शनात्‌ । विरुद्धौवचायं हेतुः, पुद्ग- 
लादिद्रव्यस्य महापरिमाणस्य यथासंभव सृक्ष्मरूपेण स्थ्लरूपेण वा पर्यायेण बर्तमानस्थ स्वकार्यारम्भ- 
कत्वदशनात्‌ कार्यत्वस्थ महापरिमाणकारणारब्धत्वेन व्याप्तिसिद्धें: स्वपरिणामादल्पपरिमाणकाररः 
णारव्धत्वविपरीतसाधनात्‌ । ततो नेदमनुमानं बाधक कपालोत्पादस्थ घटविनाशस्य चकहेतुत्वमियम- 
प्रतीतेरेकस्मादेव मुदाद्यपादानात्त:द्रावस्य सिद्धेरेकस्माच्च मुद्गरादिसहकारिकलापात्तत्संप्रत्ययात्‌ । इति 
सिद्ध्यत्येव हेतोनियमात्कार्योत्पाद एवं पूर्वाकारविनाशः । 

न चेव॑ सर्वथोत्पादविनाशयोरभेद एवं, लक्षणात्पृथक्त्वसिद्धे: । तथा हि। कार्यकारणयोरुत्पाद- 
विनाशो कथंचिद्धून्नौ, भिन्नलक्षणसंबंधित्यात्‌, सुखदुःखबत्‌ । नात्रासिद्धं साधनं, कार्योत्यादस्थ स्वरूप- 
लाभलक्षणत्वात्‌ कारणविनाशस्य च स्वभावप्रच्युतिलक्षणत्वात्तयोभिन्नलक्षणसंबन्धित्वसिद्धे: । नाउप्य- 
तकान्तिकं विरुद्ध वा, क्वचिदेकद्रव्येपि परिमाणयो: कथथंचिद्धृदमन्तरेण भिन्नलक्षणसंबन्धित्वस्थासंभ- 
बात्‌। न च तयोभेंद एवं, क्थंचिद्धेदग्राहकप्रमाणसद्भावात्‌! तथा हि। उत्पादविनाशोौं प्रकृतो 
स्थाद्भिन्नो, तदभेदस्थितजातिसख्यात्मकत्वात्‌ , पुरुषवत्‌ । नात्रासिद्धों हेतुः, मुदादिद्रव्यव्यतिरेकेण 
नाशोत्पादयो रभावात्‌ । पर्यायापेक्षया नाशोत्पादों भिन्नलक्षणसम्बन्धिनों न तो, जात्पाद्यवस्थानात्‌, 
सदृद्रव्यपृथिवीत्वादिजात्यात्मनंकत्वसंख्यात्मना शक्तिविशेषान्वयात्मना चर तदभेदात्‌ तथव प्रत्यभिज्ञा- 
नातू, तदेव मुद्द्रव्यमसाधारणं घटाकारतया नष्ट कपालाकारतयोत्पन्नमितिप्रतीतेि: सकलबाधकर-- 
हितत्वात्‌, य एवाहं सुख्यासं स एवं च दुःखी सम्प्रतीत्येकपुरुषप्रतोतिबत्‌ । “ नन्वेवमुत्पावब्यय भ्रौव्या- 
णामभेदात्‌ कथं त्रयात्मकवस्तुसिद्धि: ? तत्सिद्धों वा कथं तत्तादात्म्यम्‌ ? विरोधात्‌ ' इति चेत्‌, न, सर्वथा 
तत्तादात्म्यासिद्धेः कथंचिल्लक्षणभेदात्‌ । तथा हि। उत्पादविगमध्रौष्यलक्षणं स्थाजिज्ं, अस्खलझाना- 
प्रतोतेट, रूपादिवत्‌। सर्वस्य वस्तुनो नित्यत्वसिद्धेरपादानविनाञप्रतीतेरस्खलत्वविदेषणमसिद्धमिति चेत्‌, 
न, कर्थचित्क्षणिकत्वसाधनात्‌ । तत एव श्रौव्यप्रतोतेरस्खलत्वं सिद्ध, सर्वथाक्षणिकत्वनिराकरणात्‌ । न 
चोत्पादादोनां कथंचिज्धूभ्नलक्षणत्वं विरुद्ध, तदात्मनों वस्तुनों जात्यन्तरत्वेन क्थंिस्धूश्नलक्षणत्या- 
वन्यथा तदवस्तुत्वप्रसइगात्‌ । उत्पादादयों हि परस्परमनपेक्षा: खपुष्पवन्न सन्त्येब । तथा हि । उत्पाद: 
केवलो नास्ति, स्थितिविगमरहितत्वात्‌, वियत्कुसुमवत्‌ । तथा स्थितिबिनाशौ प्रतिपत्तव्यों । स्थिति: 
केवला नास्ति, बिनाशोत्पादरहितत्वात्‌, तद्वत्‌। विनाश: केवलो नास्ति, स्थित्युत्पत्तिरहितत्वात्‌, तद्॒देव । 
इति योजनात्‌ सामथ्यदित्पादव्ययप्रौव्ययुक्तं सदिति प्रकाशितं भवति, तदन्यतमापाये सत्त्वानुपपसे: । 
प्रत्येकमुत्पादादीनां सत्त्वे अ्यात्मकत्वप्रसडगादनवस्थेत्यपि वूरीकृतमनेन, तेषां परस्परमनपेक्षाणामेकशः 
पत्यनिराफरणात्‌।  [ अ. स. पृष्ठ २०९-२१०-२११ ] 


सफलर: । श्र 


४ कार्य की उत्पत्ति कौ पुर्वकालीन उपादान की विशिष्ट प्रिणति का नाश होनेका नाम कार्य की उत्पत्ति 
है; क्‍यों कि एक हि. उपादाम से ऋमवर्ती परिणामों की निष्पत्ति होनेका नियम है। उपादान के पृर्वाकाररूप से 
होनेवाले नाश से जो भिन्न नाश होता है उसके विषय में एकहेतुत्व का नियम देखनेमें नहीं आया, जैसे जो उपादान 
नहीं है ऐसे पदार्थ के नाहा के और जो उपादेय नहीं है ऐसे पदार्थ को उत्पत्ति के विषय में एकहेतुत्व का नियम 
नहीं होता । [ तन्‍्तु कपासकप उपायान की विशिष्द आकारबाली परिणतिरूप हे । अग्स्यादि से विशिष्ट आकार 
के रूप से परिणत हुए कपास का नाश हो जानेपर तन्तुओं का उपादेय - कार्य न होनेवाले घट की निष्पत्ति नहीं 
होती । जब एक पदार्थ किसी कार्य का उपादानकारण नहीं होता ओर जब कार्य भिन्न पदा्योपादानक होता है तब 
इन दोनों का हेतु एक नहीं होता आर्थात्‌ तन्तुरूपविशिष्टाकार से परिणत हुए कार्पास के नाश से मृत्तिकोपादानक 
घट की निष्पत्ति नहीं होती। अतः भिन्नोपादासक परिणाम के नाश से भिन्नोपादानक उपादेय कौ-कार्य को-परिणास की 
निष्पत्ति जब नहीं होती तब ऐसी अवस्था में एकहेतुत्व का नियम घटित नहीं होता । तन्तुओ के नाद्म का हेतु 
अग्न्यादि पवार्थ होता है और घटोत्पत्ति में मृत्तिका के पुर्वाकारका नाश होता है। मतलूव यह है कि उपादान के 
स्थप्ताव में और उपादेय के स्वभाव में जब सर्वथा भेद होता है तब एकहेतुत्व का नियम नहीं बन पाता है |) उपादान 
का कार्योत्पत्ति के पूर्वकाल के आकाररूप से क्षय के और उसी उपादान के क्षय से उत्पन्न होनेवाले उपादेय की 
सिभिति के विषय में एकहेतुत्व का नियम होता है। इसलिये उपादानका जो क्षय वही उपादेय को निष्पत्ति 
है । ' हेतोनियमात्‌ ” अर्थात्‌ ' एकहेतुत्वात्‌ ' यह हेतु असिद्ध नहों है; क्‍यों कि कार्य की उत्पत्ति के और (उपादान) 
कारण के नाश के विषय में एकहेतुत्व का नियम साक्षात्‌ अनुभव में आता है-जाना जाता है और कार्य की उत्पत्ति 
और उपादानकारण का नाश इन में कार्योत्पत्ति हि सहेतुक होतो है और नाश अहेतुक ( हेतुरहित ) होता है 
ऐसा जो नियम बताया जाता है उसका ( पहले हि ) परिहार किया गया है । 

बलवान्‌ पुरुष के द्वारा प्रेरित किये गये मुद्गरादि से किये गये आधात से घट के अबयवो में उत्पन्न होनेवाली 
क्रिया से अवयबों में उत्पन्न होनेवाले विभागों के कारण होनेवाले संयोग के विनाश से हि कपालों के उपादानभूत घट का 
बिनाद होता है ऐसा अनुभव होने से और अपने अर्थात्‌ कपाल के अबयवों में अर्थात्‌ परमाणुओं में होनेवाली क्रिया से 
होनेवाले विशिष्ट संयोग से घट के उपादेयभूत कपाल की निष्पत्ति होती है ऐसी प्रतोति होने से घ८विनाश और 
कपालोत्पत्ति में से किसी एक हेतुका संभव न होनेसे एक्हेतुस्वरूप साधन-हेतु असिद्ध हि है ऐसा यदि कहना हो तो वह 
ठीक नहीं है; क्‍यों कि बलवान्‌ पुरुष के द्वारा प्रेरित मुदगरादिकों की क्रिया से हि घट के विनाश का होना और कपालों 
की उत्पत्ति का होना अवलोकन सें आ जानेसे बलवान्‌ पुरुष के द्वारा प्रेरित मुदूगरावि को क्रिया से घट का विनाश 
होता है और कपाल के उपादानभूत अवयबों से-परमाणुओं से कपाल की निष्पत्ति होती है इसप्रकार दो भिन्न 
हेलहुओं का कथन अनुभवगोचर नहीं होता । तब घटके अवयवषधूत कपालो मे क्रिया हि उत्पन्न होती है ऐसा 
कहना हो तो कपालों में उत्पन्न होनेवाली वह एक क्रिया हि घट के बिनाश को और कपालों की उत्पत्ति की 
( एक ) हेतु बन जाओ । कपालगत किया से अवयवबों के विभाग की हि उत्पत्ति हो जातो है ऐसा कहना हो तो 
वह विभाग हि घटविनाश का और कपालों को उत्पत्ति का एक निमितकारण बन जाओ । उन अवयबो के संयोग 
के विनादा से अवयवबास घट का विनाश हो जाता है ऐसा कहना हो तो वह घ८ का धिनाश होना हि घट के 
अधयवभत कपालों की उत्पत्ति का होना है। इसप्रकार घटादिरूप महास्कंधों के अवयवों के संयोग के विनाश से 
भी कपालादिरूप छोटे स्कंधो की होती हुई उत्पत्ति दिखाई देनेसे “ भेदसडःघातेभ्य उत्पद्चन्ते ' इस वचन से घट के 
विनाश का और कपालों की उत्पत्ति का मुद्गरादिकों की क्रियासात्ररूप एक हेतु की सिद्धि कंसे नहीं हो सकतो ? 


उपादान के पूर्वाकार के नाइ का और उसके कार्योत्यत्ति का एक हि हेतु होता है यह मत और ' घेद- 
सहघातेध्य उत्पशन्ते ' यह सूत्रकार का वचन ये दोनों मिथ्या हे, क्यों कि उन दोनों को बाधित करनेवाला प्रभाण 
विद्यमान है ऐसा कहना हो तो वह बाधक प्रमाण कौनसा है कहो। ' कपालरूप अपने परिणामों से छोटे परिसाण- 
बाले कारणों से कपाल बम जाते हें; क्‍यों कि वे कार्यकूप हे, जेसे बस्त्र ' यह अभुमात उक्त सत का और सूृत्रकार 


श्र अजजभनायदिनंधरजन्प बप्रकासमसंस्याथा: 


के बचत का बाधक है यह कथन ठोक नहीं है; क्‍यों कि अनुमान में दिया गया वृध्ठान्त साध्यविकर है अर्थात्‌ 
सिद्धि में सहायक नहीं है ! क्या पट के आकार से परिणत म हुए तन्तु पट के समवायिकारण ( उपायानकारण ) 
होते हे या पट के आकार से परिणत हुए ? प्रथम पक्ष ठीक नहीं है; क्यों कि पटाकार से परिणत न हुए तन्‍्तुलों 
में ' इन तंतुओं में पट है” इस प्रकार का ज्ञान होना असम्भव है। [ अवुतसिद्धानामाधाययाधारभूतानासिहेबंप्रत्पयः 
सम्बन्ध: समवायः।' ( प्रशस्तपाद ) इस लक्षण के अनुसार आधार में आधायय का ' यहां यह आधायें है ' इस 
प्रकार का ज्ञान होना आवश्यक है। ] दितोय पक्ष मान लिया तो पट के परिभाण से छोटे परिमाणवाले तस्तु पट के 
[ समवाधि अर्थात्‌ उपादान ] कारण नहीं होते, क्‍यों कि समूहरूप बने हुए आतान-वितानरूप से परिणत हुए तम्तु 
पटरूप परिणाम के आश्रय होने से पट के परिमाण के समान तन्‍्तुओं का परिसाण होता है ऐसी प्रतोति होती है । 
यदि पट का परिमाण और तंतुओं का परिमाण समान हुआ तो अतिप्रसंग हो जाता है। [ भर्चात्‌ थोड़े से तंतुओं 
से रूम्बाचौडा बडाभारी वस्त्र बन जायगा।_ उसरूप से परिणत न हुआ पदार्थ उसरूप नहीं होता, क्‍यों कि 
 तद्भावः परिणाम: ऐसा वचन है। [ यदि तन्‍्तु आतान-बितान बनकर पटाकारहझूप न बने तो मे पटकूप से 
प्रिणत नहीं होते । ] इसप्रकार परिणाम और परिणामि में अभेद नहीं होता; क्‍यों कि परिणाम का शान और 
करिणामि का ज्ञान इन में भेद होने से परिणाम और परिणामि में कथंचित्‌ भेद को सिद्धि होती है, प्रत्ययभेद से 
परिणाम और परिणामि इन के भेद के विषय में प्रतिवादी का भी विवाद नहीं है ओर तस्तुद्ृष्य और पटपर्याय 
/ तन्तुओ का अस्तित्व होनेपर पटवर्याय का अस्तित्व और तन्तुओं के न होनेपर पटपर्याय का अस्तित्व मे होना / 
इस प्रकार के अन्वयज्ञान का और वध्यतिरेकज्ञान का विषय होता है । तन्तुद्रव्य पटोत्पत्ति के पूर्वकाल में प्टाकार 
से भिन्न जो उनका आकार होता है उसका त्याग करके और अपनी तंतुत्व जाति का त्याग न करके पटाकार के 
उत्पत्ति के पूर्वकाल में जो पटाकार विद्यमान नहीं था उस रूप से परिणत होता हुआ दिखाई देता है भौर पटाकार 
अपनी उत्पत्ति के पू्वंकालीन आकार से भिन्न है यह सिद्ध हो गया; क्यों कि जिसने स्वभा आर्थात्‌ पर्यायरूप से 
और टरव्यरूप से भी अपने स्वरूप का त्याग फिया है और नये स्वरूप से परिणत हुआ है ऐसे हि द्रब्य का अपना 
पूर्वेष्य न छोडने से उसी पूर्वरूप से विद्यमान रहनेवाले कूटस्थनित्य द्रव्य के समान उपादानकारणत्थ उपादानों- 
पादेयभाव का द्रव्यप्रत्यासत्ति और भावप्रत्यासत्ति कारण होनेसे पूर्वोक्त प्रकार के [ अर्थात्‌ द्रब्यकूप से भी उपादान- 
भूत द्रव्य के अपने स्वरूप के ध्याग से ] उपादानोपादेयभाव की प्रतीति न होने से घटीत नहीं होता । 


अनेक पदार्थों की समानाकारतारूप भावप्रत्यासत्तिसात्र से उपादानोपावेयभाव घटित होता है ऐसा मानतें- 
पर समान आकारवाले सभो पदार्थों का उपादानोपादेयभाव घटित हो जाने का प्रसंग खडा हो जाने से, समनन्‍्तर- 
पृवंकालरूप और समनन्‍्तरोत्तरकालरूप कालप्रत्याससिरूप से उपादानोपादेयभाव घटित होता है ऐसा माननेपर 
समनन्तरपुर्वकालवर्तोी और समनन्‍्तरोत्तरकालवर्तों सभी पदार्थों का उपादानोपावेयभाव घढित हो जाधेका प्रसंग 
खड़ा हो जानेसे, समानदेशरूपप्रत्या्सात्त के रूप से उपादानोपादेयभाव घटित होता है ऐसा मासनेपर एक हि स्थास 
में रहनेवाले सभी पदार्थों का उपादानोपादेयभाव घटित हो जाने का प्रसंग उपस्थित हो जानेसे, और स्व द्रत्यस्व 
आदि साधारणधर्म जिन में पाये जाते हूं ऐसे द्वव्यों की प्रत्यासत्ति से श्री उपादानोपादेयश्राव का नियम सिद्ध न 
होनेसे असाधारण ( जैसे आतान-वितान बने हुए तन्तु ) ब्रब्य की प्रत्यासत्ति और ( कार्यकप से ) उत्पत्ति के 
पूर्वंकाल को विशिष्ट आकारवालो परिणति की प्रत्यासत्ति ये दोनों ( प्रत्यासत्तियां ) सिलकर हि अपने उपादेयभूत 
परिणाम के विषय में जो द्रव्य उपादानकारण बनता है उसके उपादानत्व का कारण बन जाते हैं। कहा भी है कि- 


त्यक्तात्यक्तात्मरूपं यत्पूर्वापुर्वेण ब्तेते । 
कालत्रयेषपि तब्द्रव्यमुपादानमिति स्मृतस्‌ ॥ १ ॥ 
यत्स्वरूप त्यजत्येब यज्न त्यजति सर्वधा 
तन्नोपादानमर्थस्थ क्षणिक शाइवत यथा ॥ २ ४ 


समकसार: श्३ 


जो कार्य की पूर्वकाल की पर्याय का त्याग करने से कार्यावस्‍था में अपूर्वरूप से वर्तता है और जो अपने 
डल्य का त्याग में करमनेसे कार्यावस्‍था में पूर्वरूप से वर्तता है वह व्रव्य तीनों कालों में भो उपादान होता है ऐसा 
स्मरण किया गया है ॥ १ ॥ [ बोटढों के क्षण के समान ] जो अपने स्वरूप का सर्वथा त्याग हि करता है 
और जो अपने स्वक्तप का सर्वधा त्याग नहीं करता वह द्रव्य क्षणक ओर ज्ञाइवत अर्थात्‌ कूटस्थ नित्य व्रध्य 
के समास कारमेखप परिणति का उपादानकारण नहीं हो सकता।॥ २॥ उस कारण से तन्‍्तुओं का उन्दुकरूप 
विद्विष्ट आकार ( परिणति ) पट का उपादानकारण नहीं होता जिससे जिसका परिमाण अल्प हि होता 
है ऐसे उपायानकारण से जिसका परिसाण बड़ा होता है ऐसे प८रूप कार्य का उदाहरण साध्यशून्य नहीं हो 
सकेगा । और ' कार्यत्यात्‌ ” यह हेतु अनेकान्तिक अर्थात्‌ व्यभिचारी [ पक्षवृत्ति और विपक्षवत्ति ) है, क्‍यों कि 
अवयध दिथिल होनेसे जिसका परिमाण बड़ा होता है ऐसे कार्पासपिण्ड से अल्पपरिसाणरूप और घननिविष्ट 
अकययों से युक्त कार्पासपिष्ड को उत्पत्ति दिखाई देती है। ययासंभव सृक्ष आकारवालेया स्थूल आकाश्याले 
पर्यावकृप से परिणत होनेवाले बडे परिमाणवाले पुद्गलउब्य का अपने कार्य का आरंभकपन देखने में भा जाने 
ते फार्यस्व हेतु की बडे परिमाणवाले उपादानकारण के द्वारा आरवब्धपन के साथ व्याप्ति की सिद्धि हो जानेसे कार्य के 
व्रिसाण से अल्पपरिभाजवाले उपादानकारण से आरब्धत्व के विपरीत अर्थात्‌ महापरिभाणवाले कारण से आरबव्घत्थ की 
सिद्धि की जानेसे “ कार्यत्थात्‌ ” यह हेतु घिरुद्ध भी है। इस कारण से [प्रतिवादी के द्वारा दिया गया] अनुमान कपालों 
की उत्पत्ति के और घट के विनाता के नियम को [ कपालोत्पत्ति और घट के मुद्गराविप्रहाररूपनिमसकारण के 
एकत्व के और उन दोनों के उपादानकारणभूत सृत्पिष्ड के एकत्व के नियम की ] प्रतीति का बाधक नहीं है; 
क्यों कि एक हि मुतसिकादि उपादान से कपारों की उत्पत्ति की और घट के विनाश को सिद्धि की गई है ओर 
मुद्गरादि सहकारियों के एक हि सम्‌ह से घट का विनाश होनेंकी और कपालों की उत्पत्ति होनेंकी प्रतीति होतो 
है। इसप्रकार एकहेतुस्वनियस से कार्य का उत्पाद हि उपादान के पूर्वाकार का विनाश है यह सिद्ध हि हो जाता है। 


इसप्रकार एकहेलुत्वनियम के कारण उत्पाद और विनाश में सर्वंधा अभेद हि है ऐसा नहीं है; क्यों कि 
उत्पाद और विनाश के लक्षण सिन्नभिन्न होनेसे उन दोनों का भिन्नस्व सिद्ध हो जात! है । उसोका खुलासा-कार्य का 
उत्पाद और (उपादान) कारण का (उसके पूर्वाकार का) विनादा ये दोनों क्यंचित्‌ (दोनों एक उपादानद्रध्य के 
पर्याप होनेसे फर्यायों को मुख्यता से) भिन्न हें; क्यों कि दोनों भिन्नभिन्न स्वरूपों के साथ संबद्ध हुए हे; जसे सुखदःख। 
भिन्न लक्षणोंसे (युक्त) होनारूप हेतु यहां (इस अनुमान में) असिद्ध नहीं है; क्‍यों कि अपने स्वरूप की (आकार की ) 
प्राप्ति होना यह कार्योत्वाव का लक्षण होनेसे और कार्योत्पत्ति के पूर्वेकाल का अपना जो परिणास उसकी प्रध्युति 
यह कारणविनाश का लक्षण होनेसे कार्योत्पाद और कारणविनाश का भिन्नभिन्न लक्षणों से संबद्ध होनेंकी सिद्धि हो 
गई है । उक्‍्त हेतु न अनेकान्तिक (व्यधिधारों) है और न विरुद्ध भी; क्यों कि किसो एक द्रव्य के विषय में भी 
कार्यकप परिणाम ओर कार्योत्पत्ति के पूर्वका उपादानकारण का परिणाम कथ्थंचित भेद के विना (पूर्वोक्त) भिन्नभिन्न 
लक्षणों के साथ संबद्ध होना असंभव हो जाता है। कार्योत्याद और कारणवबिनाश इन में भेद हि होता है ऐसा नहीं 
है; क्ष्यों कि उन दोनों में क्यंचित्‌ (द्रव्य को मुख्यता से और पर्याय की गौणता से) अभेद का ग्रहण (ज्ञान) 
करनेबाला प्रसाण विधमान है । उसोका खुलासा-प्रकृत कार्यका उत्पाद और कारण का बिनाश ये दोनो कयंथित्‌ 
(अब्य की अपेक्षासे) अभिन्न हे; क्यों कि उनके साथ अभेव से रहनेवाले जाति, संख्या आदि जो हे उसस्वरूप 
उत्पाद और बिनाह होते हैं; जैसे पुरुष । यहां इस अनुसान में 'तदभेद""” इत्यादि हेतु असिद्ध नहीं है; क्‍यों कि 
सृदादिद्रब्यश्प उपादान का अभाव होनेपर नाहा और उत्पाद का अभाव हो जाता है। पर्यायों की अपेक्षा से 
(उपमुंक्त) भिन्न लक्षणों के साथ जिनका संबंध हैं ऐसे नाश ओर उत्पाद भिन्न नहीं हे; क्यों कि प्रत्येक पर्याय 
जो होती है उससें उपादान की जाति आदि की अवस्थिति (अस्तित्व, अन्बय) होतो है; तस्‍्त्व, व्रव्यत्थ, पृथिवीत्व 
आदि जातियों से युक्त होनेके रूप से एकत्वसंख्या से युक्त होतेके रूप से (उपादान की) विशिष्ट शक्ति के अन्यय 
से मुक्त होनेके कप से उन दोनों में भेद न होनेसे उसोप्रकार ले हि पहिचाने जाते हे; अन्यपदार्थोपादानक कार्यों 


श्ड शखीऋणणभनाणदिगंबरलेनप्ंथप्रकापनसंत्थाना: 


में न पाया जानेसे असाधारण ऐसा बही मुत्तिकाद्वव्य घटाकार से उत्पन्न होनेके बाद नष्ट होकर कपारों 
के आकार के रूप से उत्पन्न हुआ है यह प्रतीति संपूर्ण बाधकप्रमाणों से रहित है, जैसे जो हि से सुक्री था 
बही में अभो द्ःखी हूं इसप्रकार को एक पुरुष की प्रतीति । 'इसप्रकार उत्पाद, व्यय और ध्रौष्य में अध्रेद 
होनेसे उत्पादव्ययश्रौव्यश्रय से युक्त वस्तु को सिद्धि कंसों होगी? अयात्मक वस्तु को सिद्धि हो जानेपर 
उन तीनों का तादात्म्य कैसे ? क्‍यों कि विरोध खड़ा हो जाता है।” यह आकोप ठीक नहीं है; क्यों कि उस 
तीनों का लक्षण भिन्नभिन्न होनेसे उन तीनों का सर्वंथा तादात्म्य सिद्ध नहीं होता। उत्पाद का रूक्षण, जिमाश का 
सक्षण और प्रौव्य का लक्षण भिन्न हें; क्यों कि निर्दोषरूप से उनके भिन्नत्व को प्रतीति होती है, जेसे कपाविकी । 
हरएकफ वस्तु का नित्यत्व सिद्ध हो जाने से उत्पाद को और विनाश को प्रतीति का अस्खलूत्व यह विशेषण असिद 
है यह कहना ठीक नहीं है। क्‍यों कि वस्तु का [ पर्याय की अपेक्षासे ) क्थंचित्‌ क्षणिकत्व सिद्ध किया गया 
है। वस्तु के कथयंचित्‌ क्षणिकत्व को सिद्धि को जानेसे पश्रोष्य की प्रतोति का अस्खलूत्व सिद्ध हो जाता है; क्यों कि 
(वस्तु के) सर्वथा क्षणिकत्व का निराकरण किया गया है। उत्पादादिकों के लक्षणों का क्यंचित्‌ भिन्नत्थ विरुद्ध 
नहीं है; क्यों कि उत्पादव्यय भौव्यात्मक वस्तु से वे उत्पादादि भिन्नजातीय होनेसे उनका लक्षण क्यंचित भिन्न है- 
यदि उनका लक्षण वस्तु से कथंत्तित्‌ भिन्न न हो तो उत्पादादिकों का बस्तु न होनेका प्रसंग आ जायगा। उत्पादादिक 
एक दूसरेकी अपेक्षा न रखनेवाले हो तो आकाशकुसुम के समान अस्तित्व हि नहीं रहेगा। उसोका खुलासा-स्थिति 
और बिनाश से रहित होनेसे केवल उत्पाद का आकाशकुसुम के समान अस्तित्व नहीं रह सकता । विनाश और 
उत्पाद इन दोनों से रहित होनेसे केवल स्थिति का उत्पाद के समान अस्तित्व नहीं रह सकता । स्थिति से और 
उत्पत्ति से श्ञन्य होनेसे केवल उत्पाद के समान हि केवल विनाश का अस्तित्व नहीं रह सकता। इसप्रकार की द्रव्य 
रचना होनेसे सामर्थ्य से ' उत्पादव्ययप्रोग्ययुक्तं सत्‌ ” इस प्रकार सृत्रकारका वचन विशद किया गया है; क्यों कि 
इनमेंसे किसो एक का अभाव होनेपर द्रव्य का अस्तित्व हि अशक्यप्राय हो जाता है। 


इस उद्धरण में पायी जानेबाली कुछ ज्ञातव्य बातें-- 

(१) संसार में जितने भी पदार्थ हे वे सभी सप्रूप हैं। सत्‌ उत्पाबण्यय भ्रौष्यात्पक होता है। अतः प्रत्येक 
पदार्थ के व्यंजनपर्याय और एकसमयवर्ती अर्थपर्याय होते हे। इस दृष्टि से वेखा जाय तो प्रत्येक पदार्थ पर्यायसहित 
होता हि है इस बात को मानना हि होगा। पदार्थ उत्पादव्यय ध्रोग्यात्मक होनेसे पर्यायरूप परिणति का होना 
अनिवार्य है । एक उपादान के युगपत्‌ वो पर्यायें नहीं हो सकती | जब एक पर्याय का नाश होने रूगता है लब 
दूसरी पर्याय की उत्पत्ति होने लगती है। अतः श्रुवांशयुक्त पदार्थ के एक पर्यायका नाश हि उससे उत्तरकालीन 
पर्याष की उत्पत्ति है। सारांश, उपादानके कार्योत्पत्ति के पूर्वकाल के परिणाम का नाश हि उसी उपादान की उत्तर 
परिणामरूप कार्यकी उत्पत्ति है। 


(२) कार्य की उत्पत्ति में एक हि द्रव्य उपादानकारण होता है-दो द्रव्य नहीं; क्यों कि दो ब्रध्यों का 
एक परिणाम कभी नहीं हो सकता। सुवर्णोषादानक कऊश का उपादान एक सुवर्ण हि होता है - मिदट्टि और सुबर्ण 
दोनों सिलकर नहीं। मिलाये हुए सुवर्ण और चांदिका कला यद्यपि हो सकता है तो भी उस कलश को शुद्ध सुबर्ण 
का कलश नहीं माना जाता-वह अशुद्ध सुवर्ण का परिणाम कहा जाता है. और इसोकारण से उसका मूल्य भी 
कम हो जाता है। कार्य का नलिमिसलकारण सहकारिकारणकलापरूप से एक हि होता है-अनेक सहकारिकारणकलाप 
नहीं होते । 


( ३ ) उपादान को स्वाशित परिणति और निमिस को स्वाश्रित परिणति जब युगपत्‌ होती है तब हि 
उपादान कार्यकूप से परिणत होता हैं ! दोतों परिणतियों में यदि कालभेद हो अर्थात्‌ पौर्षाष्य हो तो उपादास का 
कार्यरूप से परिणत होना असम्भव है । यवि वोनों की परिणतियों में कालकृत भेद होनेपर भो उपादन कार्यरूप से 
परिणत होता है ऐसा मान लिया तो कुम्हार को स्वाश्ित हस्तसंचालतादिक्रियारूप परिणतति सुबह होमेपर पूर्यात्त 


समग्रसारः । श्५्‌ 


के समय घटपरिणामासिमुख मृत्तिका घटरूप से परिणत होने लगेंगी। कहनेका भाव यह है कि निमित्ताश्रित 
मृसिकासम्पृक्त क्रिया का अभाव होतेपर भी मुत्तिका स्वयमेव घटरूप से परिणत होने लगेगी। ऐसा होनेपर भृत्तिका 
परिणासी ब्रव्य होनेसे सबंदा और सर्वथा घटरूप से परिणत होने लग जायगी ओर संपूर्ण संसार धटों से हि भरा हुआ 
बन जायगा; कितु ऐसा कहींपर भो देखनेमें नहीं आया, आता है और भ्रविष्य में नहीं आवेगा। मुद्गर की चोट 
सुबह लग जानेपर घट का भंग था स्फोट सूर्यास्त के समय होता हुआ कया कप्नी किसाके द्वारा देखा गया है ? 
घट की भंजनक्रिया का और मुद्गर की आहनन किया का काल एक हि देखनेमें आता है। मुद्गर को सिर्फ 
उठाकर गिरानेकी क्रियाकों आहनन या आघात नहीं कहा जा सकता। गिराते समय घट के साथ होनेवाले स्पर्श 
को आधात कहते है। उठाकर गिराये मुबुगर का घटस्पर्शकाल और घट की भंगक्रिया का काल एक हि होता है । 
अतः घट के भंग का काल और मुद्गर के स्प्ंनक्रिया का काल एक हि होता है। इससे उपादानाश्वित परिणतिरूप 
क्रियाका काल और निम्ित्ताशित किया का कारू एक हि होता है यह बात स्पष्ट हो जाती है। 


(४) उपादान का परिणास उपादेय के परिणाम से अल्प हि होता है ऐसा नहीं कहा जा सकता | कंभो 
कभी बह समान भो होता है और कम्मीकभी बडा भी होता है। 

(५) कार्योत्पत्ति के काल के अनन्तरपूर्व काल में होनेवाला उपादान का परिणाम कार्य का-परिणाम का 
उपादानकारण पडता है। 

(६) केवल भावपध्रत्यासत्ति से, केवल देश्नप्रत्यासत्ति से और केबल सस्‍्त्वद्रव्यत्वादि साधारणद्रव्यप्रत्यासत्ति 
से उपादानोपादेयभाव को सिद्धि नहीं होतोी। असाधारणव्रव्यप्रत्यासक्ति और पुर्वाकाररूप भावप्रत्यासत्ति इन दोनों 
विशिष्ट प्रत्यासत्तियों से हि उसकी सिद्धि होती है । 

(७) जो द्रव्य कार्योत्पक्ति के पूर्वकालीन अपनो परिणति क। त्याग करके कार्यरूप अपुर्य अवस्था को- 
परिणति को धारण करता है और अपने देश का-गृणपुंजरूप द्रव्य का त्याग न करनेसे कार्यमें अपने पूर्वस्थभाव से 
अन्वित होनेसे पूर्वरूप से पाया जाता है बह हि उपादानसऊज्ा को घारण कर सकता है। वस्त्ररूप कार्य के 
अनन्तरपृर्षकालीन आतान-वितान अवस्था का त्याग कर के वस्त्ररूप अपुर्व अवस्था को जो धारण करते हे और 
कार्यस्थित होनेपर भी तनन्‍्तुत्वजाति को छोडते नहीं वे तनन्‍्तु हि उपादान कहे जाते हे । सर्बंथधा क्षणिक द्रव्य या 
कटस्थ नित्य द्रव्य उपादान बन हि नहीं सकता । 

(८) द्रव्यके भिश्नकालोन ( पूर्वकालीन और उत्तरकालीन ) परिणाम एक दूसरेसे सर्वथा भिन्न भी नहीं 
होते और सर्वथा अभिन्न भी नहीं होते-वे क्यंचित्‌ भिन्न और कथचित्‌ अभिन्न होते हें; क्यों कि द्रव्य परिणामिनित्य 
अर्थात्‌ उत्पादृव्यय भ्रौव्यात्मक होते हें । 

(९) उपादान की और उपादेय की जाति एक होती है। सुवर्णकलद्य की सुवर्णत्वजाति और उसके 
उपादान की सुवर्णत्वजाति एक होती है। पर्याय की जाति और प्यायिवान्‌ कि जाति में यदि भेद माना तो 
सुवर्णरूप उपादान से कार्यरूप सृत्तिकाकलश की उत्पत्ति माननेका प्रसंग खडा हो जायगा। मृद्धटरकी जाति का 
और मृत्तिका को जाति का एकत्व स्वंविश्वुत है। 

(१०) उपादानभूत द्रव्य के अनन्तरपूर्वोत्तरकालीन जितने भी परिणाम होते हे वे सब परस्परसापेक्ष होते 
हैं । वे परस्परनिरपेक्ष हो तो अस्तिरूप बन हि नहीं सकते | 

(११) केबल उत्पाद, केवल विनाश और केवल शध्रौव्य अस्तिकूप नहीं बन सकते। इनमें से किसो एक 
का अभाव होनेपर अवशिष्ट दोनों का भी अभाव हो जाता है। 

(१२) उपरितन उद्धरण में जिसका उल्लेख नहीं पाया जाता और जिसका यहां उल्लेख किया जाना 
आवश्यक है बहु बात यह है कि उपादान ससर्थ होनेपर भी निम्मित्तकारण 204 अभाव ग्रें-ध 
नहीं होता। (१) 'समर्थो हि बहिरहइगकारणापेक्ष: कालपरिणामत्वे सति कार्य द्ोह्ादिवदित्ति 
रण बाह्ां स काल:।' (इलो. वा., मु., पृ. ४१४, नि. सा. सं. ) जो समर्थ 
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अपेक्षा रखता है; क्यों कि काल का परिणाम होनेपर हि कार्य होता है, ज॑से तंडुल आदि । जो उसका बाह्य कारण 
है वह काल है।” (२) सोध्यं परिणामः कालस्थोपकार:, सक्ृत्‌ सर्वपवार्थतल्य परिणामसत्य बाह्यकारणमन्तरेण 
अनुपपत्तें: वर्तनात्‌ । यत्‌ तद्ाह्मंं निमित्तं स काल: । / ( इलो. वा., मु., पु. ४१८ नि. सा. सं, ) 

“यह जो परिणाम है बह काल का उपकार है; क्‍यों कि संसार के सभी पवार्थों का जो युगपत्‌ परिणमन 
चल रहा है बह बाह्य कारण के बिना घटित नहीं होता । जो बह बाह्य निमित्त है वह काल है।' इन बोनों 
प्रमाणों से उक्त अभिप्राय स्पष्ट हो जाता है। इस अधभिप्राय के सम्थंन में तत्वार्थशलोकबातिकालंकार, अ. ५, 
सू. २२, वा. ९-१०, पृ. ४१३, नि. सा. सं. देखनके योग्य है। 
निमित्तविचार-- 

निमित्तशब्द की निरुक्ति 'निमेदति सह करोतीति निर्मित्त ” ऐसी है। इस निरुक्ति में 'करोति' इस 
मिडन्त या तिहन्त पद से परिणमनक्रिया का बोध होता है; क्‍यों कि परिणसन के विना “करोति' इस पद की 
बाच्यभूत क्रिया नहीं हो सकती। इस परिणतिक्रिया का आश्रय सनिमित्तसंशक पदार्थ होता है। इस क्रिया का 
आश्रय होनेसे वह निमित्तसज्ञक पदार्थ कर्तूसंज्ञा को प्राप्त होता है। यह उसकी संज्ञा अनुपचचरित अर्थात्‌ यथार्थ है । 
उपादान की परिणतिक्रिया के सिमित्त की परिणति अनुकूल होनेसे निमित को दी जातेवाली कर्तृंसशा उपचरित 
अर्थात्‌ व्यवहारनय की दृष्टि से दी गयो है; क्यों कि निमित्त की परिणतिक्रिया का उत्पत्ति को दृष्टि से आश्रय निमित्त- 
भत पदार्थ से भिन्न जो उपादानभूत पदार्थ होता है वह नहीं होता । निरुक्ति में प्रयुक्त किया गया “सह” यह शब्द 
( यौगपच्च ” इस अर्थ का दोतक अथवा वाचक है। इस दाब्द से दो पदार्थों का या उनकी परिणतियों का अस्तित्व 
घ्वनित होता है, क्यो कि टो. फ्दार्थो के था परिणतियों के बिना यौगपद्य इस शब्द का या साहचय इस दाब्द का 
भाव व्यवत नहीं होता। इससे जब दो पदार्थों की परिणतिया समकालभाविनोी होनेपर जिसकी परिणति उपादानभूत 
अन्य पदार्थ की परिणतिक्रिया में सहायक होतो हैं तब उस पदार्थ को निमित्त यह संज्ञा प्राप्त होती है यह बात स्पष्ट 
हो जाती है। उपादान की कार्परूप परिणति में सहायक होनेवाली अन्य द्रव्य की परिणति को सहायक १रिणति 
कहनेका फारण यह है कि वह उपादान को विशिष्ट कार्यरूप से १रिणत होनेकी शक्ति को अपनी शक्षित के द्वारा उत्तेजित- 
प्रबोधित करती है। एक द्रव्य या उसकी परिणति अन्य द्रव्य को या उसकी परिणति को अपनी शक्ति दे नहीं सकता। 
बह अपनी शक्ति के द्वारा अन्य द्रव्य की शांक्त को उत्तेजित-प्रबोधित करता है। वित्य के संपूर्ण पदार्थों का 
कालब्रब्य के निमित्त से प्रतिससय परिणमन होता ही है; किन्तु पदार्थ की विशिष्ट परिणति के लिए कालद्रव्य के 
साथसाथ अन्य सहकारिकारणकलाप को निहायत आवश्यकता होती है, क्यो कि उसके बिता उच्य का विशिष्ट 
परिणमन हो हि नहीं सकता। काप्ठ का कालद्रव्यनमित्तक परिणमन तो होता हि है; किन्तु जब उससे कुर्सी बताई 
जाती है तब बढ़ई जैसे कारीगररूप निर्मित्तकर्ता की आवश्यकता होती है, क्यों कि उसके अभाव में केवल कालडब्य- 
रूप तिमिन्त का अस्तित्व होनेपर काष्ठ से कुर्सा नहीं बन पाली । इससे स्पष्ठ हो जाता है कि पदार्थ की विशिष्ट 
परिणरि के लिए कालद्रव्य के साथसाव अन्य द्रव्य को विशिष्ट परिणति की भी निमित्तरूप से आवश्यकता होती 
है। या देदल कालद्रग्यकप नमन से पदार्थों की विशिष्ट परिणतिया भो होती है ऐसा साना तो कालव्रब्य और 
उससे भिन्न पदार्थ अनादि से विद्यमान होनेसे सभी पदार्थों की विशिष्ट परिणतियां सबंदा होती रहती-पत्थ र, लकड़ी 
आई पदार्थों से बढई आदि कारीगरों का उसाव होनेपर भी सकान आदि बन जाते । इसप्रकार का पदार्थों का 
परिणसन कन्नी भी किसी के भी देखनेसे वहीं ऋषधा । अतः पदार्थों को विशिष्ट परिणतियों के लिए कालब्रव्य के समान 
निमित्तमृत अन्य द्रब्यों की परिणतिग्रों की भो आवश्यकता होतो है इस बात को अस्त्रीकार नहीं किया जा सकता। 

जिनागस के अनुसार जीवद्रध्य की सामान्य परिणति कालद्रव्य के निमित्त से जिस 4कार होतो है उसीप्रकार 
उस द्रव्य की विशिष्ट परिणतियाँ द्रब्यकर्म के निमित्त से होनी है। द्रध्यकर्म अपने उदयरूप, क्षयरूप, क्षयोपश्नसरकूप और 
उपशमरूप परिणतियों से जीय की परिणतियों के उत्पन्न होनेमें निभित्तकरण पडते है । बह कर्म अपने उदय से जीव की 
ओऔदणिकभावरूप परिणति का, क्षय से जीव को क्षायिक्भावहप परिणति का, क्षयोप्ञम से क्षायोपशिकशावरूप 
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प्रिणति का और उपद्म से ओपदमिक सावरूप परिणति का निमित्तकारण पड़ जाता है। 'जीच के क्षासिकभाव- 
रूप परिणति का कर्मों का प्रथ्यंसाभावकूप क्षय मनिसित्त कंसे हो सकता है; क्‍यों कि द्रव्य अपना सद्भाव होनेपर 
हि परद्ृष्य फी परिणतिक्रियामं सहकारिकारण बन सकता है? ” इसप्रकार को शंका उपस्थित की जा सकती है। 
किंतु यह हांका ठीक नहीं है; क्यों कि प्रध्ंसाभावरुप क्षय से द्रब्य का तुच्छाभाव अभीष्ट नहों है, अपि तु दब्यकर्म 
के फलदानसामण्यंगक्त अवस्थाविशेष का नाश अभीष्ट है । द्रब्यकर्म की उस अवस्था का विनाश अन्य अवस्था को 
उत्पत्तिरूप है। कर्म की इस विशिष्ट अवस्था का नाझ और जीव की शुद्धावसश्थारूप परिणति युगपत्‌ होतो है । 
अतः व्र्यकर्म अपनी उदयावस्था के नाश के रूप से जीव की शुद्ध परिणति का निमित्तकारण पड़ता है। यहांपर एक- 
शास्त्रीय प्रमाण पेश किया जाता है- तावद्विशानधनस्वभावों भवति यावत्‌ सम्यगाख्रवेश्यों निवर्तते, तावदासख्रजेभ्यदच 
सिवर्तते यावत्‌ सम्परिवज्ञानधनस्वभावों भवतोति ज्ञानाखवनिवृत्यो: समकारूत्वम्‌ | ( स. सा. गा. ७४ की टीका ) * 
जिस काल में (जोब) समोचोनरूप से आज्यों से निवृत्त होता है उसो काल में विज्ञानघनस्वभाव से युक्त होता है और 
जिस काल में सरीक्षोनतया विशानधनस्वभाव से युक्त होता है उसी काल मे वह आखरयों से निवतत होता है । इस 
प्रकार से विज्ञानघनस्वभाव के रूप से जीव का परिणमन और आखलदों की निवृत्ति अर्थात्‌ द्रव्यभावरूप कर्मो का 
अभाव होना इनका काल एक है अर्थात्‌ ये दोनों द्रब्यों की परिणतियां यगपत्‌ होती हे । यहां ' विज्ञानघनस्वभाव 
की प्राप्ति और आखवबनिवृत्ति इन में निमित्तनेसित्तिकभाव है यह बात सुतरां स्पष्ट हो जाती है। आख्रवनिवृत्ति 
का नाम हि द्रव्यकर्मों की उदयरूप परिणति का भ्रध्वंसाभावरूप अभाव है। द्रव्यकर्मों की परिणतिरूप अवस्था का 
अभाव और जीव को शद्धपरिणति का प्रादुर्भाव इन दोनों मे से आख्रवनिवृत्ति निमित्त है और आत्मा की शुद्धावस्था 
का प्रादुर्भाव नेमित्तिक है। शुद्धावस्था के प्रादर्भाव का उपादातकारण जीवब्रव्य है और निवृत्तिक्रिया का आश्रय 
आखुत द्र॒व्यकर्म है। ऐसा होनेपर भी उन दोनों में निमित्तनेसित्तिकभाव अवश्य विद्यमान है। इसी विबय को 
स्पष्ट करनेके लिये ओर एक शास्त्रोय प्रमाण पेश किया जाता है--- 


निःक्रियत्वात गतिस्थित्यवगाहनक्रियाहेत॒त्वाभाव इति चेत, 
न, बलाधानमात्रत्वात, इन्द्रियवत्‌ ॥ ४ ॥। 


स्पादेतत्‌ू-' यदि एतानि निःक्रियाणि, गतिस्थित्यवगाहनक्रियाहेतुत्व॑ एषां नोपपद्चते । 
क्रियावन्ति हि जलादोनि मत्स्यादीनां गत्यादिनिमित्तानि दुष्टानि” इति। तप्न। कि कारणम्‌ ? 
बलाधानमात्रत्वात्‌, इन्द्रियवत्‌ । यथा विवृक्षोइ्चक्षरिन्द्रिय रूपोपलब्धाौँ बलाधानमात्रमिष्टं; नतु 
चक्ष॒प॒ तत्सामर्थ्यं, इन्द्रियान्तरोपयक्तस्प तदभावात्‌ । यथा बा55यु:सहक्षयात्‌ आत्मनि छरीराष्तिःकास्ते 
सदपोन्द्रियं रूपाह्यपलरब्धा समर्थ न भवति । ततो “ ज्ञायते आत्मन एबतत्सामर्थ्य, इन्द्रियाणां तु 
बलाधानसात्रत्वम्‌ ' इति । तथा स्वथमेव गतिस्थित्यवगाहनपर्यायपरिणामिनां जीवपुद्गलानां धर्माधर्मा- 
काइद्रव्याणि गत्याविनिर्वत्तो बलाधानमात्रत्वेन विवक्षितानि, न तु स्वयं क्रियापरिणामीनि । कुतः 
पुनरेतदेवसिति चेत्‌, उच्यते-द्रव्यसामर्थ्यात्‌ । यथा-आकाशमगच्छत्सवबंद्रव्य: सम्बद्ध; न चास्य 
सामथ्यंमन्यस्थास्ति। तथा च निःक्रियत्वेप्येषां गत्यादिक्रियानिय्रति प्रति बलाधानमात्रत्वमसाधारण- 
मवसेयम्‌ । ( रा. वा. अ. ५, सू. ७, वा. ४. ) 

/ धर्म, अधर्स और आकाश ये तीनों द्रव्य यदि निष्किय हो तो अन्यद्रव्यों को गतिक्रिया का धर्मद्रव्य, 
स्थितिक्रिया का अधमंद्रव्य और अवगाहनक्रिया का आकादशद्रव्य हेतु नहीं बन पाता; क्‍यों कि सक्तिय जलूवि व्रच्य 
हि महत्स्थादिकों की गत्यादिक्तियाओं कें निमित्त होते हुए देखे जाते हे” ऐसा आक्षेप किया जा सकता है; कितु वह 
दीक नहीं है। इसका कया कारण है ? इसका कारण यह है कि वे इंद्रियो के समान सिर्फ बराधान करते हें। 
जिसप्रकार देखनेकी इच्छा करनेवाले पुरुष के रूप जानते समय ब्रलाधान करनेवाली चक्षुरिन्द्रिय इष्ट है । 


श्८ श्रीऋष भनाथदियंबरजंनग्रंथप्रकादनसस्थाया: 
खल्तुरिन्द्रिय रूप को जानने की सामथथ्य से संपन्न नहीं है; क्‍यों कि जिसका उपयोग अन्य इंद्रिय में लग हुआ होता है 
उसके रूपज्ञान का अभाव होता है। अथव्य जिसप्रकार आयु का क्षय हो जानेसे आत्मा का दारौर के बाहुर निष्कमण 
हो जानेपर चक्षुरिलख्िय विद्यमान होनेपर भी वह रूपादि को जाननेमें समर्थ नहीं होती । उससे ' रूपादि 
को जानमेकी सामर्थ्य आत्मा की हि है और इद्वियों का सिर्फ बलाधायकत्व-बलाधान करना ' ये दो बातें जानी जाती 
है । उसीध्रकार स्वयमेव गतिपर्याय, स्थितिपर्याय और अबगराहनपर्याथ रूप से परिणत होनेवाले जीवों की और 
पुद्गलों की गत्यादिरूप से परिणत होनेकी क्रियाओं में धर्मद्रव्य, अधमंद्रब्य और आकाहद्रव्य सिर्फ बलधान करनेके 
रूप से विचक्षित हे-वे स्वथ क्रियारूप परिणत होनेबाले के रूप से विवक्षित नहीं है । (फिर यह ऐसा है ऐसा जो 
कहा गया है वह फंसे बन सकता है?” इस शंका का “द्रव्य की सामर्थ्य से बन सकता है” यह समाधानवाक्य कहा 
जाता है | जैसे गतिक्रियाशून्य आकाश सभी द्र॒व्यों के साथ सबद्ध हुआ है-इस को सामथ्यं दूसरे द्रव्य को नहीं होती, 
उसप्रकार धरम, अधर्म और आकाश ये द्रव्य निष्किय होनेपर भो अन्य द्रव्यों की ग्रत्यादिरूप से जब परिणति होने 
लगती है तब उनका सिर्फ बलाधानत्व-बलाधायकत्व होता है ऐसा जानना । उनका यह बलधायकत्व असाधारण 
होता है । 

बाह्य ज्ञेय पदार्थ के स्वरूप को जानते समय जिसप्रकार द्रष्येन्द्रिया क्षायोपश्षमिक ज्ञान के रूपसे परिणत 
हुई आत्मा की जब विशिष्ट ५रिणत होने लगतो है तब उस आत्मा के बल का सिर्फ साधकतम साधन-निर्मिसत 
बन जाती हे उसोप्रकार स्वयं गतिक्रियारूप से, स्थितिक्रियारूप से और अवगाहनक्रियारूप से परिणत होनेके छिये 
जब आत्मद्वव्य और पुद्गलब्रब्य तेयार रहने हें, तब धर्मदव्य, अधरम्मव्रदय और आकाहद्रव्य यथाक्रस उन दोनों 
द्रद्यी के बल का आधान करने की क्रिया के रूप से साधकतम साधन अर्थात्‌ करण बनते है । आचार्य पृज्यपाद- 
स्थामी ने सर्वार्थसिद्धिसं्षक ग्रथ में अध्याय ५, सूत्र ७ की ठीका में बलाघाननिभित्तत्वात्‌ ' इस सामासिक पद का 
जो प्रयोग किया हे उसको देखनेसे ' बछाधान का निर्मित्तमात्र होते हे” यह अर्थ स्पष्ठ हो जाता है। इस अभिप्राय 
को मनठचक्षु के सामने रखकर राजवातिक में प्रयक्‍्त बलाधानमात्रत्वात्‌ ' इस सामासिक पद का अर्थ करना 
चाहिये । ' बठमाधीयतेप्नेनेति बलाधानम्‌ । बल्गधानमेव बलाधानमात्रम्‌ ।' 'साधकतमं करणस्‌ ' और 'करणाधारे 
चानट्‌ इन दो जनेन्द्रीय सूत्रों के अनुसार करणाथं मे 'अनट ' प्रत्ययः लगाकर बल की आधानक्रिया का सिर्फ 
साधकतम साधन यह अर्थ व्यक्त किया गया हे । मात्रट प्रत्यय लगाकर बल की आधानफक्रिया का साधकतम 
साधन-करण हि है! यह अर्थ स्पष्ट किया गया है। इससे “आत्मद्रव्य और पुदगलद्रब्य अपनी सामश्य से 
परिणतिक्रिया के लिये जब तेयार रहते है तब धर्मंद्रव्य, अधर्मंद्रव्य और आकाशह्रब्य उन दोसों रख्यों की परिणति- 
क्रिया का राधकृतम साधन-सहकारिकारण-करण बन जाते हे-धर्मादि द्वव्यों के बिना आत्मद्रद्य और पुद्गलद्नब्य 
समर्थ होनेपर भो उन दोनों की परिणति होतो हो नहीं ' यह अर्थ स्पष्ट हो जाता हें । 'बलाधानमात्रमेव 
निमित्त ' इस विग्नह का अर्थ 'बलाधान हि निमित्त” ऐसा होता ह। इसप्रकार आचार्य अकलकदेव के ' बलाधान- 
सात्रत्वात्‌' इस सामासिक पद का करणार्थ और अवधारणार्थ प्रकट हो जाता है । मात्रद प्रत्थय से जो 'अबवारण? 
वह अर्थ प्रकट होता है उससे धर्मादि द्रव्यों की उपादानसदृश्ता का परिहार हो जाता है । यहां जो 'आधान' यह 
शब्द पाया जाता है उसके अर्थ के विषय में आगे सप्रमाण विचार किया जायगा। 


अग्निक स्पष्टता के लिये नीचे दिय. हुआ झ्ास्त्रोय प्रमाण पठनीय है- 
क्रियापरिणतानां यः स्वयमेव क्रियावताम्‌ । आदधाति सहायत्वं स धर्म: परिगीयते ॥ ३३ ॥ 
जीवाना पुद्गलानां च कतंव्ये गत्युपग्रहे । जलबन्मत्स्यगमने धर्म: साधारणाश्रयः ॥| ३४ ॥। 
स्थित्या परिणतानां तु सचिवत्व दधानि यः । तमधर्म जिना: प्राहुनिरावरणदशनाः ॥ ३५॥। 
जीवानां पुदगलानां च कर्वब्ये स्थित्युपप्रह़े । साधारगाश्रथोष्धर्म: पृथिवोव गयवां स्थितो ॥ ३६। 
आकाइन्तेः्ञ्न द्रव्याणि स्वथमाकाशते5थवा । द्रब्याणामवकाशं वा करोत्याकाशमस्त्यत: ॥ ३७॥। 


समयसार: । २९ 


जीवानां पुदुलानां ज कालस्याधमंधर्मयों: । अवयाहनहेतुत्व॑ तदिदं प्रतिपद्यते ॥ ३८ ॥ 
फियाहेतुत्बमेतेषां निःक्रियाणां न हीयते । यतः खलू बलाधानमात्रमत्र विवक्षितम्‌ ॥ ३९ ॥ 
क्रियहेतुत्वभेतेषां निःक्रियाणां न हीयते । यतः खलु बलाधानमाज्रमत्र विवक्षितम्‌ ॥ ४० ॥ 
अन्तनोतिकसभया प्रतिव्रथ्यविपर्ययं । अनुभूति: स्वसत्तायाः स्मृता सा खलु बतंना ॥ ४१४ 
आत्मना वर्तमानानां द्रव्याणां निजरपयंयेः । वर्तनाकरणात्कालो भजते हेतुकतृंताम्‌ ॥॥ ४२॥ 
न चास्य हेतुकतुत्वं निःक्रियस्थ विरुध्यते । यतो निमित्तमात्रेषपि हेतुकतृत्वमिष्यते ॥ ४३ ॥। 


जो स्वयं हि क्रियावान्‌ अर्थात्‌ क्रियारूप से परिणत होनेकी शक्ति से सदा युक्त हुआ करते हे वे जब 
क्रियारूप से परिणत होने लगते हे तब जो सहायत्व को धारण करता है अर्थात्‌ जो मदद पहुंचाता है वह धर्मंद्व्य 
कहा जाता है। मछली कि गतिक्रिया में जिसप्रकार जल आश्रय होता है उसीप्रकार जीव और पुद्गलों की गतिरूप 
से परिणत होनेकी शाक्षित प्रकट होनेमें धरंद्रव्य साधारण आश्रय-निर्मित्तकारण होता है। (“द्रष्याणा शकक्‍्त्यन्तराविर्भावे 
कारणभावोषपनुग्रह उपग्रह इत्याख्यायते । रा. वा अ. ५, सूत्र १२, वा. ३) जो स्थितिरूप से परिणत होने लग 
जाते हे उनका जो साचिव्य करता है अर्थात्‌ स्थितिरूप परिणतिक्रिया में मदद पहुचाता है उसे जिनका दर्शन 
निरावरण हो गया है ऐसे जिनेत्द्र भगवान्‌ अधर्म कहते हे । पशुओं की स्थितिरूप परिणतिक्रिया में जिसप्रकार भूमि 
आश्रय-कारण होती है उसीध्रकार जीव और पुद्गलों की स्थितिरूप से परिणत होने को शक्ति व्यक्त होनेमें 
अधर्मंद्रव्य साधारण आश्रय-निर्मित्तकारण होता है । जिसमे द्रव्य प्रकाशित होने हे अथबा जो स्वयप्रकाशित होता है 
अथवा जो द्रव्यो को अवकाश देता है बह आकाश है। वह आकाहद्रव्य जीव, पुदुग, काल, अधर्म और धर्म इन 
ब्रव्यों के अवगाहन का हेतु होता हे--अबकाश देता है। इन निध्क्रियद्रब्यों का क्रियापरिणति से हेतु बननेका स्वकाव 
नणष्ट नही होता, क्यों कि यहां क्रियारूप से परिणत होनेकी सामथ्य रखनेबाले देब्यो फी सामर्थ्य को उन्तेंजित- 
प्रवोधित करना हि. विवक्षित हे । परिणासाविक्रियाए जिसके निमित्त से होती हु व/ कालद्रव्य हे । बिद्वश्जन बतंना 
का; उसका रक्षण बताने हैं । द्रष्य की प्रत्येक पर्याय से द्रव्यकी एकसमयमात्र-अवधिवाली उत्पादव्यय प्रोव्यास्मक हि 
सत्ता है अन्य नहीं इसप्रकार की बद्धि आदि जो होते हे उन्हें व्तना कहा है । अपनी पर्याषों की रूप से स्वय 
परिणत होनेवाले द्वव्यों को बतंना-समयमात्रावधकपरिणति-अर्थपर्याय से करण-निमित्तकारण बन जाने से कालद्रव्य 
हेतुकतता को धारण करता है-निमित्त पइ़नेसे हेतुकर्ता कतता जाता है । इस काल के हेनुकर्ता होने में किसी बात का 
विरोध नहीं है; क्‍यों कि जो सिर्फ निमित्त होता हे उसका हेतुकर्ता होना इष्ट-अभिलषित है । 

इससे नीचे दी हर बाते स्पष्ट हो जाती है - (१) जोब ओर पुद्गलों की गति और स्थिति ५ दोनों 
परिणाम है । (४) पर्मद्रत्य सक्रिय दृब्यों की गतिरूप परिणति से निःमलग्रण पडता हे और अथरमंद्रव्य उन्हीं 
द्रत्यों की वपघति/श्य परिणति में निमिक्तकारण पडता है। (३3) थम, अधर्म आदि द्रव्य निध्फिय होनपर भी 
उनका नर्भिष्कारणत्व या निभित्तकर्तृत्क बाधित नहीं होता; वयो कि स्वय परिणत होनेवाले द्र॒व्यों की परिणति- 
क्रियाम निमित्त पति णममान द्रव्य का बल उत्तेजित करता है इतना हि भाव विबकित होता हे। (४) द-प स्वय 
परिणक हूं ०. है । दूसरा निमिलभूत द्रब्य-बह चाहे सक्रिय हा था निष्किय, चाहे वह प्रेरक हो था न हो-परिणमनशीरट 
द' ये फी प/रणसनहञकक्ति को सिर्फ उत्तेजित-प्रबोधित करता है। (५) निमित्त में प्रेरकत्व का अभ'व और निश्णियत्व 
हैं, (7. भी हेतकतंत्व दृष्ट है। (६) निमित्त को हेतुकर्ता, निमित्तकर्ता, प्रयोजक या प्रयोजपकर्ता और निमिल्‍- 
कारण कहनेसे कोई बाधः उपस्थित नहीं हाती । 

आखार्यप्रवर पृज्यपास्वामीने इसी आशय को दुृष्ठान्तद्वारा सुतरा स्पष्ट किया है । 4खिए - 

को णिजर्थ: ? बतंते द्रव्यपर्याय: । तस्थ वर्तग्रिता काल: । “यद्येब॑ कालस्थ क्रियावत्त्व प्राप्नोति, 

घथा शिष्योपधीते उपाध्यायः अध्यापयति ।  नंष दोष: । निमित्तमात्रेडपि हेतुकतंव्यपदेशों दृष्ट यथा 


कारीषो5ग्निरध्यापर्यात । एवं कालस्य हेतुकतृंता । (स. सि. अ. ५, सूत्र २२, पृ. १८५, सो. स.) 


३० श्ीऋषमसनाथरिशंबरजेनप्रंथप्रकाइनसंस्थाया: 


णिच का-प्रयोजक फा क्‍या जय है? व्रब्य का पर्यापयरूप से परिणमन हो रहा है। द्रव्य की परिणति को 
काल कराता है। (पृ. प.) “यदि वरव्य की परिणति को काल कराता है. ऐसा मासा तो कासप्रव्य को (जीव 
और पुद्गलब््॒यों के समान ) क्रियावान्‌ मानना होगा । ( जैन शास्ह्नों में कालद्रब्य को निष्किय माता है। ) जेसे 
दिष्य अध्ययन करता है और अध्यापक अध्ययन कराता है। ( अध्यापक सक्तिव होनेसे उसकी अध्यापभक्तिया ठीक 
है। इस अध्यापककी तरह काल््रध्य को भी उसको प्रयोजक मानलेपर सक्रिय मानता पड़ेगा। )” यह बोष नहीं है। 
द्रव्य निमिससात्र होनेपर भो उसको हेतुकर्ता यह संशा देखनेमें आती है, जैसे कंडों का अग्नि अध्यापन कराता है। 
( अध्येता स्वयं अध्ययतक्तियारूप से परिणत होता है। कंडों का अग्नि स्वयं प्रकाशित होता है और अन्य पदार्थों 
को प्रकाशित करता है। इस प्रकाश का सहारा पानेपर अध्येता स्वयं अध्ययतक्रियारूप से परिणत होने ऊुग जाता 
है। इस प्रकार अध्येता की अध्ययनक्रिया में सिफे सहायक होनेपर भो अर्थात्‌ अध्येता की अध्ययनशक्ति फी सिर्फ 
प्रबोधित करनेवाला होनेपर भी कारीष अग्नि को हेतुकर्ता कहा जाता है। ) इसी प्रकार काल की भो हेतुकतुता 
स्पष्ट हो जाती है। ( अग्नि का प्रकाशनकाल और अध्ययनक्रिया का काल समान होनेसे अग्नि को अध्ययनक्रिया का 
हेतुकर्ता कहा जाता है। अग्नि के प्रकाशनकाल में और अध्ययनकरिया के कालमें पौर्वापर्य होनेपर अंधेरेसें अध्ययन- 
किया का होना असभव है। अतः दोनों की क्रियाएं समकालभाविनी होनेपर हि अग्नि और अध्ययनक्रिया में निमित्त- 
नेमित्तिकमाव घटित हो सकता है, अन्यथा नहीं यह अधभिप्राय स्पष्ट हो जाता है । अग्नि में प्रेरकल्ब का अभाष 
होनेपर भी यहां उसको हेतुकर्तृता स्पष्ट हो जाती है । 

धर्मद्रब्य, अधमंद्रवय, आकाइद्रब्य और कालबद्रब्य निष्किय होनेपर भो जीव-पुदुगलों की परिणतिक्रिया में 
उन दोनों के बल का सिर्फ आधानसात्र करते हें। अतः उनको जो हेतुकते यह संसा की जाती है बह विरुद्ध नहीं 
पड़ती । जीव और पुद्य5 स्वप्य परिणत होते हे तो भी उनकी परिणति निमित्त के अभाव में नहीं हो सकती, फिर 
बह परिणति चाहे एकसमयमात्रवतिनी हो या अनेकसमयमात्रवतिनी । परिणतियां चाहे अर्थपर्यायरूप हों या व्यजनप- 
ययरूप हो वें निमित्त का अभाव होनेपर अस्तिरूप नहीं बन सकती। पिछले उद्धरण में क्षी जो 'बलाधानमात्रम्‌ ' यह 
पद पाया जाता है उससे भी करणार्थ और अवघारणार्थ का बोध हो जाता हैं। कार्योत्पत्ति के समय उपादान बल 
अर्थात्‌ पश्णिमशक्ति से अवद्य हि युक्त होता है, कितु उसका आधान-उत्तेजन-प्रबोधन निमित्त या हेनुकर्ता हि 
करता हैं या उससे हि होता है । 

अब य/ापर “आधान इस शब्द के अर्थयर विधार किया जाता है। जिसप्रकार उपादान की कार्यरूप 
परिण।ते के अनन्तरपुर्बवकाल मे वलसम्पन्न-शक्तिसम्पन्न-परिणमनाभिमुख होता है उसीप्रकार निर्मित्त या हेतकर्ता 
भो शक्तिसम्पनश्न होता है । उपादान अपनो दाक्ति लिभित्त को और निर्मित्त अपनी शक्ति उपादान को नहीं वे सकता । 
कमंरूप या कर्मोदयादिरूप निमित्त अपनी फदानशक्तति से अशद्धजीवरूप अशुद्ध उपादान की कमंफल भोगन की 
पर्यायशक्ति को उत्तेजित-प्रबोधित करता हे । 


सटकारिसामप्री- जिसे निमित्त भी कट्ते हे-भो शक्तिसम्पन्न होती है इस अभिप्राय का समर्थन करनेके 
लगे नीचे शास्त्रीय प्रमाण पेश किये जाते हे-- 

“कि ग्राहकप्रमाणाभावात्‌ शकते: अभावः, अतीन्द्रित्वात्‌ वा? तत्र आद्यः पक्ष: अयुक्तः, 
कार्योत्पतत्यन्यथानुपत्तिजनितानुमानस्य एवं तद्ग्राहकत्वात्‌ । “ननु सामस्यधघीनोत्पत्तिकत्वात्‌ कार्याँणां- 
कर्थ तदन्‍्यथानुपपत्ति: यतः अनुमानात्‌ तत्सिद्धि: स्थात्‌ ?! इत्यप्यसमीचोनं यतः न अस्साधिः सामस्प्या: 
कार्यकारित्वं प्रतिषिध्यते; किन्तु प्रतिनियताया: तस्या: प्रतिनियकार्यकारित्वं अतीन्ियशक्तिसज्धावं 
अन्तरेण असम्भाव्यं इति असावपि अभ्युपगन्तव्या ” ( प्र. क. मा. , नि. सा. सं., पृ. १९७ ) 

शक्ष्ति का जो अभाव बताया जाता है वह क्‍या उस शक्ति को प्रहण करनेवाले प्रसाण का अभाव होनेसे 
बताया जाता है या वह धाक्षित अतीन्दिय होनेसे-इच्चियग्राह्म न होनेसे ? उन द्रोनों पक्षों में से प्रथम पक्ष समीचीन 


सपयसार: । ३१ 


नहीं है-अयोग्प है; क्‍यों कि शक्ति का अभ्ताव होनेपर कार्य की उत्पत्ति न होनारूप हेतु के द्वारा उत्पादित किया 
गया अनुभान हि उस दाक्षित का ग्रहण कराता है। 'कार्यों की उत्पत्ति सहकारिसामग्रो के अधीन होनेसे जिस अनु- 
मान से शक्ति की सिद्धि होसेवाली है उस अनुसमात को निष्पत्ति करनेवाला कार्योत्पत्यन्यथानुपपतिरूप हेतु कंसे 
सिद्ध होगा ?' यह आक्षेप भी ठोक नहीं है; क्‍यों कि सामग्री के कार्यकारित्व का प्रतियेध हम नहीं करते । हमारे 
कहने का भाव यह है कि अतीम्द्रिय शक्ति के सदृभाव के बिना विशिष्ट सहकारिसामग्री को विशिष्ट कार्य के 
विषय में कर्तापन असम्भव है । अतः इस शक्तिका भी स्वीकार करना आपद्यक है। दूसरा प्रमाण--- 


“यत्‌ कार्य तत्‌ असाधारणधर्माध्यासितात्‌ एवं कारणात्‌ आविभंवति, सहकारीतरकारणमात्रात्‌ 


वा न भवति, यथा सुखाहकुरादि, कार्य चेदं निखिल आधविभेषत्‌ वस्तु इति। 
( प्र. क. सा. , नि. सा. सं., पृष्ठ १९९ ) 

जो कार्य होता है बहु असाधारण धर्म-शर्क्षित से युक्ष हि सहकारिकारण से अस्तिरूप बनता है-वह 
सहकारिकारण से भिन्न कारणमात्र से अर्थात्‌ सिर्फ उपादानकारण से अस्तिरूप नहीं बनता, जेसे सुख, अकुर आदि। 
अंकुररूप कार्य का बीज उपादानकारण है। भूसि, जल आदि सहकारिसामग्रों न हो तो बीजरूप उपादान से 
अंकुररूप कार्य की उत्पत्ति देखनेमें नहीं आती। भूमि, जल आदि सहकारिसामग्रो विद्यमान होनेपर भो वह बीज 
से अंकुररूपकार्य की उत्पत्ति के अनुकूल असाधारणशक्ति से युक्त न हो तो भी बीज से अंकुररूप कार्य की उत्पत्ति 
नहीं होती । ऊषर भूमि में बोज से अकुर की उत्पत्ति नहीं होती। इससे स्पष्ट हो जाता हे कि सहकारिसामग्री का 
अभाष होनेपर सिर्फ उपादान से कार्य की उत्पत्ति नहों होती और सहकारिसामग्री विद्यमान होनेपर भी यदि 
बहु कार्योत्पत्ति के अनुफूल असाधारण धर्म-शक्ति से युक्त न हो तो भी कार्य की उत्पत्ति नहीं हो सकती। 
कर्म सत्ता में होनेपर भी जबतक वह उदयावस्था को प्राप्त होकर अपनी फलदानसामर्थ्यरूप असाधारणशक्ति 
उसमें व्यक्त्ष नही होती तबतक अज्ञानी जीव में विभावरूप से परिणत होनेशी शक्ति विद्यमान होनेपर भो अज्ञानी 
जीव विभावरूप से प्रिणन नहीं होता । यदि ऐसा नहीं होता तो बद्धकम॑ अपनी अनुब्य अवस्था में भी जीव 
को फल देने लग जाता । और एक बात यह भी हे कि यदि अज्ञानो जीव कम की अनुटप अवस्था से भी विभाव- 
रूप से परिणत होने लगा तो सभी प्रकारों के विभावरूपो से वह परिणत होने छऊंगेगा जो कि असभव है; क्यो कि 
एक विशिष्ट काल में एक हि परिणाम होता है-+ जिस समय जीव सुखरूप से परिणत होता है उसी समय 
उसकी वदृःखरूप परिणति नहीं होती। सारांश, असाधारण और उपादान को परिणति में उपकारक ऐसी शक्ति से 
यकक्‍त द्रव्य हि मनिमित्तसचा को प्रास्त होता है । 

इन दो उद्धरणों से ' (१) उपादान के समान निमित्तकारण की विशिष्टशक्तिसपत्नता और (२) निमित्त- 
कारण का अभाव होनेपर उपादानकारण समर्थ होनेपर भी उससे कार्य की उत्पत्ति न होना ' इन दो बातों का 
ज्ञान ही जाता है। 

शक्ति और हाक्तिसान्‌ इन से कथचित्‌ भेद और कथचित्‌ अभेद होता है। अभेंद का कारण यह है कि 
उसका हाब्तिसान्‌ से सर्वंथा भिन्नरूप से अस्तित्व का ज्ञान नहीं होता। इससे स्पष्ट हो जाता हें कि हाकत का 
इत्तिमान्‌ के साथ अधुतसिद्धसंबंध या तादात्म्यसंबंध है।  कथंचिद्धुंदाभेदों तादात्प्य ' ऐसा तादात्स्य का लक्षण 
है। उपादान की शक्ति का उपादान के साथ और निर्मित की शवित का निमित्त के साथ तादात्म्यसंबंज होनेसे 
उपादान अपनो हाकिति का निमिस को और लिसित अपनी शक्ति का उपादान को प्रदान नहों कर सकता और 
दोनों में से कोई भी दूसरे को शक्ति को अपना नहीं सकता। अतः ऐसी अवस्था में ' बलाधानसात्रत्वात्‌ ' इस 
सम्रास में प्रयुक्त किये गये आधान ' इस छाब्द का आदान या प्रदान अर्थ असगत होने से उसका “ उत्तेजन, 
प्रबोधन ' यह अर्थ हि युक्त्यागमसंगठ मालुम होता है। 
निमित्तनेमिस्तिकमाव की द्विनिष्ठता- 


पह्मपि इस बिदुव में अनस्तपदार्थ पासे जाते हे, तो भो सहासत्ता की अपेक्षा से उनमें कर्थंत्तित्‌ अमेद 
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होता है और अवान्तरसत्ता की या प्रत्येक पदार्थ के असाधारणधर्म को अपेक्षा से कर्यंक्षित भेद होता है। पवायों 
की परस्पर भिन्नता या उनकी अनन्तता पर्यायाथिक नय की अपेक्षा से है। एक द्र॒व्यं अनन्तपर्यायम्‌ ' यह 
आगसथवाक्य इसी अभिप्राय का समर्थन करता है। योग्यता रखनेवाले विभिन्न पवायों में निमित्तनेसिसिकभाव 
होता है अर्थात्‌ पदार्थों में विभिन्नता होनेषर हि उनमें निमित्तनेभित्तिकभाव होता है, अन्यथा नहीं । ऐसा होते 
हुए भी इस विषय में ओर एक विशेष उल्लेखनीय बात का यहां प्रतिपादन किया जाना आवद्यक है | एक द्रव्य 
को पूर्वापरफालीन दो पर्यायों में निमित्तनेसित्तिकभाव होता है। जब दो पर्यायों में निमित्तनेमित्तिकभाव होता है तब 
पर्यायाथिकनय कौ प्रधानता होतो है और द्रव्याधिकनय की गौणता। पूृ॑पर्याय का असाधारणस्वरूप उत्तरपर्याय 
में नहीं पाया जाता; क्‍यों कि उत्तरपर्याय का असाधारणस्वरूप पू्व॑र्याय के असाधारणस्वरूप से भिन्न होता है। 
दूसरी बात यह है कि पूर्वपर्याय के बिनाश के विना उत्तरपर्याय उत्पन्न नहीं होती। पुबंपर्याय अपने विनाह के 
द्वारा उत्तरपर्याय की उत्पत्ति में सहायक होती है और पूर्व॑पर्याय के विनाश का और उत्तरपर्याय की उत्पत्ति का काल 
एक होता है। अतः द्रव्य की पूर्वपर्याय उसकी उत्तरपर्याय की उत्पत्ति में सहायक होनेसे और पूर्बपर्याय का 
असाधारण स्वरूप उत्तरपर्याय में पाया न जानेसे पूर्वपर्याय उत्तरपर्याय की उत्पत्ति में निमित्तकारण बन जातो है । 
इस थिषय के समर्थन के लिये नीचे जो प्रमाण पेश किया गय। है वह अत्यधिक विचारणीय है। 

मतिपूर्वकत्वे श्रुतस्थ तदात्मकत्वप्रसछगो घटबवत्‌, अतदात्मकत्वे वा तत्पूर्वकत्वा- 
भाव: ।। ३॥ कह्चिदाह मतिपुर्व॑ श्रुतं । तदपि मत्यात्मक प्राप्नोति। कारणगुणानुविधानं हि काय 
दृष्टं, यथा मुन्निमित्त: घट: मृदात्मक:। अथा«्तदात्मकत्वमिष्यते, तत्यूबंकत्वं तहिं तस्य होयते इति। 

न वा, निमित्तमात्रत्वाहृण्डादिवत्‌ ॥ ४॥ न वेष दोष: । कि कारणम्‌ ? निमित्तसात्र- 
त्वाहण्डाविवत्‌ । यथा मुदः स्वयमन्तर्घटभवनपरिणासाभिमुख्ये दण्डचर््रपोरुषेयप्रथत्नादि निमित्तमात्र 
भवति। यतः सत्स्वषि दण्डादिनिमित्तेषु शर्करादिप्रचितो मृत्पिण्ड:ः स्वयमन्तर्घटभवनपरिणामनिरु- 
त्सुकत्वान्न घटीभवति, ततः मृत्पिण्ठ एवं बाहदण्डादिनिमित्तापेक्ष आभ्यन्तरपरिणामसानिध्याद 
घटो भवति, न दण्डादयः, इति दण्डादोनां निमित्तमात्रत्व । तथा पर्यायिपर्याययों स्थादन्यत्यादात्मन: 
स्वयमन्त:अश्रुतसवनपरिणामाभिमुख्ये मतिज्ञानं निमित्तमात्र भवति । यतः सत्यपि सम्यग्दृष्टे: श्रोश्रे- 
न्द्रियबलाधाने बाहथाचार्यपदार्थोपदेशसब्निधाने च श्रुतज्ञानावरणोदयबशीकृतस्य स्वयमन्त:श्रुतमवन- 
निरुत्सुकत्वादात्मनो न श्रुत॑ भवति । ततो बाहचमतिज्ञानादिनिमित्तापेक्ष आत्मा एवं अभ्यन्तर- 
श्रुतलञानावरणक्षयोपशमापादितश्रुतभवनपरिणामाभिमुख्याच्छरुती भवति । न सतिज्ञानस्य श्रुतसवन- 
मस्ति, तस्य निमित्तमात्रत्वात्‌ । 
अनेकान्ताच््च ॥ ५ ।। तायमेकान्तो<स्ति ' कारणसट्रशमेव फार्यम्‌ ' इति। कुतः ? तत्रापि सप्त- 
भड्गीसम्भवात्‌ । कथम्‌ ? घटवत्‌। यथा घट: कारणेन मृत्पिण्डेन स्थात्सदृश:, स्यान्न सदृश इत्यावि। 
इति मृद्द्रव्याजीवानुपयोगाद्यादेशात्स्पात्सद्श:, पिण्डघटसंस्थानाविपर्यायादेशान्न सदृशः । पूर्ववबुत्तरे 
भड्गा नेतव्या:। यस्येकान्तेन कारणानुरूप कार्य, तस्य घटपिण्डशिबकादिपर्याया न उपलब्येरन्‌ । 
किच-घटेन जलधारणादिव्यापारो न क्रियेत, मृत्पिण्डे तददर्शनात्‌। अपि च॑ मृत्पिण्डस्थ घटत्वेन 
परिणाम: स्थात्‌, एकान्तसवृक्षत्वात्‌ । न चेब भवति । अतो नेकान्तेन कारणसदृशत्वम्‌ । तथा श्रुल॑ 
सामान्यादेशात्स्थात्तारणसदृशं, यतो सतिरपि ज्ञान, श्रुतमपि । अव्यवहितासिमुलप्रहणनानाप्रकारार्थ-, 


प्ररूप णसामर्थ्यादिपर्यायवेज्ञात्स्पान्न कारणसदृशम्‌ । पूर्वबदुत्ते भदगा नेतव्या:। [ रा. वा. अ. १ 
सू. २०वा० ३।४।५] 
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' श्रुतशान को मतिपूर्वक अर्थात्‌ भतिकारणक कहां गया है। अतः श्रुतज्ञान सी मतिस्वरूप हो जानेको 
आपसि जड़ी हो जाती है । फारण के गुणों से युक्त हि कार्य देखने में आता है, जेसे मुत्तिकाफारणक घट मृत्तिका 
के स्वरूप से युक्त होता है। कार्य का कारण के स्वभाव से युक्त होना यदि अभिप्रेत न हो तो कार्य का कारण- 
पूर्बकत्व माधित हो जाता है ” ऐसा कोई कहता है; कितु यह दोष उपस्थित न होनेका कारण क्‍या है? इसका 
कोरण यह है कि धट को उत्पत्ति में दण्डचक्रादि जिसप्रकार नि्मित्तमात्र होते हे उसोप्रकार श्रुतज्ञानरूप परिणति 
में पूषंबर्ती मतिशान निमित्तमात्र होता है। घटरूप परिणति के लिये अंतरंग परिणाम के रूप से मृत्तिका के स्वयं 
लेघार रहनेपर दण्ड, जक्त, पुरावप्रथत्त आदि का समूह सिर्फ मिमित्त होता है । स्वयं कंकरों से सरा हुआ सृत्तिका 
का पिण्डरूप परिणाम घटरूप परिणति के लिए अंतरंग में परिणाम के रूप से स्वयं तेयार स रहने से दंडादिरूप 
निमिसकारणों के विद्यमान रहनेपर भी घटरूप से परिणत नहीं होता। इससे बाहुद्य दण्डाविरूप मनिमिसकारणों 
की अपेक्षा रखनेबाला मृलिका का पिण्ड हि आध्यन्तर परिणाम का सान्निध्य होने से अर्थात्‌ घटरूप परिणति के 
अनन्‍्तरपुृ्वंकाल में घटनिष्पलि के योग्य मृत्परिणाम की प्रत्याससि होनेसे घटरूप से परिणत होता है-दण्डचक्तादि 
घटरूप से परिणत नहीं होते । इसप्रकार दण्डचक्रादिकों का निमित्तमात्नत्व है । इस वृष्टान्त के समान पर्याय और 
चर्यायवान्‌ में कथंखित्‌ संद होतेसे श्रुतज्ञानरप परिणति के लिए अंतरंग में परिणाम के रूप से परिणत होनेके लिए 
भात्मा के स्वयं तंथयार रहतेसमय मतिशान सिर्फ निर्मित्त होता है। सम्यरवृष्टि की श्रोश्रेन्द्रिय का बल उत्तेजित 
होमेपर और पदार्थों का आचार्यकृत बाह्य उपदेश का साश्निध्य होनेपर भी श्षुतज्ञानावरणकर्म के उदय के द्वारा वण 
की गयो अआुतज्ञान के रूप से परिणत होनेके लिए तेयार न हुई इस आत्मा का श्रुतज्ञान आविर्भूत नहीं होता ५ 
उस कारण से बहिरंग ( ध्रुतज्ञानरूप पर्याय से बहिभृत ) सतिज्ञानादिख्य निभित्तकारणों की अपेक्षा रखनेबारी 
आत्मा हि श्रुतज्ञानावरणकर्म के क्षयोपद्षाम के कारण बने हुए श्रुतरूप से परिणत होनेवाले अभ्यन्तरपरिणाम के 
रूप से तेयार होनेसे श्रुतज्ञानरूप से परिणत होती है । भतिज्ञान का अ्रुतज्ञान फे रूप से परिणमन नहीं होता; 
क्यों कि सतिशान आत्मा की श्रुतशञानरूप परिणति में सिर्फ निर्मित्तकारण पडता है। पू्वपक्षकार ने ऊपर जो 
दोबापादन किया है वह ठीक नहीं है; क्‍यों कि ' कार्य कारण के सदृश हि होता है इसप्रकार का एकान्त नहीं है- 
बहु अंदतः: कारण के सबृद्द होता है और अशतः विसदृश भो होता है। कार्य का कारण के साथ अंशत: सावृद्य 
और अंदत वसदृदय होनेका क्या कारण है? समाधान-उस सदृशता के और विसदृश्ता के विषय में भी सप्तभ्ंगी- 
न्याय का सावकाश होना उसका कारण है। बह न्याय बहा सावकाश कंसे होता है ? समाधान- घट के समान 
अर्थात्‌ जेसे मृत्तिका का घट कथंचित्‌ कारणभूत मृत्तिका के पिण्ड के समान होता है ओर कर्थंचित्‌ समान नहीं होता 
इत्यादि । खुलासा-मत्तिकाद्रव्य, अजीब, उपयोग का अभाव आदि की मुख्यता की दृष्टि से वह कर्थंत्चित्‌ सदुश होता है 
और पिड, घटाकार आदिरूप पर्याय की मुख्यता से वह कथंचित्‌ सदृश नहीं होता । पूर्व के समान आगेके भंग 
जानना । जिसके मत में कार्य एकान्तरूप से अर्थात्‌ सभी प्रकारों से कारण के समान होता है उसे घट, पिड़, शिवक, 
जादि पदार्थों की प्राष्ति नहीं हो सकेगी । दूसरी बात है कि मृत्तिका के पिडमें जलधारणादिक्रियाएं दिखाई न देनेसे 
दे क्रियाएं घट के द्वारा भी नहीं की जा सकेगी इस के अतिरिक्त एक बात यह है कि जिसप्रकार स॒त्तिका के पिड़ क। 
घटरूप से बना हुआ परिणाम सर्वथा मृत्पिण्ड के समान होता है उसीप्रकार मुद्गरादि के आघातके कारण होनेबाला 
घट का परिणास भी घटाकार के रूप से हि होगा; क्यों कि ( पूर्वपक्षकार को दृष्टि से ) कार्य और कारण से 
सर्वथा सादृदय होता है । कितु ऐसा नहों होता । अतः कार्य का कारण के साथ सर्वथा सादृइ्य नहीं है। उस प्रकार 
अतिजश्ञान भी शान होनेसे और श्रुतशान भी शान होनेसे शानसामान्य की सुख्यता को दृष्टि से श्रुततानरूप परिणाम 
कघडि्खित्‌ कारणसवृश् अर्थात्‌ मतिज्ञान सदृश् होता है । इंद्रियां और शेयपदार्थ इन में व्यवधान का अभाव होनेपर 
जब शेयपदार्थ इंद्रियों के सामने साक्षात्‌ आ जाते हैं तब हि उनको जानने की सामथ्य सतिज्ञान में होती है । ऐसे 
अन्विक्ृष्ट अर्थ को प्रहण करनेकी सामर्थ्य से युक्त ज्ञानसामान्य की मतिशानरूप पर्याय की मुल्यता की दृष्टि से 
सालाप्रकार से अर्थों का खितन करने को सामथ्य से युक्त ज्ञानपर्यायरूप श्रुतशानरूपपर्याय अपने कारणरूप मतिज्ञान 


श्डट शीऋषभनाथविगंबरजैनर्प्दप्रकाशनसंत्यायाः 


के रूयंचित्‌ सवृश् नहीं है अर्थात्‌ विसवृक्त है। पूर्वभंगों के समान उत्तरभंव समझना । 
इस उद्धरण में नीले दी हुई घातों का शाव होता है- ( १) लिमित्तनेभित्तिकसाव योग्पता रखनेयाले 
दो विभिन्न हथ्यों में होता है। (२ ) एक द्च्म की दो पर्योयें पर्यापाथिक नय की प्रघालता की दृष्टि से ( ब्ध्मा- 
थिकनय पौण होनेफर ) विभिन्न होनेपर उन वोलों पर्यायों सें निमित्तनेमित्तिकभाब होता है। (३ ) हरच्य की 
पूर्षपर्याण अतम्तरोत्तरकालभावी पर्याय का उपादानकारण होती है । (४ ) उपादाण और उपादेध सें कर्मंचित्‌ 
बिच्नता होती है और कर्षंचित्‌ अभिन्नता भी। (५ ) उपादान हि कार्यरूप से परिणत होता है-निमिस उसरूप 
पफरिणत नहीं होता । [ निमित को अकिचित्कर साननेसे उसका निःप्तत्तत्व हि सष्ट हो जानेसे निमित्तनेसित्तिकभाथ 
की हिनिष्ठता का भो अभाव हो जाता है। अतः निमित्त को अकिचित्कर केसे साना जाय? ] 
पूज्यपाद और पाणिनि आदि वेयाकरणों ने ' स्वतस्त्र फर्ता ' इस प्रकार कर्ता की व्याख्या की है । इत 
लक्षणसूत्र में जो ' स्वतन्त्र:' यह पद प्रयुक्त किया गया है उसका अर्थ जानता आधहयक है; क्यों कि उसके यथा 
ज्ञान का असाव होनेपर कर्ता का स्वरूप समझ में नहीं आ सकता । जो स्वातन्त्य से युक्त होता है उसे स्वतस् 
कहते हे । वंयाकरणों ने प्रधानीभृतधात्वयक्रियाश्रयवृत्तित्व॑ स्वातत्त्यं  इसप्रकार “ स्वातन्त्य ' इस पद का अर्थ 
दिया है । दाक्यान्तगंत मुख्य धातु के द्वारा जिसका प्रतिपादत किया गया है उस क्रिया का आश्रय होलेका नास 
स्वातत्थ्य है। तत्त्ववोधिनीकार ने भो इसी आशय को पुष्ट करनेवाला स्वातस्त्यशब्द का अर्थ ' प्रधानीमृतधारवर्या- 
अयत्वं स्वातत्थ्यं इस वाक्य के द्वारा स्पष्ट किया है।  सृत्तिका परिणसति ' इस वाक्य में स्थित ' परिणम्‌ ' घातु 
के द्वारा प्रोक्त परिणमनक्रिया का मृत्तिका आश्रय होनेसे उसका कर्तृत्व उक्त सक्षण के अनुसार नि्वधिरूप से सिद्ध 
हो! जाता है। जिसको प्रयोजकर्कर्ता, हेतुकर्ता या नि्मित्तकर्ता कहते हैं ऐसा भी एक कर्ता होता है। यह कर्ता 
अपये हस्तसंचालनादिरूप क्रियात्मक परिणामों का उपादानकर्ता होनेसे उसकी कर्तुंसंशा वास्तव होसेपर भी नेसि- 
ततिकपरिणाम या परद्रव्य के कार्यभूत परिणाम का वहू उपादान के समान यधथार्थरूप से कर्ता नहीं है; क्यों कि 
उपादान जिसप्रकार अपने स्वरूप से उपादेय -कार्य में अन्वित होता है उसोप्रकार निर्मित्त अपने स्थरूप से नेमिशिक 
में- उपादेय सें-कार्य में अन्यित नहीं होता । अतः निभित्त-हेतु-प्रयोजक की कर्तृसंशा व्यवहाराश्ित है-उपचरित है- 
पारमा्थिक नहीं है। कुम्हार घटनिर्भाणक्रिया में निमित्तकर्ता होनेपर शो उसके बिना भृत्तिकाकूप उपादान की 
घटाकाररूप परिणति होना असम्भव है । यदि रुम्हार को सर्वथा अकिचित्कर भाना तो कुम्हार का अभाव होनेपर 
भी मसिका अपनेआप घटादिकायंरूप से परिणत होने लगेगी जो क्रि असंभ्रव ओर प्रतीति के विरुद्ध है। हूं, उपा- 
वानभूत भृत्तिका जिसप्रकार घटादिरूप से परिणत होती है उसीप्रकार मिमिल या सहकारिसाप्ग्री घटादिरूप से 
फ्रिषत नहीं होती । इस वृष्टि से निमित अवश्य अकिड्चित्कर है और कर्ता भी नहों है। सारांश, निमित्त सर्वथा 
अकिचित्कर नहीं कहा जा सकता । बायुवेग के कारण सायरपर उठनेवाली तरंगे सागर के परिणाम हैँ, समीरण के- 
बायु के परिणाम नहीं है यहू सर्वजनप्रतीत सत्य है। यद्यपि तरंगे सागर को फ्रिणतिरूप हे तो भी उनका उत्थान 
बायुवेग के बिना नहीं होता | यदि ऐसा होता तो सागर जनादि से अनन्तकारतक प्रक्षुब्ध हि रहा करता । कितु 
वास्तव स्थिति ऐसी नहीं है । अत. उपावान से कार की उत्पत्ति होनेसें निर्मित भो अपना कुछ महस्व रखता है । 
यदि सागर परिणमशील न होता -हूटस्थ नित्य होता तो कह्यान्तकाल का भी पवन सागर को उत्तरंग नहीं बना 
सकता है यह अभिप्राय बिलकुल ठीक है, किन्तु इससे अपनो परिणमनशीलता से हि सागर उत्तरंग होता है इस 
अभिप्राय की सिद्धि नहीं हो सकतो । 
इस निमित्तकर्ता-प्रयोजक्कर्ता का लक्षण आचार्यश्री वेबनन्दि ने अपने जेनेंन्रव्याकरण में ' तश्चोजकों हेतु: ! 
इस प्रकार से दिया हे । आचार्य पाणिति का किया हुआ हलक्षणमृत्र ' तत्योजकों हेतु: इसप्रकार है । जनेंद्रिययृत्र 
का व्याएगन महावृत्ति मे योजक. प्रेरक: । तस्य स्वतन्त्रस्थ योजक: यः अर्थ, तत्‌ कारक ह्वेतुसण्ज भवति। पुल्लि- 
डगकर्तृंसऊन्तासभावेशात्‌ कतृंसड्श च' इस प्रकार किया गया है। यहां  योजक: ' इस पद का ' प्रेरक: ' ऐसा अरे 
किया गया है। प्रधानीमूतवान्वर्याशषयरूप स्व॒तन्त्र कर्ता का जो अर्थ प्रेरक होता है उसे हेतु कहते है और कर्ता भी । 


सममसार: । रै५ 


+ लखयोजको हेतु: इस पाणितीयसूत्र की भ्ट्टोजिदीक्षितकृत व्यास्या “कर: प्रयोजकः: हेतुसअ्ल: कर्तुसज्यक्य 
श्यात्‌ ' इसप्रकार की है। सहादुततिकार की व्याख्या का और भट्टोजिकृत इस ण्याख्या का आवाय एक हि है । 
अधिक स्पष्ठता के /छए पहांपर तस्थबोधिनी का उदरण पेश किया जाना आवश्यक है। ” तक्छब्देन ' स्वतस्त्र: 
कर्ता ' इति पूर्वसूघोपाल: कर्ता परामृइयले । तस्य कर्तु: प्रयोजकः प्रेरक: तवृब्यापारानुकूलब्यापारधानित्यर्थ: । चकारः 
एकसअजाधिकारबाधनाथ:। तदाह “हेलुतब्शइदेति।” “ सुत्रस्थित ' तत्‌ ' इस शब्द के द्वारा “ स्वतन्त्र: कर्ता | 
इस पृर्वसूज में लिया गया ' कर्ता ' यह पद इस सूत्र सें लिया जाता है। उस कर्ता का प्रयोजक अर्थात्‌ स्वतस्त 
कर्ता की क्रिया के अनुकूल क्रिया करनेबाला जो होता है उसे हेतु और कर्ता कहते हे । सूत्नस्थित चकार एक- 
सब्लाधिकार को बाधित करने के लिए अयुक्त किया गया है। इसी अभिप्राय से व्यास्याकार ने ' हेतुसम्लः 
'कर्तुसझ्क्षत्च ' ऐसा कहा है। 

इससे स्पष्ट हो जाता है कि- स्वतस्त्र कर्ता को क्रिया के अनुकूल दूसरे द्रव्य की जो क्रिया होतो है उस 
क्रिया से युक्त-उस किया का आश्रय होता है उसे हेतु ओर कर्ता कहते हे। अतः “ भषितृभवनव्यापारानुक्ल« 
व्यापारदक्षिभिसम्‌ / यह निमित्त का लक्षण घढित होता है। तत्वबोधिनोकार के अनुसार ' प्रेरक ' का अर्थ 
४ स्वलन्त्र कर्ता की किया के अनुकूल किया से जो युक्‍त होता है वह ' ऐसा है और वह अर्थ अध्यात्मशास्त्र में स्वीकृत 
किया गया है। इस जिवय का ससर्थके आधचाय्यप्रवर अमृतचन्द्रसरी के आत्मख्यातिटीका का अंश यहां नीचे पेश 
किया जाता है । 


४ यथा किल कुलाल: कलशसम्भवानुकूलं आत्मव्यापारपरिणामं आत्मनः अव्यतिरिक्तं आत्मन: 
अव्यतिरिक्तया परिणतिसात्रया क्रियया क्रियमाणं कुर्वाण: प्रतिभाति, न पुनः कलशकरणाहइ-कार- 
सिभेरः: अपि स्वव्यापारानुरूपं॑ मृत्तिकाया: कलहपरिणामं मृत्तिकाया अध्यतिरिक्‍तं मृत्तिकायाः 
अव्यतिरिक्तया परिणतिमात्रया क्रियया क्रियमाणं कुर्वाण: प्रतिभाति; तथा आत्मा अपि पुद्गल- 
परिणामानकुल अज्ञानात्‌ आत्मपरिणामं आत्मन: अव्यतिरिकतं आत्मन: अव्यतिरिक्तया परिणति- 
सात्रया क्रियया क्रियमाणं कुर्वाणः प्रतिभातु, न पुनः पुद्गलपरिणामाहुडकारनिर्भर: अपि स्वपरि- 
णामानुरूपं॑ पुद्गलस्य परिणाम पुद्गलात्‌ अव्यतिरिक्तं पुद्गलात्‌ अव्यतिरिक्तया परिणतिमात्रया 
क्रियया क्रियमार्ण कुर्वाण: प्रतिभातु ।  [ स- सा. गा. ८६, आ. टी. ] 


कुम्हार का घटोत्पत्ति के अनुकूल जो मानस और शारीर व्यापार ( क्रिया ) होता है वह कुम्हार 
की आत्मा से अभिन्न होता है और उसकी आत्मा से अभिन्न ऐसी सिर्फ परिणतिरूप क्रिया के द्वारा किया जाता 
है । ऐसे आत्मव्यापाररूप परिणाम का कुम्हार या कुम्हार की अशुद्ध आत्मा ( उपादान ) कर्ता होती है। 
[ कलशोत्पति के अनुकूल होनेसे कलशछूप परिणाम चेतनान्वित न होने से और आत्मा का कलशोत्पत्ति के अनुकूल 
व्यापार चेतनानुगत होनेसे व्यापारवान कुम्हार की आत्मा कलशोत्पत्ति मे निभित्तकारण पड़तो है। ] मृस्तिका का 
कलदारूप परिणाम अपने उपादानभूत मृत्तिका से अभिन्न है और मृत्तिका से अभिन्न ऐसी सिर्फ परिणतिक्रिया के 
द्वारा किया जाता है। ' में कलश का निर्माता हूं ' इस प्रकार के मानसिक भाव से युक्त होनेपर भी उस कलशरूप 
परिणाम्र को अपने चेतनातुगत क्रिया के स्वरूप से युक्त नहीं करता । [ अतः कलशोस्पत्ति के अनुकूल अपने मानस 
और शारीर व्यापाररूप परिणाम से युक्त होनेपर भी कुम्हार कलशरूप मृत्तिकापरिणाम का उपादान कर्ता नहीं 
होता । ] मृत्तिका से बतनेवाला परिणाम ( घट ) यश्षपि कुम्हार की क्रिया के अनुकूल कलशाकार को धारण 
करता है तो सो वहु विशिष्टाकाररूप से होनेवाला परिणसन मृत्तिका का होनेसे कुस्हार उस कलश का उपादान- 
कारण या उपादानकर्ता नहीं बन सकता । मृत्तिका से बननेवाला करूदा सृत्तिका के स्वरूप से भिन्न स्वरूपवाला 
( चेतनस्वरकूपबाला ) न होनेसे सृत्तिका से कथंचित्‌ अभिन्न होता है और मृत्तिका से कथंचित्‌ अभिन्न ऐसी उसको 
परिणतिसागरूप क्रिया के द्वारा किया जाता है। ऐसे मृत्तिकोपादामक कलझ का निर्मित्तभूत कुम्हार उपादानकर्ता 


है ओकषमतायदिगंबरजैनप्रयप्रकाधनसंस्थाया: 


बहीं हो सकता; क्‍यों कि कलशरूप परिणाम अचेतन होता है और निमित्तभूत कुम्हार चेतन होता है और उससे 
हस्तसंचालताविरूप शारीरप्रिणाम और उसके मानसपरिणाम चेतमान्वित होते है । अतः कलश जैसे अचेतत 
करिणास का चेतन आत्मा या उसका चेततात्मक परिणाम उपादानकर्ता नहों हो सकता | 
जिसप्रकार कुम्हार अपने हस्तसञ्चालनाविरूप परिणाम का ओर अपने मानस परिणाम का उपावानकर्ता 
होता है उसोप्रकार आत्मा अपन विभावभावों का उपादानकर्ता है। अशान के कारण आत्मा के होनेवाले विभाव- 
परिणाम पुद्गलोपादानक कर्सरूपपरिणति के अनुकूल होते हें । ये विभावरूप ॥॒ परिणास अशुद्ध आत्मा से अभिन्न 
होते है। यह अभिन्नता अशुद्धनिश्वयनय से है। ये शुद्ध आत्मा से भिन्न होते हे; क्‍यों कि शुद्ध आत्मा के परिणाम 
भ्रृद्ध हि हुआ करते हे। जिसप्रकार का उपादान होता है उसोप्रकार का उसका उपादेय-परिणाम-कार्य होता है ऐसा 
नियम है। ये विभावपरिणाम अशुद्ध आत्मा से कथ्ंचित्‌ अभिन्न ऐसों आत्मा की परिणतिक्रिया के द्वारा किये जाते 
हूँ। अशुद्ध निषचय की दृष्टि से अशुद्ध आत्मा अपने अशुद्ध परिणासों का उपादानकर्ता हो सकता है । आत्मा का यह 
विभावकूप परिणमन कर्मयोग्य पुदुगलों की कमंरूप परिणति के अनुकूल पडता है ओर पुद्गलों को कमंरूप परिणति 
अज्ञानी जीव के विभावभाव के अनुरूप होतो है। कर्मयोरय पुदुगलों को यह कमरूव परिणति पुदृगलू से कर्थचित्‌ 
अभिन्न होती है और पुद्गल से कथंत्रित्‌ अभिन्न ऐसो परिणतिमात्ररूप किया के द्वारा को जाती है। ऐसी पुद्गलो- 
पादानक कर्मरूप परिणति का अशुद्ध आत्मा भी उपादानकर्ता नहों हो सकती । आत्मा का विभाव परिणाम चेतना- 
न्यिल होता है तो पुदुगल का कमंरूप परिणाम अचेतन होता है। अत: अचेतन परिणाम का उपादानसकर्ता खेसन 
आत्मा नहीं हो सकती, फिर भले हि वह अशुद्ध भी ही । 
कुम्हार मृत्तिका के घटरूप परिणाम का निमित्तकर्ता-हेतुकर्ता-प्रयोजकर्कर्ता होता है; क्‍यों कि उसका हस्त- 
सचाललादिव्यापाररूप परिणाम कलशोत्पत्तिक्रियाके अनुकूल होता है और आत्मा का परिणाम पुदुयल के कमेकूफ 
परिणाम का निमित्तकर्ता होता है; क्यो कि आत्मा का विभावपरिणास पुश्गल की कर्मरूप परिणति के अनकल 
होता है। इससे स्पष्ट हो जाता है कि जिसका परिणाम उपावान की कार्यरुपपरिणति के अनुकल होता है और 
जिसके परिणमन का काल उपादान की परिणति के काल से अभिन्न होता है बह निमित्त, निर्मित्तकर्ता, हेतुकर्ता या 
प्रवोजककर्ता होता है और यह निमित्तकर्ता उपादेय का-कार्य का कर्ता नहीं बनता। अतः उपादान का स्वरूप और 
निमित्त का स्वरूप इनमें विभिश्नता होनेसे और उपादान के स्वरूप के समान निमित्त का स्वरूप परिणाम में न 
पाया जानेसे परिणाम को उत्पत्ति के विधय में निमित्त सहफारि होनेपर भी अकिड्स्चित्कर है यह अभिप्राय भी स्पष्ट 
हो जाता है। भवितृभवनथ्यापारानुकूलण्यापारवत्व का नाम हि सहकारित्व हैं । अतः निरमिल को सहकारिकारण 
यह सज्ञा दो जाती है । निमित को कर्ता कहनेमात्र से वह यथार्थ कर्ता या उपायदानकर्ता नहीं बन पाता। निमिसत 
की कर्ता यह संज्ञा व्यवहाराध्ित है । उसको यथार्थ कर्ता मानना अज्ञान हैं। यद्यपि निभित्त परभार्थंतः कर्ता नहीं है 
तो भी उसकी उपादान को परिणतिक्रिया की सहमाविनी परिणति के बिना उपादान परिणमनाधिसख होनेपर भी 
बहू विशिष्द-आकाररूप से परिणत नहीं होगा। निमित्त को सहभाविनो क्रिया के अभाव में भो या उसके अकिचि- 
त्कर होनेपर भो यदि उपादान विज्ञिष्ट कार्यरूप से परिणत होता है ऐसा माना तो कुम्हार तटस्थ होनेपर भी 
मृत्तिका घटरूप से परिणत होगी इतना हि नहों अपि तु वह सतत विद्िष्ट कार्यरूप से परिणत होती रहेगी और 
उसके कार्य की अनेकविधता नष्ट हो जायगी । कर्म के उदयादिक का अभाव होनेपर भी अज्ञानो जीव विभावपरि- 
बामरूप से परिणत होता रहेगा, उसके विभावरूप परिणाम की अनेकवि्धिता नष्ट ही जायगी, विभावों की मंदता, 
तोबता आदिरूप प्रकर्षाप्रकर्थ नहीं बनेगा इतना हि नही, अपि तु उसका अज्ञान सदा के लिए बना रहेगा। अतः 
लिमिल को उपादान के साथ होनेवालो परिणति से हि उपादान का परिणाम विज्ञिष्ट आकार को धारण करता है- 
अन्यया नहीं इस अभिप्राय को स्वीकार करना टि पड़ता है। निमित्त उपादान को परिणत्ति क्रिया के साथ 
अनुकूल रूप से परिणत होकर उपादान का सटकारो बनता है यह अप्रिप्राथ वास्तव है-केवः: व्यवहाराधित नहीं 
है, फिर भले हि उसका कतृत्व उपादान के कतृत्व के समान न होनेसे उपचरित या अययार् हो । “ नास्ति सर्वोच्कि 
सम्बन्ध: परड्रव्यात्मतत्वथो:' (कलश २००) इस वाक्य से अज्ञानी आत्मा के विभाव परिणाम और पौवुगलिक 
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कर्स के उदयाविरुष परिणाम इनमें होनेबाले विसितनेमसिसिकर्संबंध का अभाव नहीं हो सकता । उक्त वाक्य का 
अभिष्राय यह है कि शुद्ध आत्मतस्थ और परव्रत्य इन में किसी भो प्रकार का संबंध नहीं होता । यह अभिप्राय 
सर्वधा प्राह्म है; क्यों कि शुद्ध आत्मा का पौद्गलिक कर्स के साथ संबंध सर्वधा छूट गया हुआ होनेसे उसको 
विभावरूप परिणामों की उत्पति का सर्वधा अभाव हो जातेसे ओर शुद्ध आत्मा अनन्तवीये से युक्त होनेसे ने 
वह फर्मयोग्य पुदगलों की कर्मरूप परिणति का निभित्तकारण हो सकता है ओर न कर्मभाव को प्राप्त न हुई 
कर्मयोग्य पुदूगलवर्गगाएं उसकी विधाजरूप परिणाम की उत्पत्ति में निमितकारण पड़ती है| उन दोनो में निसिस- 
लेमसिकशाव का अभाव होता है इतनाहि नहीं, अपितु च्ेयाकरणों के द्वारा बताये गए १०८ संबंधों में से और 
न्थायशास्त्रसम्मत संबंधों में से किसी भी संबंध का सझ्भाव नहीं है। ऐसी अवस्था में कतुंकर्मत्वसंबंध की बात हि 
क्या ? यहां प्रकरण शुद्ध आत्मतत्व का है नहीं | अनावदिसे कर्मदद्ध हुई अशानों आत्मा का और कसंरूप से 
परिणत हुए पुबंगलकूप परद्रव्य का। यवि इनमें भी निमित्ततेसित्तिकभाव का अभाव भाना तो कर्मसिद्धान्तकृत 
स्यवस्था स्वयसेद घराशायिनी हो जामगी और तीर्भफरोपविष्ट कर्मसिद्धान्त की व्यथंता सिंह हो जातेसे भगवान्‌ 
तीर्यकर की बाणों का समोचीनत्व हि नष्ट हो जायगा । 
इस अभिग्राय का अधिक स्फ्ष्टीकरण करनेके लिए ' कुम्भकारः मृद्घर्ट करोति' यह उवाहरण पेश किया 

जाता है । “कुम्हार मिट्टी का घट (गागर) करता है! इस वाक्य का अधभिप्रेत अर्थ छोकिक दृष्टि से 'कुम्हार घट 
का कर्ता है' ऐसा होता है। लौकिक दृष्टि से कुम्हार का जो घटकतुत्व है उसका कारण है कुम्हार की घट 
को उत्पत्ति की समकालभाविनी और सहकारिणी ज्ञारीर और मानस परिणति। वस्तुतः परिणति की योग्यता 
श्खनेवाली मिट्टी जिस समय घटरूप से परिणत होने लगती है उसीसमय होनेवाली कुम्हार की मानस परिणति 
और हस्तसंघालनादिरूप शारोर परिणति सफल होती है अर्थात्‌ मिट्टी से घट बन पाता है। यहां पर 'सफल/ 
इस दाब्द का जो प्रयोग किया है वह विफल नहीं है । जब मिट्टी कंकरीली होनेसे घटरूप से परिणत होनेके लिए 
मोग्य नहीं होती, तब कुम्हार की मानस ओर शारोर कममाजिसो परिणतियां सफल नहीं होती; क्यों कि उसप्रकार 
को सिट्टो घटरूप से परिणत नहों हो सकती । मिट्टी को परिणमनक्रिया ओर कुम्हार को उस परिणति के अनुकूल 
हस्तसचालनादिक्रिया समकालभाविनो-एकसाथ होनेवाली होनेपर हि. मिट्टी घटरूप से परिणत होतो है। उन 
दोनों को परिणतियों में पौर्वापर्य हो तो घटरूप परिणाम की उत्पत्ति होना असंभव है । यहां घटरूप परिणति- 
क्रिया का कर्ता उस परिणतिक्रिया का आश्रयभूत मिट्टी है और घट रूप से परिणत होतेकी क्रिया के अनुकूल 
किया का कर्ता तवाधारभत कुम्हार है यह अश्रप्राय सुतरां स्पष्ट हो जाता है । कुम्हार भिट्टी फी घटरूप से 
वक्रिणत होनेकी क्रिया का आश्रय न होनेसे वह घट कर वास्तव कर्ता नहीं है ! उसका घटकतुंत्व उसकी घट- 
संभवानूकल क्रिया का सिर्फ आश्रय होनेसे उफ्चरित है-व्यवहाराश्रित है-ययार्थ नहीं है । यदि कुम्हार का घट- 
कलुत्व सिट्टी के घटकतृत्व के समान झरना तो घट को चेतनाचेतनरूप दो विरोधी स्वप्ायों से युक्त 
मानसना पड़ेगा। या कुम्हार को अचेतन सानना पड़ेंगा जो कि वस्तुस्वभाव के विरुद्ध होनेसे असंभव है । 

यत्तु वस्तु कुरुतेलन्यवस्तुनः 

किड्चना5पि परिणामसिन:ः स्वयस्‌ । 

व्यावहारिकदृशव तन्मतं 

नान्यदस्ति किसपोह निडच्रयात्‌ ॥ (स. सा. कलश २१४) 


स्वयं परिणत होनेवाली अन्य वस्तु का एक वस्तु जो कुछ भी फरती है बह करना व्यवहारिक दृष्टि से 
है ऐसा अभिप्राय है। निदच्चय को वृष्टि से एक परिणत होनेवाली वस्तु में दूसरी कौनसी भी बस्तु नहीं होती। 
कहनेका भाव यह है कि संसार को प्रत्येक वस्तु अपने असाधारण अत एवं व्यावर्तक स्वरूप से अन्य असाधारण 
स्वभाववाली सभो वस्सुएं भिन्न होनेसे एक वस्तु दूसरी का कर्ता-उपादान नहीं बन सकती । एक वस्तु को 
दूसरी वस्तु का उपादान कर्ता साना तो दोनों बस्तुओं को एक स्वध्ाववाल्ी मानना होगा जो कि असंभव है। 


झट ओऔीऋआषभनाथदिगंबरलेनप्रंधध्रकाहनसंस्थाया: 


प्रिणास में परिणासी का स्वभाव अन्यित होता है। एक असाधारण स्वभाववाली वस्तु का अपने असाधारण 
स्वभानवाली अस्मवस्तु में अपने स्वरूप से अन्यय नहीं पाया जाता। अतः थे भिज्न स्थभाजवाली दो बस्तुओं में 
कतुकर्मम्राव अथात्‌ उपादानोपादेयसाथ का होना असंभव है । एक वस्तु को दूसरी बस्तु का जो कभी कर्ता 
कहा जाता है वह सिर्फ व्यवहार है। वह कथन निदयनय की दृष्टि से नहीं है। इससे स्पष्ट हो जाता है कि 
निमिसकतुत्व उपचरित अर्थात्‌ व्यवहाराशित है-वास्तव नहीं है । 
अधिक स्पष्टता के लिए नोचे दिया जानेबाला प्रमाण सुतरां पठनोय है। वेखिए--- 

मृत्तिका कुम्भभावेन उत्पद्यमाना कि कुम्भकारस्वभावेत उत्पदयते कि मृत्तिकास्वभावेन ? यबि 
कुम्भकारस्वभावेन उत्पद्यते तदा कुम्भकरणाहइकारनिर्भरपुरुषाधिष्ठितव्यापृतक रपुरुषशरो राका र: कुम्भ: 
स्थात्‌ । न भर तथाउस्ति, व्रव्यान्तरस्वभावेन व्रव्यपरिणामोत्पादस्य अवर्शनात्‌ । यवि एवं तहि मृत्तिका 
कुम्भकारस्वभावेन न॒उत्पश्ले किन्तु मृत्तिफास्वभावेन एवं, स्थस्वभावेन द्रध्यपरिणामोत्पावस्य 
वर्शनात्‌। एवं चर सति मृत्तिकायाः स्वस्वभावानतिक्रमात्‌ न कुम्भकार: कुम्भस्य उत्पादकः एव: 
मृत्तिका एव कुम्भकारस्वभावं अत्पृशन्ती स्वस्वभावेन कुम्भभावेन उत्पते ।एवं सर्वाणि अपि द्रव्याणि 
स्वपरिणामपर्यायेण उत्पद्ममानानि कि निमित्तभूतव्रव्यान्तरस्वभावेन उत्पड्न्ते कि स्वभावेन ? यदि 
निमित्तभतद्रव्यात्तरस्वभावेन उत्पद्चन्त, तदा निमित्तमतपरव्रव्याकार: तत्परिणामः स्थात्‌। न च्॑ 
तथास्ति, द्रव्यान्तरस्वभावेन द्रव्यपरिणामोत्पादस्य अदर्शनात्‌ । यदि एवं तहिं न सर्वेद्रव्याणि 
निमित्तभृतपरद्रव्यस्वभावेन उत्पयन्ते किन्तु स्वस्वभावेन एवं, स्वस्वभावेन द्रव्यपरिणामोत्पादस्य 
दर्शनात्‌। एवं चर सति सर्व्रव्याणां न निरमित्तमतद्रव्यान्तराणि स्वपरिणामस्य उत्पादकानि एवं । 
सर्वद्रव्याणि एवं निमित्त मृतद्रव्यान्तरस्वभावं॑ अस्पृशन्ति स्वस्वभावेन स्वपरिणासभावेन उत्पचन्ते । 
अतो न परद्रव्यं जोवस्थ रागादीनां उत्पादक उत्पश्याभः यस्‍्मे कृप्पास:। [स. सा. गा. ३७२, आ. टी. ] 


कुभरूप से परिणत होनेवाली मृत्तिका कुम्हार के स्वभाव को लेकर कुम्भरूप से परिणत होती है यथा 
भृत्ति का के स्वभ्वाव को लेकर ? यदि कुम्हार के स्वभाव को लेकर सृत्तिका कुंभरूप से परिणत होती है ऐसा माता 
तो कुभ के उत्पादन के विषय में में कुभ का कर्ता ह' इस प्रकार के विचारों से भरे हुए कुम्हार के द्वारा 
नियंत्रित अत एवं कुभ की उत्पादन किया में जिसके दोनों हाथ छगे हुए हूं ऐसे कुम्हार के शरीर के आकार का 
कुंभरूप परिणाम होगा। कितु कुंभ कुम्हार के शरीर के आकारवाला नहीं होता; क्‍यों कि उपादानभूत दब्य के 
परिणाम का उत्पाद अस्यद्रग्य के (निमित्तघूत द्रव्य के) स्वभाव से युक्त होता हुआ देखनेंमें नहीं आता । यदि 
ऐसा है तो अर्थात्‌ यदि उपादानभूत द्रव्य के परिणाम का उत्पाद निर्िन्तभूत अन्यद्रव्य के स्वभाव से जब युक्‍त नहीं 
है तब मृन्तिका कुम्हार के स्वभाव को लेकर कुभरूप से परिणत नहीं होती कितु मुलिका के अपने स्वश्वाव को 
लेकर हि वह कुभरूप से परिणत होती है, क्यो कि उपादानभूत द्रव्य का कार्यकूप परिणाम उपादान के अपने निजी 
स्वभाव से युक्त हि देखा जाता है। ऐसा होमेपर कुभरूप से परिणत होनेवाली मृत्तिका अपने स्वभाव को छोडने- 
वालो न होनेसे कुम्हार कुभरूप कार्य का उत्पादक-उपादानकर्ता है हि नहीं-कुम्हार के स्वभाव को स्पर्शतक न करनेयाली 
मुत्तिका हि अपने निजी स्वभाव को लेकर कुंभात्मक कार्यकूप से परिणत होती है। इसप्रकार अपने परिणामात्मक 
पर्यायरूप से परिणत होनेवाले सभो के सभी उपादानभूत व्रब्य निमित्तमृत अन्य व्रष्यों के स्वभाव को लेकर कार्य- 
रूप से परिणत होते हे या अपने निजो स्वभावों को लेकर ? यदि सभो उपादानभूत द्रव्य निभित्तमत अन्य द््यों 
के स्वभाव को लेकर अपने कार्यरूप से परिणत होते हे ऐसा माना तो उन सभी द्रष्यों के परिणास मिसित्तभूत अन्य 
ब्र्यों के आकार के होंगे। कितु बसा नहीं है; क्‍यों कि सभी द्ब्यों के परिणामों का उत्पाद नि्िसभूस अन्य 
इब्यों के स्वभावों से युक्त नहीं देखे जाते? जब ऐसा है तब अर्थात्‌ उपादानभूत दृष्यों के परिणाम मिमित्तभूत 
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अच्य द्रष्यों के स्वसात्ों से युक्त जब नहीं देखे जाते हैं तब सभी द्रव्य निभित्तमुत अन्य ब्रध्यों के स्वभाधों को लेकर 
कार्यकतव ते परिचत महीँ होते; कितु अपने निजी स्थभाव को लेकर हि कार्यरूप से परिणत होते हूँ; क्‍यों कि उपा- 
दामचूत #ध्यों के परिणामों के उत्पाद उपादान के अपने निजी स्वभाव को लिये हुए देखे जाते हैं। ऐसा होनेपर सभो 
उपादानभूत प्रब्यों के अपने परिणामों के मिमित्तभूत अन्य बवध्य उत्पादक अर्थात्‌ उपायासकर्ता है हि नहीं। सभी 
के सभी धरव्य हि निमिसलूत अस्य दध्यों के स्वभावों को स्पर्शशक न करते हुए अपने निजी स्वश्ाों को लेकर हि 
अपने परिआसों के रूप से परिणत होते हैं। अतः परवदव्य अर्थात्‌ निभिसभूत द्रब्यकर्म जीबग्रव्य के रागादिरूप 
विजाबन्तादों का उपादानकर्ता होता हुआ हम नहीं देखते कि जिसपर हम क्रोप्त करें! 

इस से यह बात त्पष्ट हो जाती है कि यद्यपि जीव के विभावजसाव कर्मवर्गणायोग्य पुदगलों को कमंकष 
परिणति में निरमितकारण पढ़ते हें और कर्मों का उदयरूप परिणाम अजशानों जीव की विभावरूप परिणतियों में 
विभिसकारण पड़ता है तो भी विभावनभाव पुद्गलों की कर्मरूप परिणति का उपादानकारण नहीं हो सकता और 
बोद्गलिक कर्म जोव के विभावषभावों का उपादासकारण होता। अतः सिमिस का कतुंत्व उपचरित अर्थात्‌ ध्यवहारा- 
जअित है। यह निभित्त अर्थात्‌ प्रयोजक-प्रेरक दो प्रकार का है-- (१) वेतन और (२) अखेतन। प्रमाण- 
“ प्रयोजक: चेतनावेतनसाधारण्येन विबक्षित:।” ( त. बो., पृ. ४२८, नि. सा. सं. ) 

यह हेतुत्व-हेतुकर्तृत्व-निमित्तकतुत्व-प्रेरकत्वरूप-प्रयोजकत्व मुख्य ओर गौण इसप्रकार दो प्रकार का है | 
एतद्विषयक प्रमाण -- 

० प्रेरक उपदेशकः व्यापारकः इत्यर्थ:। न चान्येन प्रयुज्यमानस्थ स्वव्यापारे स्वातन्त््यं होयते । 
अन्यथा हि अकुर्वेत्यपि कारयतीति स्थात्‌ । प्रयोजकत्य॑ द्विविधं-सुख्यं इतरत ल। “देवदत्त: कर 
कारयति ' इत्यत्र देवदत्तस्थ मुख्यम्‌। 'भिक्षा वासयति  इत्यत्र भिक्षाणां वासहेतुत्वात्‌ प्रयोजफत्वं 
उपचरितं, न मुख्यम्‌। न हि भिक्षा 'यूयं वसथ ' इत्येवं प्रयुझजते । / 

( काशिकाविवरणपडिजका, पृ. ३०१, चो. सं. ) 

“ प्रेरक का अर्थ है उपदेश वेनेबारा-क्रिया करानेबाला। दूसरेके द्वारा प्रेरित किया जानेवाले का स्वक्रिया- 
विषयक स्वातस्त्य नष्ट नहीं होता। यदि बह नष्ट होता है ऐसा मान लिया तो क्रिया न करनेवाले के विषय में भी 
“कराता है इस प्रयोजक फ्रियापद के प्रयोग का प्रसव खड़ा हो जायग।। मुख्य और इतर ( उपचरित ) इसप्रकार 
प्रयोजकत्व दो प्रकार का है। 'देवदत्त चटाई कराता है इस वाक्य में देवदत्त का जो प्रयोजकत्व है वह मुख्य है । 
“ भिक्षा ठहराती है! इस वाक्य में निवसन क्रिया का हेतु भिक्षा होनेसे भिक्षा का प्रयोजकत्व उपचरित हे-मुख्य नहीं 
है । 'तुम ठहरो' इसप्रकार भिक्षा प्रेरित नहीं करती । 

इस उद्धरण से प्रयोजक के विद्यमान रहते हुए भी उपादान का स्वातन्त्य अर्थात्‌ क्तुत्व नष्ट नहीं होता 
यह बात स्पष्ट हो जातो है। इस से प्रयोजकत्व के द्वंविध्य का खुलासा हो जाता है। वेतन कर्ता उपदेशक के या 
अन्य के रूपसे उदासीन भी होता है और अनुदासीन भी । अचेतन कर्ता या प्रेरक नियम से उदासीन होता है। 
प्रयोजक चाहे चेतन हो या अचेतन, उदासीन हो या अनुद्यसोन, वह परिणमसान स्वतन्त्र कर्ता की परिणमनक्रिया के 
अनुकूल क्रिया से युक्त होकर परिणाम की उत्पत्ति में सिफ सहायक होता है-बहु उपादान के समान स्वतन्त्र कर्ता 
नहीं होता, फिर भसे हि यह अपनी परिणमनक्रिया का उपादान हो। परिणमसान उपादान कर्ता के समान वह 
परिणाम को आदि, मध्य और अन्त में नहीं व्यापता अर्थात्‌ उपादान नहीं बनता। 

“देवदत्त: कटं कारयति इस उदाहरणवाक्य का प्रकरण की उपयोगिता की दृष्टि से थोडा अधिक स्पष्टी- 
करण करनेकी आवश्यकता है। तृणाविरूप उपादानकारण जब कार्यरूप परिणति के अभिमुख-योग्य होता है तब 
हि चटाई बनानेवारा चटाई बनानेके लिए प्रयत्नशील होता है। जब चटाई बनाई जाती है तब तृणादिरूप उपादान- 
कारण क्टमवनरूप परिणतिक्रिया का आश्रय होता है और चटाई बतानेवाला तृण की कटरूप से परिणत होनेकी 


ड० आशीऋषसनाधविगंद रजनप्रथप्रकाशनसंत्थाया: 


किया के अनुकूल ऐसी अपनो हस्तसंचालनादिरूप किया से युक्त होता है। उपायान फो अपेक्षा से तूण को कडरूप 
से परिणत होनेको क्रिया का या कटरूप तनिर्॑ृत्मं कर्म का कर्ता तृणपदार्थ है और कटभवनब्यापारामुक्लब्यापारवान्‌ 
अठाई बनातेवाला प्रयोजक है-हेतुरुताँ है। जिस किसी संसारो जीव को चटाई को अशवधश्यश्ता महसूस होती है बह 
चटाई यनानेवाले से चटाई बनबाता हे । बनवानेवाले की प्रेरणक्रिया अनानेवाले की किया के और परंपरा से कटरूप 
से परिण्त होनेवाले तुण की कटरूप से परिणत होनेकी क्रिया के अमुकूछल पढ़ती है। अतः लोकिक व्यवहार में 
वनवानेवाला भो प्रयोजक-प्रेरक हेतु या निमिसकर्ता कहा जाता है । बनवानेवाले का और अनानेवाले का मिमित्त- 
कर्तृत्व असिद्ध नहीं हैं; क्यों कि उनका अपने प्राप्यकर्म के साथ यथयाक्रम साक्षात्‌ और परंपरा से बाह्य व्याप्य” 
व्यापकभाव मौजूद रहता है । उपादानकारण का या कर्ता का अपने कार्यकूप कर्म-परिणाम के साथ अस्तव्योप्य- 
व्यापकाव होता हे । यद्यपि छोकिक व्यवहार में जो निमित्तभूत होता हे उसे कती कहते हे तथापि आध्यात्मिक 
क्षेत्र भें उसे उपचार से कर्ता कहते हे, क्‍यों कि उपादान का कार्य-परिणाम-उपादेय ओर हेलुकर्ता या नि्िसकर्ता 
इनमें अन्‍्तर्व्यप्यव्यापक्भाव नहीं होता, फिर भले हि इन दोनों में बाह्मव्याप्यय्यापकभाव हो। यह्षपि उपायाल 
और उपादेय में होनेवाले अस्तर्व्याप्यव्यापकभाव से बाह्मव्याप्यव्यापक्ताव भिन्न है और तिमित्त और नेमित्तिक में 
कथचित्‌ अभेद क प्रस्थापित नहीं करता, तो भी निमित्त की कार्यभवनानुकूल पररिणतिरूप क्रिया के बिसा उपादान 
की कार्यकूप परिणति होना असंभव होनेसे नतिमित और नेमित्तिक हन में बराह्मव्याप्यव्यापक्ाव का अस्तित्व 
स्वीकार करना पड़ता है। यवि निमित्त और नेमित्तिक में बाह्मध्याप्यव्यापक्माव का अभाव होता है ऐसा माना 
तो कुम्हारादि का अभाव होनेपर भी सिट्टि से विनायास घट बन जायगा और कार्य का अभाव होनेपर भी अज्ञानो 
जीव को विभावरूप परिणति सदा के लिये होती रहेगी और अपवर्ग अवस्था का अभाव हो जायगा। अतः निमिस 
और नेमित्तिक इनमें बाह्॒व्याप्यव्यापफ्माव का सद्भाव स्वीकार करना हि होगा ! जब उपादानकारण या कर्ता 
अपने कार्यरूप परिणाम से-कर्म में अपने असाधारण स्वरूप से विद्यमान रहता हैं और कारण का अभाव होनेपर 
कार्य का भी अभाव हो जाता है, फिर वह कारण नि्मित्तरूप हो या उपादानकूप । कारण का अभाव होनेपर कार्य 
का अभाव होनेसे उपादानकारणरूप कर्ता और उसका कार्यरूप कम इन दोनो में अन्तव्याप्यव्यापकभाव का सदभाव 
और निमित्तकर्ता और उपादान का कार्यभूत नेसित्तिक इन वोलनों से बाह्यव्याप्पव्यापकभाव का सद्भाव ये दोनो 
बातें अवश्य स्वीकार करनो पडेगी। उपादान ओर उपादेय इन दोनों में से उपादान को व्यापक और उसके कार्यभत 
उपादेय को व्याप्य कहते हे। उपादान को व्यापक इसलिए कहते हे कि यह अपने परिणाम को आदि, मध्य और 
अस्त में अर्थात्‌ संपूर्णरूप से व्यापता है और अपने कार्य के स्थितिकारतक उसका साथी बना रहता है । कार्य को 
ब्याप्य इसलिए कहते हे कि बह अपने उपादान के द्वारा पूर्णरूप से व्याप्त किया जाता है। अतः ' क्ृहुच क्रियया 
व्याप्यम्‌ ' इस वचन के अनुसार ऐसे कर्म को व्याप्यकर्म कहते हें । उपादान का संसद होनेपर उसका भी अभाव हो 
जाता है। जब उपादातकारण अपने परिण।मिस्वश्चाथ के कारण कार्यरूप परिणति के अभिमल होनेपर भी जिस 
निमिस्तकारण का अभाव होनेपर कार्यरूप से परिणत नहीं होता और जो उपायान के कार्यभूत परिणाम में उपादान 
के समान अपने असाधारणस्वरूप से विद्यमान नहीं रहता-उपादान के कार्य को आदि, सभ्य और अस्त में नहीं 
व्यापता तब उपादान का कार्य और निमित्तकारण इन दोनों में बाह्यव्याप्यग्यापकभाव होने१र भी अन्सर्व्याप्यव्यापक - 
चाव नहों होता। इन दोनों में बाह्यव्याप्यव्यापक्ताव का अस्तित्व इस लिए माना जाता है कि उपाबान फार्यहृप 
बरिणति के अभिमुख होनेपर सो निमित्त का अभाव होनेपर वह कार्यकूप से परिणत नहीं होता। इस फारण से निमिल 
को बाह्मव्यापक-कार्य को आदि, सध्य और अन्त में न ध्यापनेवाला और उपादान के कार्य को बाह्मव्याप्य-मिसिल 
के स्वरूप से आदि, मध्य और अन्त में अध्याप्त कहते हैं। निमित ओर नेमित्तिक में अर्थात्‌ उपादेय में व्याप्यव्यापकभाव 
का अस्तित्व इसलिए माना जाता है कि उपादान कार्यपरिणति के योग्य होनेपर भी कार्यकूप से परिणत नहीं होता- 
निभित्त की उपादान के परिणमनक्तिया के अनुकूल परिणति के बिना उपादान कार्यरूप से परिणत नहीं होता । अत; 
कार्यरूप परिणलि के समय-उपादानकारण को कार्यकूप परिणति की योग्यता के अस्तित्व के समय लिमिलकारण 
की उपादान की कार्यकूप परिणति की अनुकूल परिणति का अस्तित्व अनिवार्य है और इसी कारण से जिसप्रकार 
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ऋरपादान और उसके कार्य में एक प्रकार का व्याप्यव्यापकभाब होता है उसीप्रकार उपादान का कार्य और उसका 
विश्विशकारण इस दोनों में भी व्याप्यव्मापक्रभाव है फिर भले हि वह व्याप्यव्यापकाय दूसरे प्रकार का हो। उपायान 
और उसका कार्य इनमें जो संबंध होता है उसको अस्तर्ब्याप्यव्यापक्ताद कहते हे और उपादान का कार्ये-परिणाम 
और उसका मिभित्तकारण इन में जो संबंध होता है उसको बाह्मव्याप्यव्यापकाव फहते हे । 


यहांपर एक बांका पेश को जाती है-' उपादान कारण अपने परिणामिस्वभाव के कारण कार्यरूप परिणति 
के अभिमुख होनेपर सो लिभिसकारण का अभाव होनेपर उपादान हार्यकूप से परिणत नहीं होता! यह कथन 
सणा्थ नहीं है। सिद्धान्त पह है कि हरससय हरएक द्रच्य के हरएक गुण की पर्याय होतो है-महीं होती ऐसा कदापि 
बनता नहीं । हरसमय उचित उपादान और उचित निर्मित्त होता नहीं है ऐसा एक भी समय नहीं है ऐसा अवाधित 
सियस है । तकंवास्त्रों में सस्रिस को न सानतेवाले जोबों को निमितत का ज्ञान करानेके लिए यह एक प्रकार की 
पद्धति है, कितु जिसने मिमित्त को स्वीकार किया हैं उसके लिए वह दलोल उपयुक्त नहीं है। ऊपर दिया हुआ 
सिद्धान्त निशुचचयनय की दृष्टि से यथार्थ है। तक-(न्याय) शास्त्र तथा सिद्धान्तशास्त्रों का अर्थ परस्परबिरोध न हो 
ऐसा करना चाहिये । ' 


यह शंका आदचर्यावह है । क्‍या न्यायशास्त्र में जिस बातका समर्थन किया जाता है वह सर्वथा सिद्धान्त 
के विरुद्ध होता है ? न्यायशास्त्र का कथन एक और सिद्धान्त का कथन दूसरा हो सकता है ? दूसरों के लिए 
लो कथन ग्यायशास्त्र में पाया जाता है वह अपने लिए नहों होता ? क्‍या न्यायशास्त्र में उपादान को परिणति का 
और निमित्त की परिणति का एकरूपत्व सिद्ध किया गया है ? क्या सिद्धान्तज्ञास्त्र में या अध्यात्मिकशास्त्र में 
न्याय को बिलकूल स्थान नहीं है ? आचघार्यप्रवर अमृतचं्रसूरी ने अनेकान्तविद्या की प्राप्ति की अभिलाषा 
क्यों व्यक्त की ? उन्होंने समयसारपफरिशिष्ट में स्थाद्रादशुद्धि का प्रकरण क्यों लिखा ? क्‍या अनेकान्त और 
स्थाद्राद के विरुद्ध अध्यात्मविषयक झास्त्र में सिभित्त को सर्वथा अकिणित्कर बताया है ? इसप्रकार का अभिप्राय 
जध्यात्मशास्त्र में नहीं पाया जाता ? क्‍या ये दोनों विद्याएं परस्परभिन्न हे ? जिसप्रकार अध्यात्मशास्त्र में उपादान 
और उसके उपादेय मे हि वास्तव कार्यकारणभाव, व्याप्यव्यापक्भाव और भाव्यभावकभाव होता है ऐसा कथन 
पाया जाता है उसीका हि समर्थन स्यायशास्त्र में पाया जाता है। शास्त्रों में “निभित्तमात्रर यह शब्द जो पाया 
जाता है उससे उपादान का परिहार अभिष्रेत है। उसका मतलब यह है कि उपादान की अर्थक्रिया से तिमित्त 
की अर्थक्रिया भिन्न है, फिर भले हि कार्य की निर्ष्पत्ति दोनों की समकालभाविनी परिणतियों से होती हो । 
यवि न्यायशारत्र का कथन निश्चय की दृष्टि से नहीं है तो 'शुद्ध्यशुद्धी यतः शक्ती इस न्यायज्ञास्जोक्त कारिका 
का अध्यात्मविषयक प्रबंध में क्यों स्वीकार किया जाता है ? उक्त शंका में जो अभिप्राय व्यक्त किया गया हे 
बह मनमाना सालम होता है । प्रवचनसारदाःस्त्र के पाववे अध्याय में जो विषय पाया जाता है वह वस्तुस्वरूप- 
विषयक हैँ । उपरितनन अभिश्राय के समधंन में पाचवे अध्याय की एक समर्थ आचाये के द्वारा की गई टीका 
आगे इसी प्रकरणमे उद्धृत की जायगरी । शकाकार का ' सिद्धान्त यह है कि हरसमय हरएक ब्रब्य के हरएक गण की 
पर्याय होती है.' यह जो कथन है उसको झतदाः सान्‍्य करना होगा । पर्याये अर्थप्याय और व्यंजनप्प्ोय इसप्रकार दो प्रकार 
की होती हैं । अर्थपयाय प्रतिसमय होनेवाली सृक्ष्म और अतीन्द्रिय पर्याय होती है और व्यजन पर्याय स्थूल 
और दुंद्वियग्राह्म पर्याय होती हे । पदार्थ को व्यंजनपयाय की अवस्था में भी अभंपयोरयें प्रतिसमय होती रहती 
है । इस विषय का सबविस्तर खुलासा परिणामविचार के प्रकरण में किया जायगा । उपयुक्त कथन के बाद उन्होने 
जो 'हरसमय उचित उपादान और उचित निमित्त होता नहीं हैं ऐसा नहीं हे. यट कहा है उससे शंकाकार का 
अभिपष्नाय स्पष्ट नही होता । प्रत्येक द्रदय की जब कार्यरूप से परिणत होती है तब जिस उचित निमिस का 
सद्भाव होता है बह निमित्त उपादान की परिणति में उपकारक अत एव अनुकूल एसी परिणति से सहकारी 
बनता है या नहीं ? यदि सहकारो बनता हैँ ऐसा कहोगे तो विवाद हि नहीं रहता । यवि सहकारी बनता नहीं 
ऐसा कहना हो तो निर्मित्त सर्वथा अकिज्चित्कर बनता है । यदि वह सर्वथा अफिचित्कशर बन गया तो निमित्त 
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का सद्भाव अभाव के बराजर बत जाता है और निमित्त की निर्मित्तता हि सष्ट हो जाती है। ऐसी अवस्था भें 
विःस्वाव मिभित्त के सजाव की आवदयकता हि नहीं रहती । अतः अन्य वादी के ससान हस्य का परिणसत 
जिनिसित्तक मानना पड़ेगा जो कि असंभव है; क्‍यों कि ऐसी अवस्था में कुम्हार के अप्ाव में सो मृत्तिका' 
घटरूप से परिणत होने रूगेगी-संसार घटमय बन जायगा । घटरूप से परिणत होना यह भृत्तिका का स्वभाव 
बल जायगा अर्थात्‌ घटकों सर्वया स्वयंभू मानना होगा। जीव का विभावरूप परिणसन कर्मोदयकूप निसित्त 
का अभाव होनेपर भी होता रहेगा इतनाहि नहीं, अपि तु फर्मक्षयकूप लिसित्त का अभाव होलेपर भी जीव को 
मपवर्ग अवस्था को प्राप्ति होगी, जीव का अनादि काल से चला आया अशानभाव अन्तरात्म अवस्थाका 
अभाव होनेपर भी सष्ट हो जायगा। आगमविहित बन्‍्धमोक्षव्यवस्था दूट जायगोी और समयसारकृत शुद् 
अतत्मस्वरूप की विवेचनपद्धति अनावश्यक होगी, कर्म अपनी उदयरूप, उपद्मकृप, क्षपोपशमरूप ओर 
क्षयरूप परिणतियों से जीव के विभिन्न परिणामों की उत्पत्ति में निमित पढ़ता है इस शास्त्रीयसिद्धान्न की 
हानि हो जायगी, जीव के औदयिकादि सावो का अभाव हो जायगा, संसारी जीबों की विभावादि परिणतियों 
का सद्भाव नही रहेगा और यदि रहा तो उनका कदापि अभाव नहीं होगा । 
इस अभिप्राय के समर्थन में नीचे दिया जानेबाला प्रमाण विचारणीय है- 


४ सुख तावत्‌ सद्देशवस्थ कर्मण: कार्य; दुःख असद्देयस्य; जीवित आयुष:; मरणं असहेच्चस्थ 
एव, आयुःक्षये सति तदुदयात्‌ परमदुःखात्मना तस्थ अनुभवात्‌ । ततः सातवेद्ादिकर्मात्मानः 
पुद्गलाः सुखाद्युपग्रहेभ्यः अनुमीयन्ते । अत्र उपग्रहवचन सह्देद्यादिकर्मणां सुखाद्य॒त्पत्तों निमित्त- 
भात्रत्येन अनुग्राहकत्वप्रतिपत्त्ययंम्‌ । परिणामिकारणं जोवः सुखदुःखादीनां, तस्य एबं तथा परिणामात्‌। 
अत एवं जीवविपारित्वं सद्देद्यादिकमंणां, जीवे तद्दिपाकोपलब्धे: । “ननु आयु: भ्रवविषाकि श्रूयते । 
तत्‌ कर्थ जोवविपाकि स्यात्‌ ?' भवस्य जीवपरिणामत्वविवक्षायां तथा विधानात्‌ अदोष:। तस्य 
कथठिचत्‌ अजोवपरिणामत्वे जीवपरिणामविशेषत्वे वा जीवपरिणामसात्रात्‌ भेदविवक्षायां 
आयुः भवविषपाकि प्रोक्‍्तं इति न विरोध: । 'ननु आहारादिपुद्गलानां अपि सुखाश्ुपग्रहे वृत्तिदर्शनात्‌ 
तेषां सुखाशुपग्रह: उपकार: अस्तु ' इति खेत, न, तेषां अनमेयत्वातू, नियसाभावात्‌ च। कस्यचित्‌ 
कदाचित्‌ सुखोपग्रहे वरतमानस्य अपि ख्रक््चन्दनादे: अपरस्य दुःखाद्यपग्रहे अपि वृत्त्यविरोधात्‌ न 
नियम: । सद्देश्यादिकर्माणि तु सुखाद्युपग्रहे प्रतिनियतस्वभावानि एवं; अन्यथा तत्सम्भावनानुपपतते: 
अतः तेभ्य: तदनुमानम्‌ । [ इलो. वा., अ. ५, सू. २०, पृ. ५३१ हस्तलिखितप्रतो ] 

सुल जो है वह सातायेदनीय कर्म का कार्य है; दुःख असातावेदनीय कर्म का कार्य है; जीवित आयुःकर्म 
का कार्य है ओर मरण असातावेदनोयकर्स का हि कार्य है; क्‍यों कि आयुःकर्स का ( बद्धायुःकर्स का ) क्षय होतेपर 
असातावेदनोयकर्म के उदय से परमठुःखरूप से असातावेदतीयकर्म का या सरण का अनुभव हो जाता है। उस 
कारण से साताबेदनीयादिकमंरूप पुवृगल सुखादिरूप अनुग्रहों के हारा अनुमित किये जाते हे । यहा “ उपग्रह ! 
इस शब्द का प्रयोग सातावेदनीयादिरूप द्रत्यकर्मों के सुलादिरूप जीवपरिणासो की उत्पत्ति सें निमित्तमात्र होकर 
उसके द्वारा उनका अनुग्राहकत्व है इस बात का ज्ञान कराने के लिये किया गया है । सुखदुःखादिरूपपरिणतियों 
का जीव परिणामों अर्थात्‌ उपादानकारण है; क्‍यों कि जीव का हि सुलबुःखादिकप से परिणसन होता है । 
इसो कारण से साताबेदनीयादि कर्मों का जीवविपाकित्व है; क्‍यों कि जीव में हि साताबेदनीयादि कर्मों का 
विपाक पाया जाता है। “ शास्त्रों में आयुःकर्म को भ्रवविपाकी कहा है। वह आयुःकर्स जीवविपाकों कंसे होगा ? ! 
यह शंका ठोक नहों है; क्‍यों कि भव की जीवपरिणासरूप से विवक्षा होनेपर आयु का जोवविपाकी होनेका विधान 
किया गया है। आयु कर्थंचित्‌ अजीव का परिणाम होनेसे और जोब का कर्मचित्‌ परिणामविशेष होनेसे उसके 


समफसार: । १६ । 


अीचपरियाम से हि भिन्नत्व की विधक्षा होनेके कारण आय को वह भवविषाकी है ऐसा कहने में विरोध उपस्थित 
अहीं होता । “ आाहारादि पुदूगलों की भी आहार प्रहण करनेवाले की सुसादिकूपष परिणति में निभित्तता पायी 
जनेसे उन आहाराविकों का सुझादिखूप परिणति में निसित बसनारूप उपकार हो जाओ ' ऐसा कहना हो तो 
'बहूं ठीक नहीं है; क्‍यों कि उन आहारादिकों का निमित्तत्व अनुमेय है ओर आहारादिकों से आहरर का प्रहण 
करतेबाले की सुखाविरूप परिणति होती है ऐसा मियम नहीं है। [ आहार का ग्रहण करनेके बाद आहार का 
पहुच करनेवाले की सुखरूप परिणति को देखनेपर आहार प्रहण करनेवाले को सुखादिरूप परिणति में उपकारक 
है-निमिसकारण है ऐसा अनुमान किया जाता है। आहार आहार करनेवाले को सुखरूप परिणति में कभी 
निमित्तकारण पड़ता है तो कभी वुःखरूप परिणति में । अतः आहार से आहार ग्रहण करनेवाले को सुखरूष 
परिणति होती हि है ऐसा नियम नहीं बन पाता । सातावेदनीयादि कर्मों की स्थिति अरूग है। सातावेदनोय के 
उदय से जीव की सुखरूप परिणति अवद्य होती है। अतः जीव की सुखतुःखादिरूप परिणतियों से सातावेदनीयादि 
करों का उदय अनुमान से निश्चितरूप से जाना जाता है; क्यों कि सातावेदनोयादि कर्मों का उदय ओर 
सुखबुःझादिख्प परिणाम हनमें बाह्य ध्याप्यव्यापफ्भाव या व्याप्ति होती है। सातावेदनीयादि कर्मों का अभाय 
होनेपर सुलदुःलादिकप परिणतियों को सिद्धि नहीं होती । ] किसोके फदाधित्‌ सुखरूप परिणति में निमित्त- 
करारण असकर उपकारक होनेवाले माला, लंदन आदि दूसरे को दुःखरूप परिणति में निमित्तकारण होकर 
उपकारक होनेसे विरोध न होनेके कारण उनका सुलरूप परिणति में या दुःखरूपपरिणति में निमिसकारण 
होनेका नियम नहीं है । सातावेदनीयादि कर्म तो सुलादिरूप परिणतियों में निभित्तकारण होकर उपकारक बननेके 
स्वभावों के निश्चिचतरूप से धारक है हिं; क्‍यों कि यदि उनका प्रतिनियत स्वप्ञाथ न होता तो सुखादिरूप परि- 
णत्तियों की उत्पत्ति घटित न होती-उत्पत्ति न हो पाती । अतः उन सुखदुःखादिरूप परिणतियों से सातावेदनीयादि 
कर्मों का यथार्थ अनुसान हो जाता है । 


इस उद्धरण में सुख को सातावेबनीय फर्स का, दुःख को असातावेदनीय का, जीवित को आयुःकर्म का 
और मरण को असातावेदनीय का कार्य बताया है। यद्यपि ये परिणाम सातावेदनोयादि द्रब्यकर्मों के हे ऐसा कहा 
है तो भी उन परिणामों का द्रव्यकर्मकर्तृत्व व्यवहारनयात्रित है; क्‍यों कि उपादान के समान यह निमित्तमत 
हृब्यकर्स सुसदुःवादिर्प जीवपरिणामों को आदि, मध्य और अन्त में व्यापता नहीं । द्रब्यकर्म निमित्तभृ्‌त है और 
सुखदुःखाविरूप जीवपरिणाम नेमित्तिक हे । ये सुख, दुःख, जीवित और मरण अशुद्ध आत्मा के हि परिणाम हैं; 
क्यों कि सुखदुःखादिरूपपरिणतियों का आश्रय जीव हि होता है। ऐसा होनेपर भी सुखदुःखादि कर्मों के कार्य 
हैं ऐसा जो कहा गया है वह कमंरूपतापन्न पुदुगलो की निमित्तकारणता की प्रधानता को दृष्टि से कहा गया है । 
सातावेदनीयादि द्रव्यकर्मों की उदयादिरप परिणतियों के बिना जोब को सुखबुःलादिकूप परिणतियां होतो हि 
नहीं । अत: अज्ञानो जीव की सुखदुःखादिरूप परिणतिया और सातावेदनीयादिरूप द्रव्यकर्म इनमें अधिनाभावसंबंध 
है इस बात को स्वीकार करना पड़ता है। सातावेदनोयादिकर्मों की उदयरूपपरिणतियों का अभाव होनेपर जीव 
को विभावात्मक परिणतियों का भी अभाव हो जाता है। यवि ऐसा न होता तो उपशातकषायगुणस्थान में भी 
जीव कथायात्मकविभावरूप से परिणत हो जायगा । अतः जीव के विभावपरिणासम और कर्मों की उदयरूप 
परिणतियां इन में अन्यथानुपपतन्नत्व का सद्भाव सानना हि पडेगा। इस विवेचन से स्पष्ट हो जाता है कि जीव 
के विभावषपरिणाम और कर्मों के उदयरूप परिणाम इनमें व्याप्पव्यापकभावरूपसंबंध का सद्भाव है । यह व्याप्य- 
व्यापक्नाव बहिरंग है-अंतरंग नही; क्‍यों कि वद्रब्यकर्म अपने पुद्गलस्वरूप से जीव के विभावभावों को मृत्तिका 
अपने धटरूप कार्य को जिसप्रकार सर्वथा अर्थात्‌ आदि, मध्य और अन्त में व्यापती हैँ उसीप्रकार सर्वथा व्यापता 
नहीं । अतः मृत्तिका के कार्यभूत धट के विशिष्ट आकार को देखकर उसके निमित्तकारणभूत जिसप्रकार चेतन 
कुम्हार के फाय॑ को अनुमान से जाना जाता हे उसोप्रकार जोब के सुखदुःखाबिरूप विशिष्ट परिणतियों को 
देखकर उसके मिमित्तकारणभूत द्रब्यकर्म को उदयात्मकू परिणतियों को अनुसान से जाना जाता है। घट को 
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विशिष्ठाकारात्मक परिणति को देखकर मृत्तिका परिणमनज्ील और परिणमताभिमुख [ परिण्मत के योग्य ] 
होलेपर भी कुम्हारूप लिभिस की विशिष्ट प्रकार को शारीरपरिणति का अभाव होनेपर भूतिका की घटाफार- 
रूप विशिष्ट परिणति का सद्भाव होना असंभव होनेसे कुम्हार को विशिष्ट शारीरपरिणति को अनुमात से जाना 
जाता है और बह ज्ञान अविसंवादि होता है । इससे स्पष्ट हो जाता है कि जिसप्रकार कुम्हार की शारीरपरिणति 
का मृत्तिका को कार्यरूप परिणतिपर असर होता है उसीप्रकार परिणमनश्वील अशानो जीब की परिणतियोपर 


कर्म की उदयरूप परिणति का अवद्यमेव असर होनेसे अर्थात्‌ जीव को अशानात्मक परिणति विशिष्ट प्रकार की 
होनेसे उस परिणतिपर व्रष्यकर्म को उदयात्मक परिणति का अवध्यमेव असर होनेसे निभिसभूत व्रव्यकर्म जोच की 
परिणति को सर्वथा व्यापनेवाला न होनेसे उपादात की दृष्टि से अकिचित्कर होनेपर भो वह सर्वया अकिलित्कर 
है ऐसा नहीं कहा जा सकता । यदि व्रव्यकर्म को सर्वथा अकिचित्कर माना तो सुखदुःखादिरूप जीवपरिणाम साता- 
वेबनीयादिरझूप कर्मों का कार्य हे इसप्रकार का प्रतिपावन करनेबाला जो आगमप्रमाण ऊपर उद्धत किया गया है 
उसका विरोध हो जायगा, फ्रोधादिरूप विभावपरिणतियां एकरूप से अविच्छिं्चरूप से होती रहेगी ओर कर्म- 
सिद्धान्त भी उथलपुथल हो जायगा। गोम्मटसार में कर्मों के पुदुगबिषाकि, भवविपाकति, क्षेत्रविषाकि और 
जीवविपाकि ऐसे चार भेद बताये हे | देखिए- 

देहादीफासंता पण्णासा, निम्रिण-तावजुगर्रल च । 

थिरसुहपत्तेयदु्ग अगुरुतियं पुर्गलविवाई ॥। 

आऊणि भवविवाई, खेत्तविवाई य आणपुष्बी य । 

अद्गत्तरि अवसेसा जीवविवाई मुणेयव्वा ॥। 

जिस कर्म का विपाक अर्थात्‌ फलनिष्पत्ति जीव के शरीरभूत पुद्गल में होता हे-जीव के साथ असबद्ध 

पुद्गल मे नहीं होता उस कर्म को पुदूगल॒विपाकि कहते हे । देह से लेकर स्पर्श के अन्ततक की पचास प्रकृतिया, 
निर्माणनाम, आतपयुगल, स्थिरनाम, शुभनाम, प्रत्येकढ्िक और अगुरुल्घुनाम ये सब प्रकृतिया पुदूगलविषाकि हे । 
आयुःकर्म भवविपाकि हैं, आनुपृव्यंनामकर्म क्षेत्रविषाकि हू और बाकी के अठत्तर कर्म जीवविपाकि हे । जिस 
कर्म का विपाक अर्थात्‌ फलनिष्पणि जीव के शरीरमत पृद्गल में होता हे-जीब के साथ असंबद्ध पुद्गल में नहीं 
होता उस कर्म को पुदुगलविपाकि कहते है, जेसे शरीरनामकर्स । इस कर्स के उदय से वेह की निर्मिति होती है । 
यह कर्म जीव में किचिन्मात्र भी साक्षात्‌-प्रत्यक्ररप से विकार पंदा नहीं करता। आयुःकर्म को भ्रवविषाकि 
इसलिए कहा जाता है कि वह नरकादि गतियों में प्राप्द हुए शरीर में जीब का अवरशोध होनेसें निम्मित्तक्ञारण 
पड़ता है । यह कर्स जीब की परिणति में साक्षात्‌ निमिनकारण नहीं गहता । झरीर से जीव का जवरोधमाद टोनेसे 
निभिस्तकारण पडनसे जीव का विद होता असम्भव 6 । आनप्र्व्यगपसर्कर्म मरण के ब्राव नये बरीर का ग्रहण 
करने के लिए विग्रह्नगति में जीव के शरीरपरिणामता के उत्पादक ओदारिकादिशरोरों का अभाव होनपर भी जीव 
की मरणकालीनशरीराकारता को बनाए रखता है । जतः वह क्षत्रविषाकि कहां गया है। इस क्षेत्रविषाकि आनपु- 
व्यनामकर्म के द्वारा भी जोब में साक्षत्‌ कोई विकार निष्पादित नहों किया जाता; दयों कि जीव के पुर्बाकार को 
तदबस्थ बनाये रखनेमे ।नेमित्तकारण पडनेपर भी उस कर्म से जीव में विक्ृति का पंदा होना असमव हे | जो 
कर्म किसीप्रकार जीव में साक्षात्‌ विकार पैदा करते ह॑ वे कम ज्ीवविषाकि बढ़े जाते हे | ज्ञानावरणादि धातिकर्स 
जी्वावपाकि हे । उन ज्ञानावरणादि धारतिकर्मों के द्वारा ज्ञानादिग्ण आवत करके पिक्त किये जाते है। जीवयिपाकि 
कर्म की अठत्तर प्रकृतिया हे । नीचे दी हुई गाथा में उतका परिगणन पाया जाता है । 


वेबाणय-गोद-घादीणेक्कावण्ण तु णामपयडीणं । 
सत्तावीस चेदे अट्डत्तरि जीववार्ट दु ॥ 
बेदनोय की दो, गोजकर्म को दो, ज्ञानावरणादि घातिकर्मों को सेतालीस और नामकर्म को सत्ताईस 


समफ्तार! । ४५ 


सर्मप्रकुंतियों शा मिलान करनेसे कुल अठसर प्रकृतियां होती हें । वे जीवबिपाकि हें । तीर्यकर, उच्छूवास, विहा- 
प्रोगति, तरस, स्थावर, सुभग, दुभंग, सुस्वर, दुस्वर, सूक्स, बादर, पर्याप्ति, अपर्याप्ति, आवेय, अनादेय, यवास्कीति, 
अमदास्कीति, चार गतियां और एकेदियादि पांच जातियां ये नामकर्म को सत्ताईस प्रकृतियां जीवबिपाकि हूँ । 
इतके कारण से जीव के प्रदेशों में ओर जीव के ग्रुणों में विकार उत्पन्न होता है। अतः नामक की प्रकृतियां 
जोवविपाकि हे । इस प्रकार चार भ्रकार के कर्मों में से जो कर्म जोवविषाकि होते है उनके विपाक के लिये पुदृगल 
( जीवश्रीर ) को अपेक्षा नहीं होगी इसप्रकार का भाव मन में प्रावर्भत होनेपर '“ जीवविपाकि कर्मों का 


पौद्गलिकत्व कंसे संभवनीय हो सकता है; क्‍यों कि जीकविपाकि कर्मों का पुद्गल के संबंध से विपाक नहीं 
होता ? ' ऐसो क्रंका उपस्थित होतो है। समाधान- यद्यपि वे प्रकृतियां जोबबिपाकि हें तो सी उनका ।वेपाक 


छकस जोव सें हि होतः है। सकसे जीवों का पुदूगल दारीर में प्रशेश होनेके कारण वे कथंचित्‌ मूल 
साने गये हे । सूंस्व का हि नास पोद्गलिकत्व होनेसे जीवबिपाकि कर्मों का भी पुदूगल ( शरोर ) के साथ 
होनेवाले संबंध से विपषक्य होना अच्छितरह से घटित हो जाता है। इससे स्पष्ट होता है कि कुछ कर्म साक्षात्‌ 
जीअविपाकि होनेसे उसके उदय से हि जीव की विभावरूप परिणतियां होतो हे । अतः निमित्तभूत कर्मपरिणतियों 
का अशानोी जोब जब विभावरूप से परिणत होता है तब निमित्त का भो उसके ऊपर जरूर असर होता है । यहां 
' असर होता है ” इस वाक्य का “ अज्ञानी जीव अचेतन बनता है था अचेतन कर्म चेतन बनता है” यह अभिप्राय 
नहीं है । कुम्हार की शारीरपरिणति का मसिका के विशिष्ट आकार के रूप से परिणमन होते समय जो असर 


होता है उससे ' मुतिका चेतनात्सक या खेतल कुम्हार अखेतनात्मक बनता है ऐसा नहीं है और इसप्रकार द्रव्य के 
स्वस्वभाव का त्याग और परद्रव्य के स्वभाव का स्वीकार कहींपर भो बेखने में नहीं आता । कया द्रव्यकर्मों के 


उदयादिरूप परिणामों का निर्मित्तकारणत्व भो उपचरित है-वास्तव नहों है? यदि उनका जीर्वाविपाकित्व 
उपचरित हैं तो उनका भ्रवविपाक्ित्व और क्षेत्रविषाकित्त भी उपचरित क्यों नहीं? कर्मविषयक सिद्धान्त 
ग्रत्थों में आयु को भवविपाकि कहा है और ऊपर दिये हुए उद्धरण में आयुःकर्म को जोवरविपाकि कहा है । भव 
के जीवपरिणामत्व की विवक्षा हॉोसनेसे आयुःकर्म को जीवविषाकि कहने में किसी भो प्रकार से बाधा उपस्थित 
नहीं होती । आपु:कर्म क्थंचित अजीव का परिणास होनेसे या जीव का विशिष्ठ परिणाम होनेसे जीव के परिणास- 
सामान्य से भेद की विवक्षा होनेपर उसको भ्रवविपाक्ि कहा है। अत. भवविषाकि आयुःकर्म को जीवविपाकि 
कहनेसे क्रिसी प्रकार का विरोध उपस्थित नहीं होता । 

यहापर प्रश्न उठता हे कि यदि निमित्त अर्थात्‌ निमित्तमृत द्रव्यकमं या उसका उदयरूप परिणएम सर्वथा 
अकिखिषजत्कर है. तो इन द्रव्यकममं की प्रकृतियों को जीवबिपाकि क्यो कहा ? यदि ये प्रकृतियां भी जीव के प्रदेशों 
की था उसके गण की परिणलि के या विकृति के विषय में जी फी विभावपरिणति की अनुकूल-सहायभूत अपनी 
परिणति की दृष्टि से भी सर्वधा अकिचित्कर है तो उन्‍हें जीवदिपाकि क्ष्यों कहा ? यह शंका निमिल को सर्वेथा 


अकिडिचत्कर मानने से उपस्थित हुई होनसे योग्य है | बस्तुत”' जीवबिपाकि कमंप्रक्ृृतिया जीवविषक्ति इसलिये 
कही जाती है कि थे अपने उदय से अज्ञानी जीव की विभावरूप परिणतियों मे सहकारिणं होती हें । यदि वे 


हसप्रकार अकिथ्रित्तर मानी गयों तो जीव अपनेआग हि निष्प्रतिबधरूप से विभावरूप से परिणत होने लगेगा, 
जिससे कर्मसिक्षान्त को ज्यवस्था भी अकिब्ट्किर हो जायगी। मृत्तिका घटरूप से जब परिणत होतो है तब 
कुम्मकाराविरुपष सहुकारिसामग्री को अकिचित्तर सानना होगा, जो कि असभव है; क्‍यों कि सहकारिसामग्री के 
अभाव में सृत्तिका का घटरूप परिणमन देखने में नहीं आता । 

इसी विषय को अधिक विशद करनेबाला नीचे पेश किया हुआ उद्धरण पठनीय है । देखिए--- 


अज्ञानान्मोहिनो बन्धों नाज्ञानाद्वीतमोहतः । 
ज्ञानस्तोकाच्च मोक्ष: स्यादमोहान्मोहिनोन्यथा ॥॥ ९८ ॥। 


मोहनीयकरमंप्रकृतिलक्षणादज्ञानाद्वक्त. कर्मबन्धः स्थित्यनुभागार्य: स्वफलदानसमर्थ:, ऋरेधा- 


पई शोजचभनगायविधंवरजं॑नप्ंबप्रकाशनसत्यायाः 


दिकथायकार्थसमवायिनो मिख्याज्ञानस्थ जे अशानस्थ चर मोहनीयकर्मप्रकृति रक्षयतः पूंसो अम्धनिवन्धन- 
त्वोपपत्ते: “ सकथायत्वाज्जीब: कर्मणों योग्यान्पुदृगलानादतते स बन्धः  इति बचनात्‌, ततोस्पतोषि 
बन्धास्युपगमे5तिप्रसदगात्‌, क्षीणोपज्ञान्तकपायस्थाप्यज्ञातादन्धप्रसक्ते: ।. प्रकृतिप्रदेशवन्धस्तथाप्य- 
स्‍्तोति चेत्‌, न, तस्याभिसतेतरफलदानासमर्थत्वात्सघोगकेवलिन्यपि सम्भवारविवादापक्नत्वात्‌ । से 
शाज्रागममारत्र, युक्‍्तेरपि सद्भावात्‌ । तथा हि-विवादापक्न:ः प्राणिनासिष्टानिष्टफलदानसस9अ्पुद्गल- 
विशेषसम्यबन्ध ०] ५ कथायेकार्थसमवेताज्ञाननिबन्धनस्तथात्वात्पथ्येतराहारादिसम्बन्धवत्‌ तू ॥ #०० >क$ ०७०० ३१०० 0७७० 


ने चेष्टानिष्टफलदानसमर्थ: कर्मबन्ध: पुदूगलविशेषसम्बन्धो न भ्रवति, पुद्गलसम्बन्धेन विपच्य- 
मानत्वात्‌, ब्रीह॒ध्याविवत्‌ । ' जीवविपाकियु कर्ंसू तबभावात्पक्षाब्यापको हेतु:  इति चेत्‌, न, तेषामपि 
सकरसंजीवसम्बन्धेन विपच्यमातत्वात्‌ पुद्यलूसम्बन्धेत विपच्यमानत्वस्थ प्रसिद्धे: पुद्गलक्षेत्रभव-- 
विपाकिकर्मवत्‌ पक्षव्यापकत्वसिद्धे:। ' पूर्वानुभूतविषयस्मरणेन सुखदुःखदायिय्‌ क्मसु_ तवभावात्‌ 
पक्षाव्यापकत्वमस्य हेतो: “ इत्यप्पनेन निराकृतं, परम्परया पुद्गलसम्बन्धेनंव तेषां विपच्यमान- 
त्वा्च । न किचित्कर्म साक्षात्परम्परया वात्मनः पुद्गलसम्बन्धसन्तरेण विपच्यमानसस्ति य्रेल 
पौद्गलिक न॒स्यात्‌ । ततो न कर्मबन्धस्थ प्रुदूगलविशेषसम्बन्धित्वमसिद्धम्‌ । नापीष्टानिष्टफलदान- 
समर्थत्वं, दृष्टकारणव्यभिचारे शुभेतरफलानूभवनस्य स्वसंविदितस्यादृष्टहेतुत्वसिद्धे, रूपादिज्ञानस्य 
चक्षुराद्यदृश्यहेतुवत्‌ । ' नन्‍्वेबमज्ञानहेतुकत्वे बन्धस्थ मिथ्यादर्शनाडिहेतुत्व॑ कथं सुत्रकारोदितं न 
विरुध्यते? ” इति चेतू, मिथ्यादर्शनाविरतिप्रमादकषाययोगानां कषायेकार्थसमवाय्यज्ञानाविनाभाविनामेवे- 
घ्टानिष्टफलदानसमर्थक्मंबन्धहेतुत्वसमर्थनात्‌ सिथ्याद्शनादीतासपि सडग्रहात्‌ सहक्षेपतः इति ब॒ध्यामहे । 
ततो “मोहिन एवाज्ञानाद्विशिष्टः कमंबन्धो, न वीतमोहात्‌  इति सृक्‍तम्‌ । तथव बुद्धेरपकर्षान्मोह- 
नोयपरिक्षयलक्षणान्मोक्ष्यति विपयंये विपर्यासादित्यधिगन्तव्यं, प्रकृष्टश्रुतज्ञानादेः क्षायोपशमिकात्‌ 
केवलापेक्षया स्तोकादपि छठद्मस्थवोतरागचरमक्षणभाविन' साक्षादाहेन्त्यलक्षणमोक्षस्प सिद्धे: । तहि- 
परीतात्तु मोहवत: स्तोकज्ञानात्‌ सुक्ष्मसाम्परायान्तानां मिथ्यादृष्टयादीनां कर्मसम्बन्ध एवं । [ अ. स. 
पृष्ठ २६५, २६६, २६७ |] 
मोहयुक्त अज्ञान से बंध होता है । जो मोहयुकत नहीं होता ऐसे अज्ञान से बंध नहीं होता । मोहरहित 
अल्पज्ञान से मोक्ष की प्राप्ति होतो है। मोहसहित अल्पज्ञात से मोक्ष को प्राप्ति नहीं होतो-बंध होता है । 
[ यहां अज्ञान इस शब्द से क्षायोपशमिक अज्ञान का ग्रहण अधीष्ट है या ओदयिक अज्ञान का या उस पद के 
“ अल्पज्ञान ' इस अर्थ का ? ' इसप्रकार की शका उपस्थित होती हे । क्षायोपशमिक अज्ञान का ग्रहण यहां अभीष्ट 
नहीं है । मत्यज्ञान, श्रुताज्ञान ओर विभगज्ञान ये क्षायोपशमिक अज्ञान के तीन भेद हे । ये तोनों अज्ञान ज्ञानविशेष- 
रूप होनेपर भी सिथ्यात्वकर्म के उदय से “ अज्ञान ' कहे जाते हूँ । प्रकृत कारिका में * अज्ञानात्‌ ” इस पद का जो 
“मोहिनः यह विशेषण पाया जाता है उससे निविशेषण अज्ञानशब्द से मिथ्यात्वोदयसहित ज्ञात का बोध नहीं 
होता । यदि उस शब्द से मिध्यात्वोदयसहित ज्ञान का बोध होता है ऐसा मानना हो तो ' मोहिन: ' यह विशेषण 
विफल हो जायगा । अतः अज्ञानशब्द से क्षायोपशमिक अज्ञान का प्रहण नहों किया जा सकता। ओदयिक अज्ञास 
का भी यहांपर ग्रहण नहीं किया जा सकता; क्‍यों कि औदयिक अज्ञान से अक्षरश्रुताज्ञान, असंशित्व और अवधि, 
मनःपर्यंय ओर केवलज्ञान इनका अभाव इनका ग्रहण होता है। अशानदाब्द से इन का ग्रहण अशौष्ट नहीं है । 
अतः यहा अज्ानशब्द से ओदयिक अश्नान का भो ग्रहण नहीं किया जा सकता। यहां अज्ञानशब्द से अल्पशान का 
ग्रहण अभोष्ट हे। यदापि “नमजोप्नू इस सूत्र के अनुसार सजर्थक अनू शानशब्द के पीछे लूगा हुआ है तो भी 


ससमयसार: । है 


बहु ममधंक अन्‌ अल्पा्थ में लगा हुआ है; क्‍यों कि सज्‌ का ' तदल्पता ” यह सी एक अर्थ है। अतः अशानधाब्द 
का यहां “ अश्पश्ञान ' यह अर्थ अभीष्ट है। “ तलो सोहिन एवाशानादिशिष्ट: कर्मबन्ध:, न बीतसोहादिति सुक्तस्‌ ! 
इस अध्टसहस्तीयत वाक्य को देखकर “न शानाद्वीतमोहतः ' यह पाठ * नाज्ञानाहीतमोहतः ” इस रूप से परिवर्तित 
किया गया है। ] क्रोष्ादिकवायरूप एक अर्थ के साथ जिसका तादात्म्यसंबंध है ऐसे मोहनीय की ( ब्रव्यमोह- 
लीयकर्स की ) प्रकृति का शान करानेवाले सिश्याशानहूप अज्ञान का आत्मा के बंध का कारणस्व घटित होनेसे 
 सकवायस्वाज्जीव: कर्णो योग्यास्युदूगलानादसे स बन्धघः ” इस आगसबचन से 'मोहरहित अल्पश्ानरूप अशान से 
नी आत्मा के बंध होता है' ऐसा माननेसे क्षीणक्थाय और उपशांतकषाय गुणस्थानवाले अल्पशानी जीव के 
बंध हो जानेका अतिप्रसंग लड़ा हो जानेसे द्रव्यमोहनीयकर्मंप्रकृति का ज्ञान फरानेवाले अशान-भिश्याज्ञान से अपना 
फछ देनेसे समर्थ स्थितियंधसंशक कर्मबंध का होना युक्तिसंगत है-पुक्तिश्न्य नहीं है। ' क्षीणकधाय और उपश्ञान्त' 
कथाय गुणस्थानवाले जीव के भी प्रकृतिबंध और प्रदेशबंध होते हे ” ऐसा कहना हो तो बहू कथन ठीक नहीं है; 
क्यों कि उन दोनों अम्धों के इृष्टानिष्टफल देमेकी सामर्थ्य का अक्षाव होनेसे सयोगकेबली में भो दोनों बंधों का 
अस्तित्व होनेसे किसी प्रकार का विरोध नहीं होता । इस विषय में सिर्फ आगम फा हि प्रभाण है ऐसा नहीं है, 
जपि तु इस विवय को सिद्ध फरनेवाली युक्ति भी विश्वमान है। वह इसप्रकार-' वियाद का विषय बना हुआ 
प्राणियों को इष्टासिब्टफल देनेसें समर्थ ऐसे ( द्रब्यकसंरूप ) पुद्गलबिशेष के संबंध का कचायरूप एक अर्थ के 
साथ तादात्म्यसंबंध को प्राप्त हुआ अज्ञान कारण ( निमित्तकारण ) है; क्यों कि कषायसामान्यरूप एक अर्थ के 
साथ तादात्म्यसंबंध को प्राप्त अज्ञान जिसका कारण ( निमित्तकारण ) है ऐसा बंध हि यथार्थबन्धरूप है, जंसे 
पथ्यापध्य आहार का संबंध । [ पथ्यापथ्य आहार का संबंध जिसप्रकार कबाय के साथ तादात्म्य को प्राप्त हुआ 
अजश्ञान जिसका कारण ( नि्ित्तकारण ) है ऐसा हि इृष्टानिष्दफल देनेकी सामथ्य से युक्त पुदुगलविशेष ( आहार ) 
का संबंध है उसीप्रकार प्राणियों को इष्टानिष्टफल देनेसें समर्थ ऐसे पुदुगलविशेष का संबंध कषाय के साथ 
तादात्म्य को प्राप्त हुए अज्ञान के कारण से होता है । ] 

( जीव को ) इष्टानिष्टफल देनेमें समर्थ ऐसा कर्मबन्ध पुदंगलूबिशेष के सबंध से र,हत होता है ऐसा 
नहीं है; क्‍यों कि चावल-आदि के समान वह पुद्गछ के ( शरीर के ) सबंध से विपक्व होता है। [ जैसे चाबल- 
अरदि उच्णता, जल आदि के साथ सबंध को प्राप्त होनेपर पक्‍व होनेसे पुदुगलरूप देखे जाते हे, उसोप्रकार 
पुद्गल के साथ संबद्ध होतेपर पक्‍य होनेसे कर्म पुद्गलरूप है ] ' जीवषिपाकिकर्मों का पक्व होना पुद्गल ( शरीर ) 
के साथ होनेवाले संबंधपर निर्भर न होनेंसे पुदुणछ के साथ संबद्ध होनेपर विपक्व होतारूप हेतु संपुर्ण पक्ष का 
व्यापक नहीं है ' ऐसा कहना हो तो वह ठीक नहीं है; क्‍यों कि जोवविपाकि कर्म सकर्म जोव से साथ होनेवाले 
संबंध से विपक्च होनेवाले होनेसे उनके बिबय में भी पुरमलविपाकि, क्षेत्रतिवाकि और भवविपाकि कर्मों के समान 
पुदूगल ( शरीर ) के साथवाले सबंध से विपक्व होनेकी सिद्धि हो जानेसे पुदूगल ( शरीर ) के साथ संबंध हो 
हो जानेपर विपक्य होनारूप हेतु के सपुर्णपक्षब्यापकत्व की सिद्धि हो जातो है। ' पूर्वकाल में अनुभूत विषयों के 
स्मरण से होनेबाली जीव की सुखदुःखरूंप परिणतियों से निमित्तकारण पडनेवाले कर्मों के बारे में पुद्गल के 
साथ के संबंध से विपक्व होना घटित न होनेसे पुदुगल के साथ संबंध हो जानेपर विपक्व होनारूप हेतु पक्ष को 
व्यापता नहीं ' यहु अभिप्राय भी पूर्वोक्त कथन से और जीवविधपाकिकर्म परपरा से पुद्यल १ साथ जीव के होनेवाले 
संबंध से हि विपक्त होनेवाले होनेसे निराकृत हो जाता हे। कोई भी कर्म साक्षात्‌ अथवा परंपरा से जोव का 
पुदुगल ( हारीर ) के साथ संबंध हुए विना विपक्व नहीं होता जिस से कि जोबविपाकिकर्म न होता हो । उस 
कारण से कर्मबंध का पुदगलविशेष के साथ संबंधयुक्त होना असिद्ध नहीं है। कर्मंबध का दृष्टानिष्टफल देनेकी 
सामर्थ्य से युक्त होना भो असिद्ध नहीं है; क्‍यों कि जिसप्रकार नेत्रेन्रिय आदि इद्रिययोचर न होनेसे अवृध्य 
होनेपर भी रूपादि का शान चक्षुरादि अदृश्य इंद्रियों का ( ज्ञापक ) हेतु बन जाता है उसीप्रकार दृष्टकारण 
का ( दृष्ट ज्ञापक हेतु का ) असाव होतेपर स्वसंवेदनप्रत्यक्ष से जाने जानेवाला शुभाशुभफुल का अनुभवन अदृष्ट 


इट श्रीऋषस्तनाथविगंवरजैनप्रंधप्रकाशनसंस्थायाः 


कर्म का ( शापक ) हेतु सिद्ध हो जाता है । “ इसप्रकार बन्ध का हेतु अज्ञाव है ऐसा माननेपर मिव्यादर्शन, 
अंधिरति, अरभाद, कवाय और योग ये बन्ध के हेतु हे ऐसा जो सूत्रकार ने कहा है उसका विरोध कंसे गहीं होता ?* 
ऐसा कहना हो तो बहू कथस ठोक नहीं है; क्‍यों कि कषाय के साथ ताहात्म्य को प्राप्त हुए अर्थात्‌ एकरूप 
बने हुए अज्ञान के साथ जिनका अविनाभाविसंबंध बना हुआ है ऐसे मिव्यादर्शन, अविरति, प्रमाद, कषाय और 
योग इसका हृष्टानिष्टफल देनेमें समर्थ ऐसे कर्मों के अन्ध का हेतु धन जाना समधथित किया जानेसे भिव्यादर्तान 
आविकों का संग्रह हो जानेसे संक्षेप हो जाता है ऐसा हस समझते हे । उसकारण मसोहयुक्त अशान से (अल्पशान से) 
कर्संबंध होता है, मोहरहित अशान से ( अल्पज्ञान से ) बंध नहीं होता ऐसा जो कहा है वह ढोक हि कहा है । 
उसीप्रकार मोहनीयकरमं के परिक्षय से युक्त अर्थात्‌ मोहनीयकर्म के उदय के अभाव से युक्त अल्पशान से जोक 
सुकत हो जायगा; क्‍यों कि जिसमें सोहतीय कर्म के परिक्षय का अभाव होता है ऐसे अल्पक्षान से मोक्ष की प्राप्सि 
नहीं होतो, अपि तु बंध हि होता है ऐसा समझता; क्‍यों कि केवलज्ञान की दृष्टि से जो अल्प होता है ऐसे 
क्षायोपशमिक प्रकृष्ट श्रुतश्ञान से भो छद्रस्थवीतराग के अन्त्यक्षण में होनेवाले साक्षात्‌ आहुन्त्यरकूप मोक्ष की सिद्धि 
हो जाती है। और उससे विपरोत जो मोहयुक्त अल्पक्ञान होता है उससे मिथ्यावृष्टि से लेकर सुक्ष्मसांपरायसंश्रक 
गुणस्थात के अततक के जीवों के कमंबन्ध हि होता है । 
इस उद्धरण में पायी जानेवाली कुछ ज्ञातव्य बातों के आधार से निमित्तकारणपर विचार- 


(१) आधार विद्यानंदकृत अप्टसहस्त्रो के इस उद्धरण में जीव के फोधादिख्प विभावपरिणास अपने 
कर्सेरूप निमित्तकारण के ज्ञापक हे ऐसा कहा है। इन विभावशावों का शापकत्व तब सिद्ध हो सकता है जब 
कि निमित्तकारणभूत द्रव्यकर्ं का अज्ञानी जोब की परिणतिक्रियापर असर होता हो | ऐसा होनेपर निमित्त का 
सर्वथा अकिड्चित्करत्व अप्रामाणिक सिद्ध हो जाता है। यदि अज्ञानी जीब के विभावपरिणाम निमित्त सर्वथा 
अकिचित्कर होनेपर भी उसका ज्ञापन करते हे ऐसा माना तो वे अफिचित्कर अन्य द्रब्यों का ज्ञापन अवश्य करेंगे; 
क्यों कि निभित्तमूत कर्म और अन्य द्रव्य इनकी अकिलित्करत्व की दृष्टिसि समानता है। अतः निर्भित्त को सर्वथा 
अकिचित्कर सानना युक्तिसंगत और आगमानुकल नहीं कहा जा सकता । उपादान की परिणतिक्रियापर तिमिस 
का या उससे अनन्यभूत उसकी परिणतिक्रिया का असर पडता हि है इस बात फो मानना हि पडेगा। 


(२) विभावपरिणामों का निमित्तभूत कर्म अपना फल देनेकों सामर्थ्य से सपन्न है ऐसा कथन इस 
उद्धरण में पाया जाता है । यदि निर्मित्तमत कम को सर्वथा अकिचिस्कर माना तो अज्ञानी जोव के विभावपरिणामों 
के द्वारा उस फलदानसामथ्य का ज्ञापन कंसे होगा? किसी धो पदार्थ की इद्रियागोचर सामथ्य का ज्ञान उसके 
कार्यरूप हेतु के द्वारा होता हे! निमिसभूत कर्म अकिचित्कर माननेसे उसके कार्य का भी अभाव सासना होगा । 
उसके कार्य का अभाव होनेपर उसको सामथ्य का ज्ञान होता असंभव हो जायगा। ऐसी अवस्था में जब सासर्ध्य 
का ज्ञान हि नहीं होगा तब निमितभूत कर को फल देनेफी सामर्थ्य जो शास्त्रकारों ने विहित किया है बह सिथ्या 
बन जायगी और आगम को भी अप्रसाणता सिद्ध हो जायगी । 


( ३ ) यदि निमित्त को संथा अकिचित्कर माना तो निमित्तभूत कर्म को विपच्यमानता फैसे सिद्ध 
होगी ? सुखदुःखाल्रिष विभावपरिणास शुभाशुभ करों के उदयरूप परिणामोपर अवरूंबित है या नही ? यदि 
है तो निमित्त का अकिचित्करत्व अविलब से नष्ट हो जाता है । यदि नहीं है ऐसा माना तो विभावरूप परिणामों 
की तरतमता-तोव्रमदता अविस्छिन्नरूप से बनी रहेगी-जो परिणाम मंद होगे वे मद हि बने रहेगे और जो तीच्र 
होंगे वे तोश हि बने रहेगे; क्यों कि उनके परिणमन के निर्मितकारण भी अकिचित्कर होंगे । अतः उपादान 
को कार्यरूप से परिणत होनेकी क्रिया के समय निमित को आकिचित्कर मानना ठीक नहीं है । 


(४) जीव के विभावपरिणाम निभित्त का सिर्फ ज्ञान कराते है यह कथन भी ठोक नहों है।बे परिणाम 
निसित्त का जो ज्ञान कराते है वह प्रत्यक्षप्रमाण के द्वारा या अनुसानप्रसाण के द्वारा कराते हें ? यद्दि प्रत्यक्ष प्रमाण 
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के द्वारा तिमित्त का शान कराते हे ऐसा कहा गया तो वह प्रत्यल्त सकलप्रत्यक्ररूप है या विकलप्रत्यकरूप 
है या स्वसंवेदनप्रत्यक्षकूप है यह प्रइन उपस्थित होता है। अज्ञानी जीव के विभाव परिणाम सकलप्रत्यक्ष के द्वारा 
लिभित्त का ज्ञान कराते है ऐसा कहा गया तो बहू कथन ठीक नहीं हे; क्‍यों कि जो जोव विभावभावरूप से 
' प्ररिणत होता है उसके सकलप्रत्यक्षशान का अभाव होनेसे सकलप्रत्यक्ष के हारा निभित्त का ज्ञान कराना 
छुतरां असंभव है । यदि विफकलप्रत्यक्ष के द्वारा निमित्त का ज्ञान कराते हे ऐसा कहा गया तो वह कथन भी ठीक 
गहीं है; क्‍यों कि विफलप्रत्यक्ष इन्द्रयाघीन होनेसे ओर विभावपरिणाों के निर्मित्तभत कर्म अतीखिय होनेसे 
विकसप्रत्यक्ष के ढद्ारा मिसिसभूतकर्म का ज्ञान कराना असंभव है । स्वसंवेदनप्रत्यक्ष से भी निमित्तसत 
इव्यकर्म का शान कराना असंभव है; क्‍यों कि स्वसंवेदनप्रत्यक्ष में ज्ञाता हि. स्वयं शेय होता है-आत्मसिन्न 
पदार्थ शेय नहीं हो सझता । निमित्तभत द्रव्यकर्स आत्मभिन्न पदार्थ होनेसे वह स्वसंवेदनप्रत्यक्ष का विषय नहीं 
बन सकता । यवि अनुसान के हारा सिमित्तमूत प्रव्यकर्म का ज्ञान कराते हे ऐसा कहा गया तो वह कथन सभी 
ढीफ नहीं है; क्‍यों कि निमित्तभूत व्रत्यकर्स अफिचित्कर होनेंसे उसके कार्य का अभाव होनेंके कारण कार्यरुप 
हैलु का अभाष होनेसे अनुसानप्रमाण निमित्तभूत द्रव्यकर्म का शापक नहीं बन सकता-वह॒स्वयं अस्तिरूप हि 
भहीं बम सकता | अतः जीव के विभावपरिणाम निमित्त का सिर्फ ज्ञान कराते हे यह कथन युक्तिशस्य और 
आगमबविरोधि है । 

(५) कफर्मप्रकृतियों में से कुछ कंप्रकृतियां जीवविपाकि बतायी गयी हे । जिन कर्मप्रकृतियों के उदय के 
हारा अशानी जीव में साक्षात्‌ [परंपरा से नहीं] विकार उत्पन्न किया जाता है वे कर्मप्रकृतियां जीवाविपाकी 
कही जाती हे । निम्मित्त को सर्वथा अकिचित्कर साननेसे उनके उदय से जब जीव में विकार हि. उत्पन्न नहीं 
हो सकता तब उन कसंप्रकृतियों का जीवविपाकित्व कंसे बनेगा ? शास्त्रों में जीवविपाकिकर्सों को जीवगत 
विकार के उत्पादक कहा है। निमिसभूत द्रव्यकर्मस को अकिघित्कर माननेसे शास्त्रों में बताये गये कर्मों के 
जीवधिपाफित्व की अप्रमाणता सि्॑ध हो जानेसे वे शास्त्र सो अप्रमाण सिद्ध होंगे। अतः निमित्तभल 
कसंप्रकृतियों को सर्वथा अक्षिचित्कर मानना आगमविरुद्ध है और करमंसिद्धान्त का प्रतिपादन विफल 
हो जाता है । 

(६) निमित्तभूत कर्म को सर्वथा अकिचित्कर माना तो उसके उदय से जीव की विभावरूप 
परिणति नहीं होगी । कर्मोदय के अभाव में भी जीव की विभावरूप से परिणति होना स्वीकार किया तो 
विभावरूप से परिणत होना जीव का स्वभाव हि बन जायगा ! जीव की विभावरूप परिणत के अभाव में उसके 
प्रकृतिबंध, प्रवेवाबंध, (स्थ॒तिबंध और अनुभागबंध भी नहीं होंगे । मनोवर्गंणाओं, वचनवर्गणाओं और कायबर्गणाओं 
के निसित्त से होनेवाला आस्मप्रवेशपरिस्पंदरूप योग का भो अभाव हो जायगा । योग का अभाव होनेपर 
मिथ्यादर्शनरूप, अविरतिरूप, प्रमावरूप और कधायरूप जीव परिणतियों का अभाव हो जायगा । ऐसी अवस्था 
में जोब के संसारो और मुक्त ये भेद हि मिट जाय॑ंगे 


(७ ) कस अपने उदयरूप, उपशमरूफ, क्षयोपशसरूप और क्षयरूप परिणामों से जीव को 
परिणतियों में निरमित्तकारण पडता है। अपनो क्षयरूप परिणति से कर्म जोव की मोक्षवस्था का, उपदासरूप 
परिणति से औपशमिकभायों का, उदयरूप परिणति से ओआदयिकभायों का और क्षयोपशमरूप परिणति से 
क्षायोपशमिक भावों का निमित्तवारण पड़ता है। यदि कमंरूप निर्मित्त को अकिचित्कर माना तो गुणस्थान, 
मार्गणास्थान और जीवस्थान की व्यवस्था टट जायगी जिससे शुद्ध जीव और अशुद्ध जीव समान बन जाय॑गे 
और बंधमोक्षव्यवस्था भी टट जायगी | अतः निमित्त को अकिचित्कर नहीं मान जा सकता । 

( ८ ) यदि कर्मरूप मिसिस सिर्फ अपना ज्ञान कराता है ऐसा माना तो बह अपना शान कंसे 
कराता है? ' यह प्रवत उपस्थित होता है। फर्मरष निमित्त अदृष्य है। अतः ज्ञान करानेके लिए किसी साधन 
की आवश्यकत। है। प्रत्यक्षप्रमाण तो किसी तरह से उसका ज्ञान नहीं करा सकता । अनुमान भो उसका ज्ञान 


घु० ओीऋषभनाथदिगंबरजेनप्रंगप्रफाशससंस्थायाः 


लहीं करा सकता; क्‍यों कि उसके शापक कार्यरूप हेतु का वह अभकिचित्कर होनेसे अभाव है । अतः निमित्त को 
आकिचित्कर नहीं माना ज सकता । 

कर्लरूप लिसित्त के जीवगतविकारकारित्व के विषय में प्रसाण-- 

चेतनस्थ सतः सम्बन्ध्यन्तरं मोहोदयकारणकं, मदिरादिवत्‌ । तत्‌ कुतः सिद्धम्‌ ? 
“ विवाध्यासितों जीवस्य मोहोदयः सम्बन्ध्यन्तरकारणकः, मोहोक्यत्वातु, मदिरादिकारणकमोहोदयबत्‌ 
इत्यनुमानात्‌ । यत्‌ तत्‌ सम्बन्ध्यन्तरं तत्‌ आत्मनो ज्ञानावरणादि कर्मेति । तदभावे साकत्येन 
विरतव्यामोहः स्वंमतीतानागतवर्तमानं पक्यति, प्रत्यासत्तिविप्रकर्ष्यो: अकिचित्करत्वात्‌ । “ कर्थ 
पुनर्शानावरणादिसम्बन्ध्यन्तरस्थाभावे साकल्येन विरतव्यामोहः स्यात्‌ यतः सर्वमतीतानागतवर्तमाना- 
नन्‍्तार्भव्यंजनपर्यायात्मकं जीवावितत्त्वं साक्षात्कुर्बात ' चेत्‌ु, इमे ब्रमहे-यत्‌ यस्मिन्‌ सत्येव भवति 
तत्‌ तदभावे न भवत्येव, यथा अग्नें: अभावे घूम: । सम्बन्ध्यन्तरे सत्येथ भवति चात्मनों व्यामोह:। 
“तस्मात्‌ तदभावे स न भवति ' इति निरचीयते । “देशकालत:ः प्रत्यासन्नमेव पश्येद्विरतव्यामोहोपि 
सर्वात्मना, न पुनर्विप्रकृष्ट ' इत्ययुकतं, प्रत्यासत्ते: ज्ञानाकारणत्वात्‌ विप्रकर्षस्थ चाज्ञानानिबन्धनत्वात्‌ 
तद्भावेषि ज्ञानाज्ञानयोरभावात्‌ु, नयनतारकाञ्जनवत्‌ चढन्दार्कादिवत्‌ च। योग्यतासड्भावेतराभ्यां 
क्वचिद्धावे योग्यतेव ज्ञानकारणं, प्रत्यासत्तिथिप्रक्षयो: अकिड्चित्करत्वात्‌ । सा पुनर्योग्यता 
वेशतः कात्स््यंतों वा व्यामोहविगसः तत्प्रतिबन्धिकमंक्षयोपद्ममक्षयलक्षण: । इति साकल्येन 


विरतव्यामोहः सर्व पद्यत्येब । तदुक्तं- 
'ज्ञो श्ेये कथमज्ञ: स्यादसति प्रतिबन्धने । 
दाह9०गनर्दाहकों न स्थादसति प्रतिबन्धने ॥ इति 


अत एवाक्षानपेक्षाःञज्जनादिसंस्कृतचक्षुप., यथा आलोकानपेक्षा । अत एवं कुत एवं ? 
साकल्येन विरतव्यामोहत्वादेव सर्वदर्शनादेव वा । यो हि देशतो विरतव्यामोह: किड्चिदेवास्फुट 
पश्यति वा तसस्‍्येवाक्षानपेक्षा लक्ष्ते, न पुनस्तहिलक्षणस्य प्रक्षीणसकलब्यामोहस्य स्वदर्शिन: 
सर्वज्ञत्वविरोधात्‌ । न हि सर्वार्थें: सकृदक्षसम्बन्ध: सम्भर्वात साक्षात्‌ परम्परया बा। “सन चावधि- 
सनःपर्ययज्ञानिनोर्देशतो विर्तव्यामोहयोरस्ंदर्शनयो: कथमक्षानपेक्षा सलक्षणीया ?' तदावरणक्षयो- 
पशमातिशयवज्ञात्‌ स्वविषये परिस्फुटत्वादिति झमः । न चव॑ साकल्येन विरतव्यामोहस्य सर्वदर्शनस्य 
वानेकान्तिकत्थ शड्कनोय॑, विपक्षेकक्षापेक्ष मतिश्रुतज्ञानं तदसम्भवात्‌ । ' अवधिमनःपर्ययज्ञाने 
तदसम्भवात्‌ पक्षाव्यापकत्वादहेतुत्वं| इति चेत्‌, न, सकतप्रत्यक्षस्येव पक्षत्ववचनात, तत्र चास्य 
हेतोः सद्भावात्‌, विकतप्रत्यक्षम्यावधिमन:पर्ययाख्यस्यापक्षीकरणात्‌ । न चास्मदादिप्रत्यक्षेक्षापेक्षोप- 
लक्षणात्सकलवित्प्रत्यक्षेपि सास्त्येबेति बक्‍तु शक्‍्यम्‌, अज्जनादिभिरसंस्कृतचक्षुषो5स्मदादे रालोका- 
पेक्षोपलक्षणात्‌_तत्सस्कृतचक्षपोपि कस्यचिदालोकापेक्षाप्रसडगातु । * नक्‍्तजू्चराणामालोका- 
पायेपि स्पष्टरूपाबलोकनप्रसिद्धेनलोको नियत कारण प्रत्यक्षस्थ ' इति चेत्‌, तहि सत्यस्वप्नझानस्पेक्ष- 
णिकादिज्ञानस्थ च॒ स्पष्टस्थ चक्षुराद्यनपेक्षस्थ प्रसिद्धेरक्षमपि नियत प्रत्यक्षकारणं मा भत । ततो 
यथाञ्जनादिसंस्कृतचक्षुपामालोकानपेक्षा स्फुट रुपेक्षणे तथा साकल्येन विरतव्यामोहस्य सर्वसाक्षात्क- 
रणेहक्षानपेक्षा । (अ. स., पृ. ४९-५०) 


समयसार: । ५३ 


सदिरा-मद्य के समान चेतन आत्मा को अज्ञानादिसष परिणति का कारण दूसरा संबंधी है। 

उस दूसरे संबंधी की सिद्धि कोन से प्रमाण से होती है ? विधाद का विषय बनो हुओ जीव की अशानादिरूप 
परिणति की उत्पति का दूसरा संबंधी (द्रव्य) कारण है; क्‍यों कि वह अज्ञानादिरूप परिणासों की उत्पत्तिर्य 
है। जैसे मद्य जिसका (निरभिल) कारण है ऐसे श्रान्त्यात्मक्त अज्ञान की उत्पत्ति । जो दूसरा संबंधी है यह 
आत्मा का (आत्मा के साथ संश्लिष्ट हुआ) ज्ञानावरणादि कम है । शञानावरणादि कर्मरूप अन्य संबंधी का 
अप्ाव होनेपर पूर्णरूप से जिसका अज्ञान नष्ट हो गया है वह जीव संपूर्ण अतीत, अनागत, और वर्तमान को 
देखता है; क्यों कि जीव की संपूर्ण अज्ञानरहित अवस्था में ल्ेयद्रव्य की आसच्चता-समोपता और दूरता अकिचित्कर 
होती है । जिन अज्ञानादिभावों का नाश होनेपर जीव अतीत-भूतकालीन, अनागत-भविष्यकालीन और 
शर्तमाम-वर्तसानकालीन अनन्त अर्थपर्यायों से मुक्त जीवादि सभी पदायों को देखता है उन अज्ञानाविभावों 
का शानावरणादिकर्सरूप अन्‍य संबंधी का अभाव हो जानेपर पूर्णकप से नाश कंसे होता है ?” ऐसा कहना 
हो तो हम कहते हे कि जो जिसका सद्भाव होनेपर अस्तिरूप बनता है बह उसका अभाव होनेपर अस्तिरूप नहीं बनता, 
जैसे अग्तिका अभाव होनेपर घूमका अस्तिरूप न बसना ज्ञामनावरणादिकर्ंरूप दूसरे संबंधी का सद्भाव होनेपर 
हि (संसारी) जीवका अशानादिरूप विभावपरिणाम होता है उस कारण से शानावरणादिकर्मरप अन्य संबंधों 
का अभाव होनेपर (संसारी) जीव का अज्ञानादिख्य विभावपरिणाम अस्तिरूप नहीं बनता ऐसा निश्चय किया 
जाता है। ' जिसका अशानादिविभावपरिणास पूर्णरूप से नष्ट हो गया है ऐसा जीव भी देश की अपेक्षा से 
और काल को अपेक्षा से सामीप्य जिनका है ऐसे हि शेय पदार्थों को देख सकेगा, देश और काल की अपेक्षा 
से दृरवर्ती शेयों फो नहीं देख सकेगा' यह अभिश्राय ठीक नहीं है; क्‍यों कि वेश-काल की अपेक्षा से होनेवाली 
समोपता शानोत्पसि का (निमिस) कारण ओर दूरता अज्ञानोस्पत्ति का (निमित्त) कारण (शेयद्रव्य को समीपता 
होनेपर भी शान का सज्भाव और दूरता होनेपर भी अज्ञान का सद्भाव) ने होनेसे ज्ञेय द्रच्य को समोपता 
होनेपर भी नयनतारफा को लगाये गये अंजन के ज्ञान के अभाव के समान उसके ज्ञान का अभाव होता है 
और दूरता होनेपर भी सूर्य ओर चन्द्रमा के अज्ञान के अभाव के समान दूरवर्ती जेयों के अशान का अभाव 
(अर्थात्‌ उनका ज्ञान) होता है । योग्यता के होने न होनेसे शानावरणविशेष को अभावरूप योग्यता हि. किसी 
पदार्थ का ज्ञान होनेसें कारण पड़ती है; क्यों कि शेय को समीपता का अभाव और दूरता का सद्भाव होनेपर 
भी शेय का ज्ञान हो जानेफके कारण प्रत्यासत्ति (समीपता) और विप्रकर्ष (दूरता) अफिचित्कर हें। बह 
योग्यता एकदेश से या पूर्णरूप से व्यामोद का (प्रतिबंध करनेवाले कर्मों का क्षयोप्ममरूप या क्षयरूप) अभाव 
होना है | वह अभाव व्यामोह का अर्थात्‌ अज्ञानाविविभावपरिणामों का प्रतिबंध करनेवाला जो कर्मों का 
क्षपोपद्मम या क्षय है उसरूप है। इसप्रकार जिसके अज्ञानादिविभावपरिणाम संपूर्णतः मष्ट हो गये हे ऐसा जीव 
कुछ देखता “जानता है । कहा (भी) है कि- ' ज्ञानोत्पत्ति के प्रतिबंधक कारणों का (ज्ञानावरणादि कर्मों का) 
अभाव होनेपर ज्ञाता भेय के ज्ञान से कंसे शून्य होगा ? वहनकाये का प्रतिबन्ध करनेवाले कारणों का अभाव 

होनेपर दाहुघ के विषय में अग्नि दाहक नहीं होगा क्या ? (अवश्य दाहक होगा)” इस कारण से हि (जिसके 
अज्ञानादिरूप समस्त विभावभावों का अभाव हो गया है ऐसे ज्ञाता को इंन्द्रियों की अपेक्षा नहीं होती । ) 
जिसकी आँखों में अंजन लगाया गया है ऐसे जीव के प्रकाश की अपेक्षा नहीं होती उसी प्रकार पूर्णतः 
विर्तव्यामोह जीव के इंद्रियों की अपेक्षा नहीं होती । जीव के इंन्द्रियों की अपेक्षा न होनेका कारण अज्ञाना- 
दिरूप संपूर्ण विभावभावों का अभाव होता हि है या सभी जय पदार्थों को देखता-जानता हि है। जिसके 
अज्ञानादिरूप विभावपरिणाम अंदरत-अपूर्णरूप से नष्ट हो गयें हे या जो कुछ हि शेय पदार्थों को अस्पष्टरूप से 
देखता-जानता है उसके हि इंड्रियों की अपेक्षा होतो है। जिसके अज्ञानाविरूष संपूर्ण विभावभावों का अभाव 
हो गया है और अत एव अपूर्णरूप से जिसके अज्ञातादिरूप विभावभाव नष्ट हो गये है ऐसे जीव से जो विभिन्न 
होता है. और जो सब कुछ देखता-जानता है उसे शेयायों को जानते समय इंन्द्रियों की अपेक्षा नहीं 
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होती; क्यों कि ऐसे जीव के भी यदि इंद्रियों की अपेक्षा रहो तो उसकी सर्वज्ञता के विषय में विरोध खड़ा 
हो जाता है । साक्षात्‌ या परंपरा से इंग्रियों का सभी शेयायों से युगपत्‌ संबंध होनेकी संभावना नहीं है। 
' जिनके अक्ञानादिरूप विभावपरिणाम अंशतः नष्ट हो गये हे ऐसे अवधिज्ञानी और मनःपर्येयज्ञानी अस्बंदर्शो 
जीचों के हंब्ियों की अपेक्षा का अभाव कैसे जानना ?” (समाधान) अवधिज्ञानावरण कर्मों के क्षयोपशस के 
विशेष से अपने वियय के वारेमें सुतरां स्पष्टरूप होनेसे इंन्द्रियों की अपेक्षा का अभाव जानना ऐसा हस कहते हे ।' 


्न्‍ 


इस प्रकार से पूर्णतया विरतव्यामोहत्व हेतु के या सबंददानहेतु के विषय में अनेकान्तिकत्वरोथे की शंका नहीँ 
करनी चाहिये; क्‍यों कि विपक्षमूत मतिज्ञान और श्रुतज्ञान में सपूर्णतया विरतव्यामोहत्वरूप या सर्वदर्शनरूप 
हेतु की बुत्ति होना असंभव है। ' अवधिज्ञान और मनःपर्ययज्ञान में संपूर्णत: विरतव्यामोहत्वरूप या सर्ववर्शानरूप 
हेतु की बृत्ति न होनेसे संपूर्ण पक्ष को न व्यापना यह वोष उपस्थित होनेसे उक्त हेतु का हेतुत्व नहीं रहता 
ऐसा फहना हो तो वह कथन ठीक नहीं है; क््यों कि सकलप्रत्यक्ष को हि पक्ष कहा गया है ओर उस सकठप्रत्यक्ष 
में हि हेतु का वत्तिमत््व है तथा अवधिज्ञानरूप और मनःपर्ययज्ञानहप विकलप्रत्यक्ष को पक्ष में अन्तर्भूत नहीं 
किया है। अपने जैसे लोगों के प्रत्यक्ष्षान के लिए इंद्रियों की अपेक्षा देखकर सर्वश के सकतलप्रत्यक्षशषान के 
लिए भी इंब्रियों की अपेक्षा होती है ऐसा नहीं कहा जा सकता; क्यों कि जिनकी आंखों में अंजनादि नहीं 
लगाये गये है ऐसे अपने जँसे लोगो को प्रकाश की आवह्यकता देखकर जिनकी आंखों में अंजनादि लगाए गए 
हे ऐसे व्यक्तियों को भो प्रकाश की आवश्यकता है ऐस। माननेका प्रसंग खड़ा हो जायगा। 'उल्ल जेसे निशाजर 
प्राणियों को प्रकाश का अभाव होनेपर भी पदार्थों का ज्ञान स्पष्टरूप से होता है यह बात प्रसिद् होनेसे 
प्रकाश प्रत्यक्षज्षान का नियत कारण नहों है! ऐसा कहना हो तो नेत्र आदि की अपेक्षा न रखनेवाले स्पष्टरूप 
सत्य स्वप्न ज्ञान की और ईक्षणिकादि (?) ज्ञान फी प्रसिद्धि होनेसे इंद्रियों को भी प्रत्यक्षक्षान का नियत 
कारण मही होना चाहिये | उस कारण से जिप्प्रकार जिनकी आँखों में अंजनादिकों के द्वारा संरकार किया 
गया है ऐसे लोगों को पदार्थ को स्पष्टरूप से देखते समय प्रकाश की अपेक्षा नहीं होती उसी प्रकार जिसके 
अज्ञानादिरूप समस्त विभावभाव नष्ट हो गये हे ऐसे जीव को सभी शेयार्थों को जानते समय इंद्रियों की 
अपेक्षा नहीं होती । 


इस उद्धरण में सदिरा का दृष्टान्त दिया गया है। इस दृष्टान्तपर विचार व्यक्त करनेके बाद वह दुष्टान्त 
बार्ष्टोन्तिकपर घटित किया जायगा। मद्यपान करनेसे मद्पायो जीव को उन्मसतारूप दिभावपरिणति होतो है । 
मदथपायी जीव ओर मद्य ये दो संबंधी हे । मद्यपायी यह एक सबंधी और मद्य दूसरा संबंधी । इस दोनों का 
संबंध हो जानेपर सद्यपान करनेवाले जीव को उन्मत्तावस्थारूप परिणति हो जाती है । मदपान करनेसे जीव की 
उन्मत्तावस्था व्यक्त हो जानेसे और न करनेसे मच्यपानजनित उन्मत्तावस्था न होनेसे जीब की इस विशिष्ट उन्मसा- 
कया का सद्य निमित्तकारण है ऐसा मानना हि होगा । यदि जीव को उन्मत्तायस्था प्रादुर्भूत होनेसें भद्य को 
निर्मित्तकारण न माना तो मद्रपान का अभाव होनेपर भी जीव मद्यपायी के समान अपनेआप उन्मत्त हो जायगा। 
ऐसो अवस्था में उन्‍्मत्तावस्थारूप से परिणत होना जोब का स्वभाव बन जायगा जो कि असंभव और प्रतीति के 
विरूद्ध है; क्‍यों कि मद्यपान का अभाष होनेपर मद्यपान से होनेबाली जीव की उन्मत्तावस्थारूप परिणति कहींपर 
भी देखनेमें नहीं आती । जीव की उन्मत्तावस्थारूप परिणति में मश को निमित्तकारण मानकर उसे अकिचित्कर 
नहीं माना जा सकता; क्‍यों कि जो अिचित्कर होता है वह निमित्त हि महीं बन सकता । क्‍या जलपान सुरापान 
करनेवाले जीव की उन्मत्तावस्था की समान उन्मत्तावस्था का निमिन्तकारण है ऐसा कहा जा सकता है? उपादान 
को कार्यरूप परिणति के अनुकूल परिणतिवाले द्रव्य को हि निमित्त कहा गया है । उदरगत मद्य की परिणति हि 
जीव की उन्मत्तावस्थारूप परिणति के अनुकूल होती है; जल की नहीं । अतः जीव की उस विशिष्ट उन्मसावस्था 
का मद्य हि निमित्तकारण है ऐसा कहा जाता है-जल निमित्तकारण है ऐसा नहीं कहा जाता। यद्यपि द्रवता को 
अपेक्षा से मध्य और जल एक हे तो भी मद्य उन्मत्तावस्था का जनक निर्मिसकारण है तो जल उस उन्मत्ताथस्था का 
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जनक मिसित्तकारण नहीं है। यद्यपि क्रिया की अपेक्षा से कुम्हार की कलदासंभवानुकूल क्रिया और मुष्टिप्रहाररूप 
सा भुद्गरप्रहाररूप क्रिया एक हे तो भी पहली किया से मुतिका को घटरूप परिणति होती है तो दूसरी किया से 
घटठक। विनाश होता है । उसीप्रकार कर्म कर्मत्व की ओर निमित्तकारणत्व को अपेक्षा से एक है तो भी उन के 
सभिन्नभिन्न कार्यों को अपेक्षा से ये भिन्न भिन्न हें। एक हि कम को उदय, उपशम, क्षय और क्षयोपश् इनरूप 
परिणतियां जीव की सिश्नभिन्न परिणतियों का निस्चिसिकारण होता है-उसके उदय से जीबव आऔदणिकभावरूप से, 
क्षय से, क्षायिकभावरुप से और क्षपोपशम से क्षायोपक्षमिकभावरूप से परिणत होता हे । जीव की इन परिणतियों 
में कर्म अपनी भिन्न भिन्न परिणतियों के द्वारा निमितकारण पड़ता है। अतः उपादात का परिणमन निमित्त के 
परिणसतानुसार होसेसे तिमिस को अकिचित्कर नहीं माना जा सकता । कुम्हार ओर चक्तदण्डादिरूप सामग्री यदि 
सर्बधा अकिचित्कर माने गये तो मृत्तिकारूप उपादान की घटरूप से परिणति स्वाभाविक साननो पड़ेगी, जो कि असंसव 
और प्रतोतिविरत्ध है। अतः मद्यरूप निमित्तकारण जिसप्रकार जोबव को उन्मत्तावस्थारूप परिणति में किचित्कर 
मानना होता है उसोप्रकार कर्मरप निमित्त को किजचित्कर मानना हि होगा। भेदज्ञानशन्य अत एव अज्ञानो असमर्थ 
जीव को श्ञानावरणादि द्रव्यकर्मों के उदय से विभावरूप परिणतिया होती हे । अज्ञानो जीव ओर ज्ञानावरणादि कर्म 
मे दो संबंधी हे । असादी जोव यह एक संबंधी और जक्ञानावरणादि कर दूसरा सबंधी । इन दोनों का संबंध हो 
जानेपर पहले की परिणति में दूसरा संबंधों निमित्तकारण पडता है और अज्ञानी असमर्थ जीव का विभावरूप से 
परिणमन होता हैं। कर्म को परिणति के होलेपर जीव की विभावरूप परिणति होनेसे और न होनेपर न होनेसे 
कर्स को किचित्कर निर्भित्तवतारण मानना होगा । यदि जीव की विभावरूप परिणति प्रादुर्भूत होनेमें कर्म को 
निमित्तकारण न साना तो कर्म का सर्वथा अभाव होनेपर भी जीव स्वश्लाव से हि विभावरूप से परिणत होता है 
ऐसा मानना पड़ेगा और सिद्धों के भी विभावरूप परिणति का सदूभाव मानना होगा । 

संपूर्ण कर्मों का क्षय. होना हि जोव का मुक्तावस्थारूप से परिणत होना है ऐसा आगम में कहा हुआ 
पाया जाता है। जब कमंरूप निमित्त अफिचित्कर है तब जीव की बद्धावस्था का संभव हि न होनेसे मुक्तावस्था की 
प्रादृर्भृति किसके होगी ? यदि बध को वास्तवता ससारावस्था के कारण से माननो पड़ती है ऐसा कहना हो तो 
कमंरूप निमित्त को किचित्कर मानना हि पड़ेगा । 


जब कर्म की परिणतियों के सद्रप होनेपर संसारी जीव की परिणतियां होती हूँ और न होनेपर नहीं होती 
तब निभित्त को किचित्कर मानना हि होगा। जो अफकिचित्कर होता है वह निमित्त हि नहीं हे। यदि कर्म 
अफिचित्कर हे तो बह निमित्त भी नहीं हे । यदि कर्म की निमित्तता बन हि नहीं पाती हे तो कर्म सिद्धान्त की 
आवश्यकता महसूस नहीं होनी चाहिये । ऐसी अवस्था में कर्मसिद्धान्त की विफलता सिद्ध हो जायगी । 

जीव की योग्यता, योग्यता का प्रतिबन्ध करनेवाले कर्मों के क्षयोपशम से या क्षय से व्यक्त होती हैँ ऐसा 
आस्त्रकारों ने कहा है । कर्म को सर्वधा अकिचित्कर मानने से उसका प्रतिबन्धकत्व हि नष्ट हो जाता है । जब 
कर्स योग्यता का प्रतिबन्धक नहीं हो सकता तख योग्यता की प्राप्ति के लिए उसके क्षयोप्शस की या क्षय को 
आवश्यकता क्यों बतायो जाती हैं? अतः कर्म के प्रतिबन्धकत्व से उसका आकिचित्करत्व प्रतिहत हो जाता है-उसका 
किजित्करत्व सिद्ध हो जाता है । 

ज्ञान के मतिज्ञान, श्रुतज्ञान, अवधिज्ञान, मन.परयंयज्ञान, कुमतिशान, कुशआ्रुतज्ञान और विभंगज्ञान ये भेद 
स्वाभाविक है था निमित्तजन्य हे? स्वाभाविक हो तो इनका अभाव-केवलज्ञानरूप से सद्भाव नहीं होगा | निमित्त- 
जमन्य हो तो निमिस को किचित्कर सानना हि होगा। 

इसी विषय को सुतरां स्पष्ट करनेके लिए आचार्यप्रवर भगवान्‌ अमृतचद्रसुरिकृत आत्मख्यातिटीका से 
एक उद्धरण सोचे पेश किया जाता है। देखिए- 


पथा खरू केवल: स्फटिकोपलः परिणामस्वभावत्वे सत्यपि स्वस्थ शुद्धस्वभावत्वेन रागादि- 


पड श्रीऋषभनाथदिगंवरजैनप्रंयप्रकाशनसंस्थायाः 


निमित्तत्वाभावात्‌ रागादिधिः स्वयं न परिणमते, परद्रव्येणेव स्वयं रागादिभावापन्नतया स्वस्थ 
रागादिनिमित्तभूतेन शुद्धस्वभावात्‌ प्रच्यवमान: एवं रागादिभिः परिणमते; तथा केबल: किल आत्मा 
परिणामस्यभावत्वे सत्यपि स्वस्थ शुद्धभावत्वेन रागादिनिमित्तत्वाभावात्‌ रागादिधिः स्वयं न परिणसते, 
परद्रग्येणेब रागादिभावापन्नतया स्वस्थ रागादिनिमित्तभतेन शुद्धस्वभावात्‌ प्रच्यवमानः एवं रागादिभिः 
परिणम्यते । इति तावद्रस्तुस्वभावः । 

न जातु रागाविनिमित्तभावमात्मात्मनो याति यथाकंकान्तः । 

तस्मिभिसिस परसड्ग एवं वस्तुस्वभावोष्यमुदेति तावत्‌ ॥ १७५॥ 

इति वस्तुस्वभावं स्वं ज्ञानी जानाति तेन सः। 

रागादीघ्नात्मनः कुर्यान्नातों भवति कारक: ॥ १७६ ॥ 

[स. सा. गा.२७८-२७९ ठीका ] 


जिसतरह शुद्ध स्फटिकपाषाण परिणमनस्वभाववाला होनेपर भी वह स्वयं शुद्ध स्वभाववाला होनेसे 
(अपने ) रक्ततादिव्णों का कारण होनेका उसका स्वभाव न होनेसे रक्तिसमादिरुप से स्वयं परिणत नहीं होता; 
कितु स्वयं रक्तिमादिधर्मों से युक्त होनेके कारण स्वयं अपनी रक्तिमादिवर्णों के निम्ितकारण पडनेवाले परहण्य के 
कारण से-नि्भित्त से हि अपने शुद्धस्वभाव से होनेवाला हि होनेके कारण से वह ( स्फटिफपाधाण ) रक्तिमादिवर्ण- 
रूप से उस परव्रव्यभूत नि्ित्त के द्वारा हि परिणत किया जाता है, उसीप्रकार परमार्यरूप से शुद्ध आत्मा परिणसन 
स्वधाववाली होनेपर भो वह स्वयं शुद्धस्वभाववाली होनेसे रागादिरूप बिभावपरिणाणों के रूप से होनेवाली अपनी 
परिणति में कारण बन जानेका उसका स्वप्ाव न होनेसे वह आत्मा रागादिरू्पविभावपरिणामों के रूप से स्वयं 
परिणत नहों होती; कितु रंजित करनेके साधकतसकरणादिरूप शक्ति से युक्त होनेके कारण अपनी द्रृव्यरागरूप- 
परिणति का कारण बने हुए ( करमरूप ) परव्रध्य के द्वारा हि रागादिरूप से परिणति की जाती है। इसप्रकार का 
बस्तुका स्वभाव है। 

कलझार्थ--सूर्यकान्तमणि के समान आत्मा अपनो रागादिखू्प परिणति का कारण कदापि नहीं होती । 
आत्मा की रागादिरूप परिणति में ( द्रव्यकमंऊूप ) परद्रब्य का संयोग हि निमित-कारण पहता है। इसप्रकार का 
वस्तु का यह स्वभाव पूर्णरूप से प्रकट होता है ॥ १७५ ॥। 

इसप्रकार ज्ञानी (जीव) अपनी आत्मरूप वस्तु का स्वभाव जानता है। उस वस्तुस्वभाव के ज्ञान से ज्ञानी 
जीव अपनी आत्मा के रागादिविभावपरिणाम नहीं करता। अतः वह रागादिविभावभायों का कारक अर्थात्‌ कर्ता 
नहीं होता ॥ १७६ ॥ 

शुद्ध स्फटिकपाषाण परिणमनश्ञौल द्रव्य है; कितु वह शुद्धस्वभाववाला होनेसे उसमें रक्तिसा आदि के 
कारणों का अभाव होनेके कारण यह रक्तिमादिवर्णों के रूप से स्थयं परिणत नहीं होता। रक्तिामादि धर्मों से 
स्वयं युक्त होनेसे अपने रक्तिमादिरूप परिणाम का कारणभूत होनेवाले परद्रव्य के द्वारा हि बह स्फटिकपाबाण 
रक्तिमादिरूप से परिणत किया जाता है। कहनेका भाव यह है कि स्फटेकपाबाण शुद्धस्वभावयाजा होनेसे उसमें 
रागावि धर्मों का अभाव होनेसे बहु अपनी रागादि-रक्तिसादिरूप परिणति का कारण नहीं बन पाता। जो जिस 
रक्तिमादिधर्म से युक्त हुआ होता है वह उस रक्तिमादिरूप से परिणत होता है। स्फटिकपाबाण रक्तिमा आदि 
धर्मों से युक्त न होनेसे वह स्वयं रक्तिमादियुक्तरूप से परिणत नहीं होता। जपाकुसुभ रक्षिभाधर्म से युक्त होनेके 
कारण वह रक्तिमारूप से परिणत हो जाता है; क्‍यों कि अपनो रक्तिमा का वह स्वयं कारण होता है। यह जपा- 
कुसुस जब स्फटिकपाधाण की उपाधि बन जाता हे तब वह अपने परिणाम से उस शुद्धस्वभाववाले स्फटिकपाषाण 
को रक्तिसायुक्तरूप से परिणत करता है-स्फटिकपाधाण की रक्तिमायुक्त परिणति का निमित्तकारण बन जाता है । 


समयसारः: । ण्५्‌ 


यहांपर यह शंका उपस्यित को जा सकती है कि “ * परिणम्यते ' यह रूप णिजन्त न होनेपर भी “परिणत करता है! 
मह णिजस्त का अर्थ कहांसे आया ? ” समाधान-/ केवल: स्फटिकोपल: परद्रव्येण परिणस्यते” यह कर्मंणि प्रयोगात्मक 
वाक्य मुख्य वाक्य है। इस वाक्य का  परदव्यमेव स्फटिकोपल परिणमयति ! ऐसा कर्तरिप्रयोगात्मक प्रयोजक वाक्य बनता 
है । 'परद्रव्य हि स्‍्फटिकपाधाण को परिणत करता है ” ऐसा उस कर्तरि प्रयोगात्मक प्रयोजक वाक्य का अर्थ होता है। 
“ स्फटिकपाधाण की परिणति किया का प्रयोजक प्रद्रव्य हि है? यह भाव उस अर्थ से स्पष्ट हो जानेसे परद्रव्य का 
प्रयोजकत्व सिद्ध हो जाता है। अतः उक्त करसंणिप्रयोगात्मक वाक्य में जो “परिणम्पते यह धातुरूप पाया जाता है 
वह परद्रव्य प्रयोजक होनेसे णिजन्तरूप हे यह स्पष्ट हो जाता है। 'परिणम्यते यह कर्मणि भी है और णिजन्त का 
कर्म णिरूप भी ऐसा हि होता है। उसका णिजन्तरूपत्व “परद्रब्येण इस तृतीयान्त रूप से सिद्ध हो जाता है । अतः 
यह रूप णिजर्य-प्रयोजकार्थ का प्रतिपादक हे इस बातकों स्व्रीकार करना पड़ता हूँ। 'परिणम्यते ' इस रूप को 
प्रयोजक का रूप न मानता हो तो न मानो; कितु अर्थव्ञात्‌ उस रूप को अन्तर्भावितण्यर्थ मानना होगा; क्यों कि 
उसके थिना वाक्याथ ठीक बेठता हि नहीं । 

णिच्‌ का अर्थ क्‍या है ? द्रव्य परिणत होता है और परद्रव्य उसका प्रयोजक होता है । आचायेंप्रव॒र 
ओपृण्यपादस्वामी से भी अपने सर्वार्थसिद्धिग्रंथ में ' को णिजर्थ.? बर्तते द्रव्यपर्याय: | तस्य वर्तंयिता काल: इत 
बाक्यों के हारा वही भाव प्रकट किया है । कालद्रव्य के समान पुद्गलद्रव्य भी अचेतन हि होता है। कालद्रव्य' 
अधेतन होमेपर भी जिसप्रकार द्रव्यपरिणति का प्रयोजक अर्थात्‌ निमित्तकर्ता हो सकता है, उसीप्रकार पौदूगलिक 
द्रव्यकर्स भी अचेतन होते से चेतनद्रव्य के समान प्रेरक न होनेपर भी जीवद्रब्य की विभावरूप परिणति का 
प्रयोजक-निमित्तकर्ता हो सकता है । निमित्त होने के लिए द्रव्य का खेतनत्व आवश्यक है ऐसा नहीं-अचेतन द्रव्य 
भी निम्मित्तकर्ता हो सकता है; क्‍यों कि निमित्त का कार्य है परिणमनाभिमुख द्रव्य की शक्ति को प्रबोधित- 
उत्तेजित करना। निमित्त चाहे चेतन हो या अचेतन बह सिर्फ उपादानभूतद्रब्य को पारिणामिंकी शक्ति को 
प्रबोधित करता है--अधिक कुछ नहीं कर सकता । इस बलाधायकत्व के कारण से अचेतन द्रव्य फो भी जेनेन्द्रमहा- 
बृत्तिकार आचार्य अभयनन्दि ने उपचार से प्रेरक कहा है | “प्रदीप: अध्यापयति ' इस व्याकरणश्ञास्त्र के उदाहरण 
में प्रदीप प्रेरक न होनेपर भी उसको अध्यापक कहा है। वरतुतः प्रदीष अपने प्रकाश से अध्ययन करनेवाले की 
अध्ययनशक्ति को व्यक्त होने के लिए सिर्फ प्रबोधित करता है-अध्ययन करनेवाले को चेतन अध्यापक के समान 
प्रेरित नहीं करता हे तो भी उसे प्रयोजकक्कर्ता कहा है। अतः निमित्तमत द्रव्य अचेतन होने से प्रेरक न होनेपर 
भी उसके बलाधायकत्व के कारण उसका निर्ित्तत्व किसी प्रकार से बाधित नहीं होता । शुद्ध स्फटिकपाथाण के 
समान शुद्धनय की दृष्टि से आत्मा स्थय शुद्ध होनेसे ओर रागादिर्पविभावात्मक परिणति का कारणभत अज्ञान 
का उसमें अभाव होने से वह रागादिविभावरूप से स्वयं परिणत नहीं होती, फिर भले हि वह परिणामस्थभाव- 
बाली हो । कमंरूप से परिणत हुए पुरगजद्रव्यरूप परकद्रव्य में जीव को रामादिरूप से परिणत करनेकी सामथ्थ्यं 
है । उस सामथ्य से वज़ दृब्यकर्म रागादिभाव से युक्त कहा गया है। आचार्य जयसेनजी ने अपनी समयसार को 
तात्पयंदत्तितामक टीका में “ ्ावकर्म द्विवा भवति, जीवगत पुद्गलकर्मस्न च। तथा£/-भावषक्रोधाहदेव्यक्तिरूप 
जीवभावगर्त भणष्यते, प्रुद्गऊूपिण्डशक्तिरूपं पुद्गलद्ब्धवतम्‌ । [ स. सा ता. व्‌. नि. सा स., प० २७१] इस 
प्रकार पुदुगलकर्म को जोव को विभावरूप से परिणत करने की शक्ति को भावकर्म कहा है । अतः बह कर्मपुदगर- 
रूप परद्रत्य जीव को रागाविरूप से परिणत करने की शक्ति से युक्त होने से व# स्वय उस शवित का आश्रय 
होनेसे स्वयं आश्रयरूप से उस शक्ति का कारण होता है | ऐसे कर्मपुदृगलरूप परद्रव्य से आत्मा अपने शद्धस्वभाव 
से च्यूत होनेबालो होनेपर हि उस परव्रव्य के द्वारा हि रागादिविभावरुप से परिणत की जाती हे। इसप्रकार 
का वस्तु का स्वभाव है ! 

* यह आत्मा अनादिकाल से अज्ञानी बनो हुई है। अतः अज्ञानभाव भी परद्रब्यकृत कंसे हो सकता है ? ' 
इस प्रकार की एक शंका उपस्थित हो जाती है। इस शंका का समाधान निम्नप्रकार है। जीव का अज्ञान नष्ट 


५६ शीऋषसनाथविगंदरजैनप्रथप्रकाशनसंस्थायाः 


होनेबाला होनेसे बह जीव का स्वाभाविकभाव नहीं कहा जा सकता । जो भाव स्वाभाविक होता है वह यातपृद्रच्धन 
भरवी होता है। शान जीव का स्वाभाविकभाव है; फिर भले हि वह जीव को अशुद्ध अवस्था में विभावरूप से 
परिणत होता हो । अश्ासभाव यावद्‌द॒त्यभावी न होनेसे और शुद्धशान के विपरीत स्वरूपबाला होनेसे कादाजित्क 
ओर विभावरूप हिं है ओर वह कादाचित्क और विभावभावरूप होनेसे परव्रभ्यरूपनिभित्तजनित है। जीव और 
कर्स का संइलेष-संयोगसंबंध अनाविकाल से चला आया है यह अभिप्राय सभी जितानुयायिओं को अभिप्रेत है। 
अतः जीव का अल्लानभाव अनादि होनेपर भो सान्‍्त होनेसे वजिभावभाबात्मक होनेके कारण निमित्तमत व्रब्यकर्म- 
रूप परद्रय्यकृत हि है-वहु स्वाभाविकभाव नहीं है । 

दूसरा दृष्टान्त सुर्यकान्तमणि का दिया हुआ है। सूर्यकान्ससणि में अग्निरूप से परिणत होने को शक्ति 
है; कितु बह शक्ति सूर्यकिरणरूप निमित्त से व्यक्त होतो है । आत्मद्रव्य परिणमनशील होनेसे वह विभाजरूप 
से भी परिणत हो सकता है; कितु विभावरूप से परिणत होने में उसे कर्मपुद्गलरूप पराव्य की वाक्ति की 
व्यक्ति की अर्थात्‌ उदयरूप परिणति की अपेक्षा होतो है-उसके अभाव में वह क्रोधाद्यात्मकविभावधावरूप से 
परिणत नहीं हो सकता । 

अतः जीव की विभावभावात्मक परिणति का कर्मोदय प्रयोजक-मनिमिसकारण होनेसे कर्मपुदृशगलरूप 
निमित्त को सर्वथा अफिचित्कर नहीं माना जा सकता । उसको सर्वथा अकिचित्कर साननेसे उसका प्रयोजकत्क-- 
निर्मित्तकारणत्व हि नष्ट हो जाता है । अप्रयोजक होनेपर भी अर्थात्‌ अकिचित्कर होनेपर भी यदि उसको 
निमित्तकारण माना तो कमंभाव को न प्राप्त हुए अत एवं अकिलित्कर पुदगलों को जीव की विभावपरिणति 
का निमित्तकारण क्यों न माना जाय ? अतः किसी हालत में भी कर्ंपुद्गलरूप परव्रव्य को सर्वथा अकिखित्कर 
नहीं माना जा सकता । वह उपादान के समान अर्थात्‌ उपादान जिसप्रकार अपने उपावेय को आवि, मध्य और 
अन्त में व्यापता है उसीप्रकार उपादेय का व्यापक न होनेसे कथंचित्‌ अकिचित्कर है-स्थात्‌ अफिचित्कर है और 
उपादान की विभावधभायात्मक उपादेयरूप परिणति का प्रयोजक-निर्मित्तकारण होनेसे कर्थंचित्‌ अकिखित्कर नहीं 
है--स्थात्‌ अकिचित्कर नहीं है । आगे के भंग स्याह्ादव्िद्या के आधार से जान लेना । 

यह॒विवेचन निमित्त को जो मानते नहीं उनके लिए तो है हि; किन्तु जो निरमित्त को स्वीकार करके 
उसको सर्वया अकिचित्कर मानते हे उनके लिए भी है; क्यों कि निभित्त को स्वीकार कर के उसको अकिचित्कर सान ना 
निमित्त को न मानने के समान हि है। मान लछोजिए कि न्यायशास्त्र का प्रतिपादन निमित्त को न माननेवालों के 
लिए हि हे-निमिस को स्वीकार करनेवालों के लिए नहीं; किन्तु समयसार में भी जो निमित्त के स्वरूप का 
और उसके कार्य का विवेचन यत्रतत्र पाया जाता हुँ कया वह भो निरमित्त को न साननेवालों के लिए हि है? 
क्या इस स्रथ की निर्मिति निमित्त को न माननेवालों के लिए हि की गई हे, अज्ञानी जोबों के लिए नहीं ? इस 
प्रंथ की भी निर्मिति न्‍्यायज्ञास्त्र के ढगपर हि की गयी है । निमित्त को सर्वथा अकिचित्कर मानना वस्तुलः 
आगमबचरनों का विरोध करता है; क्‍यों कि ऐसः सानने से कमंसिद्धान्त के ग्रंथों की व्यवस्था टूट जाती हे-मिम्िस्त 
को क्थंचित्‌ अकिचित्कर और कथंचित्‌ किचित्कर मानने से नहीं । शास्त्रों में ससिल को अकिचित्कर इस लिए 
माना है कि वह उपादेय को-कार्य को उपादान जिसप्रकार आदि-मध्य-अन्त में व्यापता है उसप्रकार व्यापता नहीं । 
इस कारण से हि तिमित्त का कतंत्व व्यवहारनवाश्रित है। निमित्त उपादान के समान उपादान की उपादेयरूप से 
परिणत होने की क्रिया का आश्रय न होनेसे उसका कतृत्व उपचरित हे-मुख्य नहीं है । अस्तु । 


प्रत्येक कार्य-परिणास, वह चाहे स्वभावपरिणामस्वरूप क्यों न हों, उपादान और सहकारिसामग्री का सख्भाव 
होनेपर हि अस्तिरूप होता है- उनमें से एक का भी अज्ाव होनेपर परिणाम अस्तिरूप नहीं होता । परिणसनाधि- 
मुख मृत्तिका का अस्तित्व होनेपर भी यदि कुम्भकाराविरूप सहकारीसामग्री का अभाव हुआ या सहकारीसासपग्री 
का सद्भाव होनेपर भी यदि उपादान का या उसको परिणतियोग्यता का अभाव हुआ तो क्या मृत्तिका घटरुप से 
परिणत होती हुई कहीं देखी जाती है? अध्टसहस्त्री में “स्वस्थ कार्यस्प-उपादान-सहकारिसामग्रीजन्यतया 


समयपतसारः: । ५३ 


उपणभात्‌ तभा प्रतीतेक्य ' ( पृ० ५१ ) [ सभी कार्य उपादास और सहकारिसामप्री से उत्पन्न होते हें ऐसा माना 
जानेसे कौर उसप्रकार की प्रतोति-अनुचव होनेसे | इस हेतु के द्वारा यहो असिप्राय व्यक्त किया है। उचित 
'उपादान और उचित निमिस की जावदयकता होती है। कंकरीछी मिट्टी से मा लकड़ी से मृद्धट्कप परिणाम उत्पन्न 
अहीँ हो पाता फिर भले हिं सहकारिसामग्री उपस्यित हो। उसोप्रकार लोहकारादिसहकारिसामग्री से भी मुसिका 
का घटकप परिणाम उत्पन्न नहीं हो सकता | जीव का विभावपरिणाम अशुद्धात्मरूप या अशानरूप उपादान और 
कर्मोदयादिरूप सहकारिसामग्रौ-मिमित्तकारण से प्रादुर्भूत होता है। इस परिणमन को सहकारिसामप्री में काल व्य 
सी अन्तर्भूत है; क्यों कि अतना, क्रिया आधि कालतण्य के अभाव में नहों होते । व्रव्य का परिणमन चाहे स्वभाव- 
कृप था घिभावरूप हो वह कालब्रब्य के विना होता हि गहीं। परिणतिसात्र का लिमित्त कासद्रव्य होता हे और 
ऊस परिणति की विभावरूपता का निमित्त फर्मोदय होता हैँ । जीव का जो स्वभावपरिणमन होता हे वह शुद्धा- 
असक्प उपादान और कालप्रब्यरूप सहकारिकारण से प्रादु्भूंत होता हे । कर्मोदयादिख्चमिभिसकारणजन्य जो आत्मा 
का परिणाम होता हे बह विभावरूप होता है ओर कालब्रव्यरूपतिमिसकारण से शुद्ध आत्मा का जो परिणाम होता है 
अह स्वभावरूप होता हूँ। 


प्रकूत विषय सें “ विकारी-परिणामी निर्मित्तकारण से प्रादुभूंसल नहीं होता-बह निमित्त से उत्पन्न होता 
है ऐसा कहना सिर्फ व्यवहारकथन है । एक द्रव्य अपने गुण-पर्याय की सीसा में समाप्त हो जाता है-वह दूसरे 
से उत्पन्न होता है ऐसा कहना परमार्थ सत्य नहों है ' ऐसा कहा जाता हे ओर अपने इस अभिप्राय के समर्थन के 
लिये समयसार की ३४९ से ३५५ तक को गरायाओं ओर २१० से २१४ तक के कलज्ञों की ओर अंगुलिनिवेंद 
किया जासा है। विकारी अर्थात्‌ परिणामी द्रब्य निमिस से उत्पन्न होता है ऐसा कहना वस्तुतः पागलपन के 
सियया और क्या हो सकता है; क्यों कि बह अनादिनिधस होनेसे दूसरे से कदापि उत्पन्न नहों होता | हर एक 
अब्प परिणमनशीर अर्थात्‌ उत्पाव-व्यय--क्रौव्यात्मक है-बहू कूटस्थनित्य नहीं है। यदि उसको कफूटस्थनित्य माना 
तो उसका परिणसन हि नहीं होगा; फिर स्वाव और विभाव परिणामों की बात हि क्‍या यश्यपि घिकारी 
इव्य निित्तकारण से उत्पन्न नहीं होते तो भो उनमें हि प्रादुर्भूर होनेवाले उसके विकार-परिणाम निमित्त- 
कारणजन्य नहीं होते ऐसा कहना प्रतीति के और आगम के विरुद्ध है। द्रव्य के परिणामों का निर्मित्तकर्तृकत्व 
व्यवहारनयाश्ित है-नि*वयनयाश्रित नहीं यह अभिप्राय सर्वया ग्राह्म है; क्‍यों कि निमित्त उपादान के परिणास को 
डपादान के समान आदि-मध्य-अन्त में व्यापता नहीं और उसी कारण से उपादान का परिणाम और निर्मित्त इनमें 
अन्तर्व्याप्यव्यापकभाव नहीं होता । अपने अभिप्राय के समर्थन के लिए आकफ्ेपक ने जिन गाथाओं और कलुशों की 
और अंगुलिनिर्देश किया है उनको पेश करके उनपर विचार किया जाना आवश्यक है । 


व्यायहारिकद्शंव केवल कते कर्म व विभिन्नमोक्ष्यते 

निशचयेन यदि वस्तु चिन्त्यते कु कम च स्देकमोक्ष्यते ॥। २१० ७ 
जह सिष्पिओ उ कम्मं कुब्वद ण य सो उ तम्मओ होइ । 
तह जोवो वि य कम्मं कुव्वद ण य तम्मओो होइ ॥ ३४९॥ 
जह सिप्पिओ उ करणेंहि कुब्बद ण य सो उ तम्मओ होइ । 
तह जीवो करणेंहि कुब्बद ण य तम्मओो होइ ॥ ३५० 0 
जह सिप्पिओ उ करणाणि गिण्हद ण सो उ तम्मओ होइ । 
तह जीवो करणाणि उ गिण्ह्द ण य तम्मओो होइ ॥ ३५१॥ 


ध्ट श्रीऋषसताथदिगंबरजैसप्रंथप्रकाशनसंत्थाया: 
जह सिप्पिउ कम्मफलं भुंजद गण य सो उ तम्मओ होइ । 
तह जीवो कम्मफलं भुंजह ण य तम्मओ होइ ॥ ३५२ ॥ 
एथं बवहारस्स उ बत्तव्यं दरिसर्ण समासेण । 
सुणु णिच्छयस्स वयण्ण परिणामकर्य तु जं होइ ॥ ३५३ ७ 


जह सिप्पिओ उ चिंद्द कुब्बद हवइ य तहा अणण्णो से । 

तह जीबो वि य कम्मं कुब्वद हवइ य अणण्णों से ॥ ३५४ ॥ 
जह चिट्ु कुव्वंतो उ सिप्पिओ णिच्चदुक्खिओ होइ । 

तत्तो सिया अणण्णों तह चिट तो दृही जीवो ॥॥ ३५५ ॥ 


यथा खल शिल्पी सुबर्णकारादि: कुण्डलादिपरद्रब्यपरिणामात्मकं कर्म करोति, हस्तकुट्ट- 
कादिभिः परद्रव्यपरिणामात्मक: करण: करोति, हस्तकुट्कादीनि परद्रव्यपरिणामात्मकानि करणानि 
गह्लाति, प्रामादिपरद्रव्यपरिणामात्मक॑कुण्डलादिकर्मफल भुड्क्‍्ते च, न तु अनेकव्रव्यत्थेन ततोःन्यत्वे 
सति तन्‍्मबो भवति; ततो निमित्तन॑मित्तिकभावमात्रेणव तत्र कतृकर्मंभोक्तृभोग्यत्वव्यवहारः; 
तथात्मापि पुण्यपापादि पुद्गलद्रव्यपरिणामात्मकं कर्म करोति, कायबाइसनोभि: पुद्गलद्रव्यपरिणामा- 
त्मके: करण: करोति, कायवाइमनांसि पुद्गलद्रव्यपरिणामात्मकानि करणानि गह्लाति, सुखदुःखादि 
पुद्गलद्रव्यपरिणामात्मक॑ पुण्यपापाविकर्मफल भुडक्ते च, न तु अनेकव्रव्यत्वेन ततोष्न्यत्वे सति 
तन्‍्मयो भवति; ततो निमित्तनेमित्तिकभावमात्रेणव तत्र कतृकर्मभोक्तृभोग्यत्वव्यवहार:। तथा जे 
स॒ एव शिल्पी चिकीर्ष: चेेष्टारूपमात्मपरिणामात्मकं कर्म करोति, दुःखलक्षणसात्मपरिणामात्मकं 
चेष्टारूपकर्सफलं भुडक्ते च, एकद्रव्यत्वेव तनो$ननन्‍्यत्वे सति तनन्‍्मयश्च भवति; ततः परिणामपरि- 
जामिभावेन तत्रेव कतृंकर्मभोक्तृभोग्यत्वनिद्चय:; तथात्मापि चिकीधु: चेष्टारूपमात्मपरिणामात्मकं 
कर्म करोति, दुःखलक्षणमात्मपरिणामात्मकं चेष्टारूपकर्मफल भुदक्ते च, एकद्रव्यत्वेन ततो5नन्यत्वे 
सति तन्‍्मयहइच भवति; ततः परिणामपरिणामिभावेन तत्रंव कतंकसंभोक्‍्तृभोग्यत्वनिर्चयः । 


ननु परिणास एवं किल कर्म विनिश्चयतः 

स भवति नापरस्य परिणामिन एवं भवेत्‌ । 

न भवति कतृशून्यमिह कर्म न चेकतया 

स्थितिरिह बस्तुनों भवतु करत तदेव ततः ॥ २११ ॥ 


बहिलुंठति यद्यपि स्फुटदनन्तशक्ति स्वयं 
तथाप्यपरवस्तुनो विशति नान्यवस्त्वन्तरम्‌ । 
स्वभावनियतं यतः सकलमेव वस्त्विष्यते 
स्वभावचलनाकुल: किमिह मोहित: क्लिव्यते ॥ २१२ 


वस्तु चेकमिह नान्यवस्तुनों येन तेन खलु वस्तु वस्तु तत्‌ । 
निदचयो5यमपरो5्परस्य कः कि करोति हि बहिर्लृठक्षपि ? ॥ २१३ ॥॥ 


समयधारः । ५९ 


यत्तु वस्तु कुरतेप्यवस्तुन: किडिचनापि परिणामिलः स्वयस । 
व्यावहारिकदृशेव तन्‍्मत॑ नान्‍्यदस्ति किसपीह निशणयात्‌ ॥ २१४॥ 
कलझार्थ- सिर्फ स्यवहारिकदुष्टि से हि अर्थात्‌ सिर्फ व्यवहारतय की दृष्टि से हि कर्ता और कर्म 
विभिन्न देखे जाते हें; निश्चय भय की दृष्टि से यदि वस्सु का विचार किया गया तो कर्ता और कर्म सदा 
अआकथस्तुरूप देखे जाते हैं ॥॥ २१० ॥ 


खुलासा- दो भिन्न द्रब्यों में जो कर्तृकमंभाव देखा जाता है वह व्यवहारनयाञ्रित है; क्यों कि 
'उससें अस्तर्व्याप्यभ्यापकाव नहीं होता । अन्तर्व्यप्यव्यापक्ताच का संभव तब होता है जब कि कर्ता कर्म को 
संपूर्णरुप से व्यापता है। जब कर्ता निमित्तमात्ररूप होता है और नंभत्तिशमत कर्म अन्य द्रव्यकृप उपादाल का 
प्रिणामरूष होता है तब उनमें होनेवारा क्तृकमंभाव उनसे बाह्यव्याप्यव्यापक्भाव होनेपर भरी अस्तर्व्याप्य- 
डापकाव न होनेसे उनमें होनेबाला कर्तृकर्ंभाव ब्यवहारनयात्रित होता है। एक वस्तु की दो पर्यायों में से 
धूर्वपर्याय की कतुंसंशा और उत्तरपर्याय की करमंसंशा व्यवहारनयाश्रित है; क्यों कि पृरवंपर्याय का असाधारणस्वरूप 
उत्तरपर्थाय में महीं पाया जाता । श्रुतशान मतिप्नानपूर्वक होता है। मतिशान श्रुतज्ञान का निमित्तकारण 
इसलिए कहा गया है कि सतिशान का असाधारणस्वरूप श्रुतशान में नहीं पाया जाता । अतः मतिज्ञान और 
अुतशान में अन्तव्य प्यिव्यापकाव न होनेसे उनसें होनेवाला कर्तृकमंभाव नि्िसनमसिकभायमात्र से हि होता 
है। बस्तुतः वस्तुस्वरूप का विचार करनेपर मालम होता है कि मतिज्ञान और श्रुतज्ञान आत्मा से अभिन्न 
ऐसे शान सामान्य के परिणाम होनेंसे आत्मद्र्य से अभिन्न होते हे। अतः जझानसामान्य को अपेक्षा से और 
नौरूपता के कारण उनका जीव से अभेद होनेको दृष्टि से दोनों एकस्वरूप हें। इस वुष्टि से पूर्षपर्यायसहिल 
द्रद्य को उत्तरपर्याय का उपादानकारण कहां गया है । दूसरी बात यह है कि उपादान और उपनयोेय में से 
उपादान की कर्तुसंश्ा ओर उपादेय को कर्मसंशा उपादान और उपादेय वस्तुतः अभिन्न होनेपर भी उसको 
उपचार से भिन्न ससझकर की जानेसे उनकी बे संज्ञाएं व्यवहारनयाश्रित हूँ। अतः उपादानकर्ता और 
उपावेयरूप कर्म निउ्चयनय की दृष्टि से एकवस्तुरूप हे । सारांश, उपादानकर्ता और उपादेयरूप कर्म उनमें जो 
भेद बताया जाता है वह सिर्फ व्यवहारनय को दृष्टि से हि बताया जाता है! दो वस्तुओं में जो कर्तृकर्मभाव 
बताया जाता है वह भी व्यवहारनयाश्रित है; क्‍यों कि उनमें उपादान और उपादेय इनमें जिस प्रकार अस्तर्व्या- 
स्यव्यापकभाब होता है उसप्रकार अन्‍्तर्थ्याप्यव्यापकभाव नहीं होता, फिर भले हि उनमें बाहघव्याप्यव्यापकभाव हो । 


टीकार्थ- जिसप्रकार सुवर्णवारादि शिल्पकार परद्रष्य का परिणामरूप कुण्डलादि कर्म (कार्य) को 
करता है, परद्रव्य के परिणामस्वरूप हथौड़ा आदि उपकारणों से-साधनों से (कुण्डझादिपरिणामरूप कर्म को) 
करता है, परव्रय्य के परिणामस्वरूप हुशंप्डा आदि उपकारणों को प्रहण करता है, कुण्डलादि कार्य के फलभत 
परद्रध्यपरिणामस्वरूप ग्राम आदि को भोगता है कितु कुण्डल, हथोडा आर ग्राम ये तीन ब्रव्य और सुवर्णकारादि 
विल्फ्कार एक अर्थात्‌ अभिन्न द्रव्य न होनेसे उन तीनों से उसकी घिन्नता होने पर वह शिल्पकार कुण्डलादिकार्य- 
रूप से परिणत नहीं होता-अपने स्वप्नाव को त्याग कर कुण्डलादि के स्वरूप को धारण नहीं करता । उस 
कारण से शित्कार और कुण्डलादि कार्य इन में सिर्फ निमित्तनेमिसिकभाव को दृष्टि से हि शिल्पकार कर्ता 
है और कुण्डलादि कर्म है ऐसा कर्तृकमंब्यवहार होता है और शिल्पकार भोकता है आर कुण्डलादिकर्म का 
फलरूप ग्रामादि भोग्य हैं ऐसा भोक्त॒भोग्यव्यवह्ाार होता है। उसप्रकार आत्मा भी पुद्गलह्व्यपरिणामस्थरूप 
दस्यकर्मरूप पुण्यपापाविरूप कर्म करती है, शरोर-द्रव्यवाक्‌-द्रव्यमनोरूप पुद्गलद्रब्यपरिणाभात्मक उपकरणों से 
करता हैं, पुद्गलद्रव्यपरिणामात्मक दारीर-हृष्यवाक-प्रश्यमनोरूप फरणों को-उपकरणों को स्वीकार करता 
है-उमके साथ संशिलष्टाथस्था को प्राप्त होता है, पुण्यपापादिकर्सों का पुद्गलद्रब्य के परिणामकूप सुखदुःखात्मक 
फल को श्ोगता है; किसु पुण्यपापाविरूष द्रब्यकर्म, शरीर-अृव्यवाक्‌-द्रव्यमन, पुद्गलपरिणामात्सक सुखदुःखाएि 


६० भीऋषभनायरदिशंबरजैनप्रंथप्रकाशनसंत्यायाः 


मौर आत्मा एक अभिन्न व्रब्य न होनेसे उनसे आत्मा की भिश्नता होनेपर बह आत्मा पुष्यपापादिसय नहीं बसती- 
अपने स्वभाव को त्याग कर पुद्गलपरिणामात्सक प्रण्यपापादि के स्वरूप को धारण नहीं करती । उस कारण 
से ध्रात्मा कर्ता और पुष्यण्गपादि कर्स हैँ ऐसा कतुंकर्मव्ययहार होता है और आत्मा भोक्ता है, प्ृण्यपापाविरूष 
दरब्यकर्म का पुदूगलप्रिणामरूप सुखबुःखावि भोग्य हे ऐसा भोक्तुभोग्यव्यवहार होता हे अर्थात्‌ कर्तुकर्मेस्व और 
भोक्तुभोग्यत्व ब्यवहारनयाश्रित हे-निए्चयनयात्रित नहीं और जिसप्रकार वही शिल्पकार कार्य करनेको इच्छा 
करता हुआ अपने परिणामस्वरूप हस्तसंचालनाधात्मक फ्रियारूप कर्म-परिणाम करता है और स्थपरिणामात्मक 
कियारूप कर्स का सुखदुःखरूप फल सोगता है। क्रियारूप कर्म और दुःखरूप फछ ये दोनों शिल्पकार के परिणाम 
होनेसे आर परिणाम और परिणामी इनमें अभेद होनेसे कर्म, वु:खरूप फल और दिल्पी एक अभिन्न द्रव्य होनेसे- 
लिझम न होनेके कारण वह क्रियाविपरिणाममय होता है-क्रियादिपरिणास के रूप से परिषत होता है। उसकारण 
सिल्पकार और उसके क्रियादिरूप परिणाम इनमें परिणामपरिणासिन्नाव की दृष्टि से शिल्पकार कर्ता है आर 
उसका दरीरसंचालनादिक्रियारूप परिणाम कर्म है ऐसा परिणाम और परिणामी इनके विवय में कर्तृरुमंब्यवहार 
होता है और शिल्पकार भोक्‍ता है और दुःख उसका भोग्य हे ऐसा भोकतृभोग्यव्यवहार होता हे। उसीप्रकार 
करन करनेकी इच्छा करनेबाली आत्मा भी अपने परिणामस्वरूप क्रियात्मक कर्म करतो है, आत्मपरिणामस्वरूप 
कर्म के दुःखरूप फल का अनुभव करती है और क्रियात्मक कर्म तथा आत्मद्रव्य एक अर्थात्‌ अभिन्न द्रव्य होनेसे 
अर्थात्‌ भिन्न न होनेसे उस क्रियात्मक कर्म से अभिन्न होनेके कारण क्रियात्मक परिणासरूप से परिणत हो जाती 
है। उसकारण परिणामपरिणामिभाव से आत्मा कर्ता हैँ और क्रियात्मक परिणति उसका कर्म है ऐसा परिणाम 
और परिणामी के घविपय में हि कतृकमंव्यवहार होता है और आत्मा भोक्‍ता है और कफ्रियात्मक कर्म का फरू 
भोग्य है ऐसा भोक्तुभोग्यव्यवहार होता हे । 

अब टीका का खुलासा किया जाता हैं। सुवर्णार और सुबर्ण के कुण्डलादिरूप परिणाम विभिन्न 
द्रष्प होनेंसे उनमें उपादानोपादेयभाव या परिणामपरिणामिभाव नहीं है। उन दोनो की विभिन्नता के कारण सुवर्णकार 
का अपने असाधारणस्वरुप से कुण्डलादि में अन्चय न होनेसे कुण्डलादि वस्तुतः सुबर्णकार का परिणास नहीं हो 
सकत।। ऐसी अवस्था में सुवर्णकार को कुष्डलादि का कर्ता कहां गया है । सुवर्णकार और कुण्डलादि में वास्तव 
परिणामपरिणामीभाव न होनेसे सुवर्णकार का कर्तृत्व वास्तव न होनेसे और कृण्डलादि सुवर्णकार का वास्तव 
व्रिणास न होनेसे सुवर्णकार का कतृत्व और कुण्डलादि का कर्मत्व व्यवहार्नयात्रित हे-निश्वयसयाश्रित नहीं 
हैँ । अत: उनके कतृंकमंभाव का व्यवहार निम्मित्तनेमिसिकभावमात्र से हि है यह अभिष्राय स्पष्ट हो जाता है । 
यस्धवि उनका कर्तृक्ंत्व व्यवहारनयाश्रित है और यद्यपि उनमें वास्तव परिणामपरिणामिभाव नहों है तो भी 
कुण्डलाविरूप सुवर्णादिपरिणति का विश्विष्टाकारत्व सुवर्णकाराविकारणक है या नहीं ? यदि सुबर्णकारादिनिमिसक 
है ऐसा सान लिया तो उपादान के परिणासपर निमित्त का कुछ थोडासा असर जरूर होता है इस बात को 
स्वीकार करना होगा। यदि सुवर्णकारादिनिमित्तकारणक नहीं है ऐसा मान लिया नो सुवर्णादिख्य उपादान 
सुवर्णदार का हस्तसचालनादिक्रियात्मक परिणति के अभाव में स्वयमेव कुण्डलादिरूप से परिणत होता है ऐसा 
बानना होगा जो कि प्रतीति के विरुद्ध अत एवं असंभव है। सुवर्णकारादि का क्तुस्व सुर्णादिकूप उपादान के 
कहुत्व के समान वास्तव न होनेसे कुष्डलादिरूप सुबर्णपरिणात वास्तब हे या नहीं ? यदि वास्तव है तो निमित्त 
का उपादान की परिणतिपर होनेबाला असर भो एक्भूतनय की अपेक्षा से वास्तव है एऐसा मानना होगा। एसा 
मानने से निमित्त का अफकिचित्करत्व ना्ठ हो जाता हे; क्‍यों कि वह सान्यता निमिल के अिचित्करत्य के विरुद्ध 
पडतौ हे । यदि सुवर्णादि को कुण्डलादिख्प परिणति एवम्भूतननय की अपेक्षा से भी वास्तव नहीं है ऐसा माना तो 
व्वचवहार का लोप हो जायगा और एव्भूतनय का विषय भी नष्ट हो जायगा। कुण्डलादिगत सुबर्णादिदण्य 
अनाविनिधन होनेसे यद्यपि सुवर्णकाराद उसका जनक नहों हों सकता तो भी उसको कुण्डलादिरूप परिणति की 
विशिष्ट आकृति का जनकनिमित्त होनेसे आकृति की अपेक्षा से वह अवध्यमेव जनक है | हां, यह बात ठीक है कि 


समपसरः । ६१ 


कुष्डलादि को वह विधिष्ट आकृति सुवर्भादि को है-सुबर्णकारादि को नहीं; कितु सुबर्णकारादि की झ्ञारीर ओर 
सानस क्रियारूप परिणति के अन्ाव में वह अस्तिरूप नहीं बन सकती। इस विशिष्ट आकृति का अस्तिरूप बनना 
धुकर्णकारादि के ऊपर मिर्भर होनेसे उसे लिमित्तकर्ता या प्रयोजककर्ता कहा जाता है, फिर भले हि यह उपायान 
के सभान वास्तव कर्ता म हों। निभित्त के इस वास्तव कतुस्थ का अभाव होनेसे हि उसे उपचरित कर्ता या 
व्यवहारनय को दृष्टि से कर्ता कहते हे। इसप्रकार उपचार से निमित्त को कर्ता ओर उपावान के परिणाम को 
शैसिलिक या उस लिमिस का कर्म कहनेमें किसी प्रकार से बाधा उपस्थित नहीं होती । 


हथोड़ा आदि उपकरण लोहा आदि से बने हुए होनेसे छोह आदि आत्मसिश्न व्रव्य के परिणास हे । यद्यपि 
घुषर्णकारादि इन हयौडा आदि उपकरणों को कुण्डलादिरू्प कार्य को निर्भिति के लिए उपयोग में लेता है तो 
भी सुवर्णकारादि और हथोडा आदि उपकरण-साधन विभिन्न द्रव्य होनेसे सुवर्णकारादि हथोडादिरूप परवब्य के 
रूप से परिणत नहीं होता; क्यों कि परद्रध्य के स्वरूप से परिणत होनेके लिए अपने स्वभाव का त्याग और 
बरव्रव्य के स्वरूप को स्वीकार करना पडेगा। कोनसा भी द्रव्य अपने स्वभाव का जब सर्बथा त्याग कर हि नहीं 
सकता तब वह परद्ठव्य के स्वरूप को धारण हि कंसे कर सकता है? यदि द्रव्य अपने स्वभाव को छोड़ता भी 
नहीं और परद्रव्य के स्वश्नाथ को स्वीकार भी कर सकता है ऐसा मान लिया गया तो अग्नि दाहस्वभाववाली 
भरी है और शीतस्वभ्ावबालो भी है एंसा क्यों न माना जाय ? सुवर्णकारादि परद्रव्य के परिणामस्वरूप हथौडा 
अादि उपकरणों को ग्रहण करता है । जब वह हथोडा आदि भिन्नजातीय द्रव्य से बने हुए उपकरणों को-साधनों 
को ग्रहण करता है तब उन दोनों में सयोगमात्ररूप सबंध होनेसे सुवर्णकारादि हथौडा आदि परद्रव्य के स्वरूप 
से परिणत नहीं होता; क्यों कि वे दोनों अन्योन्यभिन्न होनेसे बह उन उपकरणों से भिन्न होता है । कुण्डलादिकार्य 
के करने से करनेवाले से प्राप्त हुए परद्रव्यपरिणामस्वरूप ग्राम आदि का वह सुवर्णकारादि भोग करता है अर्थात्‌ 
ब्रामादि के आय से अशनपानादिसामग्री का सकलन करके उस अशनपानादि का अनुभव करता है । कुण्डलादिकार्य 
का फलरूप पग्रामादि सुबर्णकारादि से भिन्न होनेसे वह परद्रव्यपरिणामरूप ग्रामावि के स्घछूप से परिणत नहीं होता । 
अतः सुबर्णकारादि और कुण्डलादि कार्य इन से फर्तुकमंब्यवहार होता है वह सिर्फ निम्मित्तनेमित्तिक्रभाव से हि 
होता है अर्थात्‌ सुवर्णषार, हथोडा आदि निम्ित्त अर्थात्‌ सहकारी होनेसे और सोवर्णकुण्डलादि नैमित्तिक अर्थात्‌ 
सुवर्ण का कार्य होनेसे हि होता है-परिणामपरिणामिभाव से नहीं होता । उसीप्रकार सुवर्णकारादि और ग्रामादिरूप 
फल इन में जो भोक्‍्त॒भोग्यथ्यवहार होता है अर्थात्‌ सुबर्णकाराद को जो भोकक्‍ता और प्रामादिरूप फल थगो जो 
भोग्य कहा जाता हे वह सिर्फ निर्मित्तनेसित्तिकभाव की दष्टि से हि करा जाता है; क्‍यों कि सुबर्णकारादि निमित्त 
होता है और प्रामादिर्प फल नेमित्तिक होता है ! 

इस प्रकार से दुष्टान्त का खुलासा किया जानेपर दाष्टोान्तिक का खुलासा किया जाता हे । सुवर्णकारादि 
के समान आत्मा भी द्व्यपुण्य-द्रव्ण्याप आदि कर्मरूप पुद्गलद्र्य के परिणामस्वरूप कर्म करता है; कितु चेतन 
आत्मा ओर पुद्गलद्रव्य के परिणामस्वरूप शरीर, द्रव्यवाक्‌ और द्रध्यमन इन करणों के ( इद्।ियों के ) द्वारा 
पुण्यपापादिरूप कर्म करती है तो भी जिस प्रकार सुबर्णकारादि हथौडा आदि उपकरणों के-साधनो के द्वारा कुण्ड- 
लाविकार्य को करता है उसीप्रकार आत्मा और शारीरादि अन्योन्यभिन्न होनेसे उन अचेतन शरीरादि से आत्मा 
चिन्न होनेसे घबह उनके हारा कर्म करती हुई भी उनके स्वरूप से परिणत नहीं होती । जिसप्रकार सुवर्णकारादि 
हथौोंडा आदि साधनों को प्रहण करता है उसीप्रकार आत्मा नामकर्म के उदय से बने हुए वारीर, द्रव्यवाक्‌ और 
द्रव्यमन इसरूप पुद्गल के परिणामस्वरूप कारणों ( साधनों ) को ग्रहण करती हे-उनके साथ संयोग सबंध को 
प्राप्त होतो है तो भी आत्मा और अचेतन शरीरादि परस्परभिन्न होनेसे उन शरोरादि से भिन्न होतेके कारण 
उनके स्वरूप से परिणत नहीं होतो । जिसप्रकार सुवर्णकारादि कुण्डलाविकार्य के फलरूप ग्राम आदि को भोगता 
है-उसके आय से संकलित किये गये अशनपानादि के साथ संबंध को प्राप्त होकर सुखादिरूप से परिणत होता है 
उसीप्रकार आत्मा पुद्गल के परिणामस्वरूप कर्म के सुखदुःखादि देनेकी जो शक्ति उसरूफप फल को भोगती है- 


६२ श्रीऋषसनाधबिगंबरजेतग्रंथप्रकाहनसंस्थायाः 


अनुभवती है; किंतु प्रदृगलपरिणामस्वरूप सुखबुःखादि के कप से परिणत नहीं होती; क्यों कि चेतन आत्मा और 
पौरंयलिककर्म से अभिन्न ऐसी सुजढुःख देनेवालो अर्थात्‌ आत्मा को सुखदुःखरूप से परिणत होते हुए सहायक 
बसनेयाली पुद्गलकर्म की अंचेतम दाश्ति अस्योग्यभिन्त होनेके कारण उस सुखदुःखादि से बहु आत्मा भिन्न होती 
हैं। उसोकारण से अशुद॒ आत्मा को कर्ता और पुवृय॒ल॒परिणासरूप प्रत्यकम को कर्म ऐसा जो कहा जाता हे यह 
उन में होनेवाले सिर्फ निमित्तनेसित्तिकभाव से हिं कहा जाता है; क्‍यों कि अशुद्ध आत्मा पुदृगलद्रव्य की कर्मरूप 
परिणति का अपनी विभावपरिणति के द्वारा सिर्फ निमित्त होतो है और पुवद्गलोपादानक द्रव्यकर्मरूप परिणति 
आत्मा के निभिल से होनेवालो होनेसे नेमिलिक होती है । उसोप्रकार अधशुद्ध आत्मा सुखदुःखावि देनेकी पुदृगल 
को शक्ति का अनुभव करनेवालो-उस शक्ति के कारण स्वयं सुखदृःखादिरूप विभाषपरिणामों के रूप से परिणत 
होनेबाली होनेसे जो भोक्‍ता कहो जाती है और कमंपुद्गल की सुखबुःखाविजनमशक्ति जो भोग्य कही जातो है 
बहु आत्मा और सुखदुःलादिकप परिणति इनमें सिर्फ नि्मित्तनेसित्तिकभाव होनेसे हि। 

इस उद्धरण से निर्मित्त का सर्वथा अकिचित्करत्व कंसे सिद्ध हो सकता हे ? सुबर्णकारादि अकिचित्कर 
होनेपर सुवर्णादिरूप उपादान कुण्डलादिरूप से परिणत होता है या वह किचित्कर होनेपर ? यदि अकिचित्कर होनेपर 
सुवर्णादि उपादान कुण्डलादि के रूप से परिणत होता हे ऐसा माना तो सुवर्णकारादिकूप निमित्त का उल्लेख 
करने की आवश्यकता टीकाकार को क्यों जंची ? सुबर्णकारादि निरमित्त अकिचित्कर होनेपर भी सुवर्णादि उपादान 
का परिणाम कुण्डलादिरूप विज्विष्ट आकार को धारण करता है ऐसा माननेपर सुबर्णादि अपनेआप कुण्डछादि के 
विशिष्ट आफार से परिणत होता है ऐसा मानने का प्रसंग उपस्थित हो जायगा । ऐसा सानने से सुधर्णकारादि 
का व्यवसाय नष्ट हो जायगा और कुण्डलादि अलंकार बनवानेवाले को सुबर्णकारादि के पास पहुंचने की आवश्यकता 
महसूस नहीं होगी । यदि सुवर्णादि अपनेआप कुण्डलादिरूप से परिणत होने लगे तो कुण्डलाविरूप से हि परिणत 
होने का सुवर्णादि का स्वप्ताव हिं बन जानेसे सुवर्णादि के परिणाम कुण्डलादिरूप हि बस जायंगे ओर सुबर्णादि 
कुण्डलादिरुप हि बना रहेगा। अतः बूसरा पक्ष हि सान्य करना पड़ेंगा जिससे निभित्त की किचित्करता सिद्ध 
हो जायगी । हसप्रकार द्रव्यकृरंकप या सावकसंरूप लिमित्त को सर्वथा अकिचित्कर माना तो अशुद्ध आत्मा को 
विभावपरिणति के अभाव में कर्मवर्यणायोग्य पुदृगल व्रव्यकर्मरूप से स्वयभेव परिणत हो जायंगे और अत्पज्ञानी 
आत्सा पुदगलद्वव्य की कमंरूप परिणति के अभाव में क्रोधाद्यास्सकवथिभावरूप से परिणत हो जायगी । ऐसी अवस्था 
में अल्पज्ञानो आत्सा के संसारावस्था का बेडा कदापि पार नहीं होगा । अतः निसित्त को स्वया अकिचित्कर नहीं 
साना जा सकता । इस उद्धरण से निमित्त की अकिलित्करता की सिद्धि न होकर उसकी किखित्करता हि सिद्ध हो 
जाती है । अतः आक्षेपक के द्वारा पेश किया जानेबाला यह प्रमाण उसके पक्ष का हिं ब्याघात करता हे यह बात 
स्पष्ट हो जाती है । 

वही छिल्पी सुबर्णकार ( सुनार ) कुण्डरादि के आकार के अलंकार बमाने को इच्छा से जब आत्म- 
परिणामरूप क्रिया करता है और उस क्रियात्मक कर्म का आत्मपरिणामरूप दुःखसंशक फल जब भोगता हे तब 
बहु शिल्पकार सुनार और उसका क्रियारूप परिणाभ इन दोनों सें वास्तव पश्रेद न होनेसे दोनों एकरूप होते हू । 
कहने का भाव यह है कि सुवर्णकार से कुण्डलादिकूप अलंकार बनाने की क्रिया भिन्न न होनेसे सुनार और उसकी 
क्रिया कथंचित्‌ एकद्रव्यरूप हे-उनसमें सवंया भेद नहीं है। उस कारण शिल्पकार सुबर्णकारादि परिणामी होनेसे 
और कियारूप कर्म उससे अभिन्न उसका परिणाप्त होनेसे उस छिल्पकार में हि क्तृत्व का और कर्मत्व का तथा 
सुबर्णषकार परिणामस्वरूप क्रियात्मक कर्म के दु:ःखरूप फल का भोग करनेवाला भोकता होने से और स्वपरिणाम- 
रूप क्ियात्मक कर्म का वुःखरूप फल भोग्य होनेसे उस शिल्पकार सुबर्णकार में भोक्तृत्व और भोग्यत्व का निश्चय 
हो जाता है; उसीप्रकार क्रिया करने की इच्छा करनेवाली आत्मा भी आत्मपरिणासात्सक क्रियारूप कर्म करती 
है और क्रियारूप कर्म का आत्मपरिणामात्मक दुःखरूप फल को भोगतो है ओर आत्मरूप परिणामों और क्रियात्मक 
परिणाम इन में कर्यंचित्‌ अभेद होनेसे वे बोनों एकद्रव्यकूप होनेके कारण और आत्मरूप भोक्ता और आत्मा कौ 


समय्त्तारः है 


दुःखकूप परिणति इम में क्रंचित्‌ अजेद होनेसे दोनों एक ह्रब्यकूप होनेंके कारण क्रियारूप कर्म से और आत्स- 
परिणासभूत दुःख से आत्मा को क्यंत्रित्‌ अभिन्नता होनेसे क्रिमामव और दुःखमय बनती है । उस कारण से 
परिणामी आत्मा कर्ता होनेते और उससे अधिनक्ष उसका क्रियारूप परिणाम कम होनेसे तथा परिणामों आत्मा 
भोक्ता होनेंसे ओर उससे अभिन्न उसका दुःखझकहूप परिणास भोग्य होनेसे उस आत्मा सें हि परिणासपरिणामीभाज 
से कतृकर्मस्थ का ओर भोकतुभोग्यट्व का निदयय हो जाता है अर्थात्‌ वही आत्मा कर्ता भी होती है और करत भी 
होती है तथा भोकक्‍ता भी होती है और भोग्य भो होती है ऐसा हो जाता है । 

कलशार्थ- मिदच्चयनय को वृष्टि से (परिणामी कर्ता का) फ्रिणास हि वस्तुत: कर्म होता है। बह परिणाम 
परिणामी का हि होता है-परिणामी से भिन्न वस्तु का अर्थात्‌ कूटस्थवित्य वस्तु का नहीं होता। इस संसार में 
कर्म कर्तृशून्य नहीं होता अर्थात्‌ कर्ता का अभाव होनेंपर कर्म का भी अभाव हो जाता है-बह अस्तिरूप नहीं बन 
पाता और वस्तु को एक रूप से अर्थात्‌ कूटस्थनित्यरूप से स्थिति नहीं होती । उस कारण ( परिणामी ) वस्तु 
हि कर्ता बन जाओ ॥ २११॥ 

भावाय्- निइचयनय की दृष्टि से देखा जाय तो विभिन्नस्वश्नाववालो दो वस्तुओं में कतृकर्ंभाव होता हि 
नहीं-बहू कर्तुकमं भाव परिणासी द्रब्य ओर उसके परिणाम में हि होता है। मुत्तिकोपादानक घट में सुवर्णादिरूप 
अस्प दब्य का स्वरूप से अन्बय न पाया जानेसे सुवर्णाविरूषप अन्य वस्तु मृत्तिका से बने हुए घट को कर्ता नहों हो 
सकती और मत्तिका का घटरूप कार्य सुवर्णावि अस्य वस्तु का परिणामरूप कर्स नहों हो सकता। इस ससार में 
परिणामों द्रस्यकूप कर्ता का अभाव होनेपर परिणामरूप कर्म अस्तिरूप नहीं बन सकता । दूसरी बात यह है कि 
यदि वस्तु परिणसनशील न होकर फ़्टस्थनित्य हो तो भी उसका कार्यरकूप परिणमन नहीं हो सकता । संसार में 
अपने शान का विषय बनी हुई सभी वस्तुओं के परिणाम देखे जाते है । अतः बे वस्तुएं परिणमनशील हे-कूटस्थ- 
नित्य नहीं हे यह बात स्पष्ट हो जाती है। क्‍या वस्तु को एकाकाररूप स्थिति फहौंपर किसी के हारा देखी गई 
है” अतः परिणासी वस्तु हि कर्ता बन सकती है-क्टस्थनित्य नहीं। साराश, परिणामी वस्तु हो तो 
हि कर्ता ( उपादानकर्ता ) बनतो है और उसका कार्यरूप परिणाम उसका कर्स होता है । वस्सु क्‌?स्थनित्य हो तो 
क्तृक्ंव्यवस्था हि. नहीं बन पाती । कूटस्थनित्य वस्तु जब परिणास के रूप से परिणत हि नहीं होती अर्थात्‌ 
परिणमनक्रिया का जब आश्रय हि नहीं बन पाती तब उसका कतुंत्व हि चला जाता है और उसके कतुत्व के चले 
जानेपर उसके परिणाम का हि अभाष हो जानेसे कर्म का भो अभाव हो जाता है। कर्म का अभाव हो जानेपर 
वस्तु के कर्तत्व का भी अभाव हो जाता है। उसोप्रकार परिणामी द्रव्य की परिणाम के रूप से परिणति होते समय 
सहायक होनेवाली निमिससत वस्तु भी परिणमनशील हि होनी चाहिये-कूटस्थनित्य अर्थात्‌ अपरिणामी नहीं; 
क्यों कि निमभित्तभूत वस्तु भी अपने परिणाम के रूप से परिणत हुए बिना सहकारी नहीं बन सकती। सारांश, 
वस्तु चाहे उपादानरूप हो चाहे निमित्तमृत हो बहू परिणमनशोल होनेपर हि. उपादान कर्ता या निर्मित्तकर्ता 
हो सकती है; क्यों कि परिणसनशीलता के अभाव में और कर्म के अभाव में उसका कर्तृत्व हि नहीं बन पाता १ 
यहांपर ऐसा कहा जा सकता है कि परिणसनशोील द्रव्य का कार्यरूप से परिणमन स्वयमेव हो जानेसे उसकी 
कार्यरूप से परिणति होते समय निर्मित्त को या तो आवश्यकता नहों होनो चाहिये या निमित्त विद्यमान हो तो 
बह अिचित्कर होना चाहिये | यह मन्तव्य अविचारितरसणोय है; क्यों कि उपादानभत द्रव्य स्वयं परिणमनशील 
होमेपर भो उसकी कार्यरूप से परिणत होनेकी शक्ति निम्मित्त के अभाव में कदापि व्यक्त नहीं होती । परिणसन 
बाक्ति का आविरभंवन निर्मित्त का साहाय्य मिलनेपर हि होनेका वस्तु का स्वभाव हि है। स्वभाव तर्क का विषय 
नहीं बस सकता । ' स्वमावोउतकंगोचर: । ” ऐसा कहा भो गया है । 

कलशार्थ- जिसमें अनंत वाक्तियाँ प्रकट हो रही हे ऐसी बस्तु यद्यपि अन्य ( उपादानभूत ) वस्तु के 
बाहर ( अर्थात्‌ उस उपादानभूत वस्तु के स्वभाव को स्थीकार न करते हुए ) क्रिधारूप से परिणत होती है तो 
बह वस्तु अन्य वस्सु के विशेष को अर्थात्‌ उसके असाधारणधर्मात्मक स्वरूप को स्वीकार नहीं करती; क्‍यों कि 


ह्४ श्रीऋषभनाय्विगंबरजैनप्रबप्रकाहनसंस्थाया: 


सभो बस्तुएं अपने अपने स्वनाथ में तियतरूप से स्थिर बनी रहती है ऐसा भागा यया है। इस संसार में अपना 
स्वभाव अर्थात्‌ शुदशानघर्तकरूप स्वभाव जिसका बाधित-विक्ृत हुआ है ऐसा होता हुआ यह संसारी जीय 
मोहाकान्त होकर क्‍यों क्‍्लेश पाता है ? ॥ र१र२ 0 

भावषार्थ- यह कथन दो ब्तुओं में होनेबाले मिमित्ततैमित्तिकमाव को ध्वनित करता है। जब परिणासी 
द्रष्य अपनों पर्यायरूप खं परिणत होने छगता है तब परिणामी द्रब्य के समान जिसकी अनंत शक्तियां प्रकट होती 
रहती हैं ऐसा निश्चितिमूत व्रव्य परिणासीजत्य की परिणतिक्रिया के अनुकूल ऐसी अपनी कियात्मक परिणती से 
गई होता /ती भी बह निमिशभूत अन्य वस्तु अपने से भिन्न स्वश्ाववाले अन्य परिणासिद्व्य के 
गरधारणस्कर्दप को स्वीकार नहीं करती; क्‍यों कि निमित्तभूत अन्य वस्तु यदि अपने से भिन्न स्वप्ाववाली परिणात्री 
वस्तु के इथमाव को स्वीकार करनी लगेगी तो उसे या तो अपने स्वभाव का परित्यान करना होगा या सहास- 
बस्थायी वो असाधारणधर्मरूप स्वभावों से युक्त होया पड़ेगा। जीव#ब्य के विभावजकृप से परिणत होगेके ससभ 
इंठ्यकर्म अपने उदयादिरुप से जब परिणत होता है तब वह अपने अचेतमर्वरूप असाधारणघर्मात्मक स्वभाव को 
नहीं छोडता ओर चेतनत्वरूप और अचेतनत्वरूप दो सहानवस्याविधरमों से युक्त भी नहीं होता । यदि द्ष्यकर्म ने 
अपना स्वभाव छोड़ दिया और जीवरुूप चेतनव्रव्य के लेतनस्वभाव को स्वीकार किया तो द्रब्यकर्म जीव के शानात्मक 
घमं का विरोधक या विकारक नहीं रहेगा | ऐसी अथस्या में खीब अपनो संसार अवस्था में मी सर्वथा अप्रतिहत- 
शुद्धज्ञानधनंकस्वभाववाला हि. बना रहेगा और “न बध्यते न मुच्यते पुरुष: इस सब्यसिद्धास्त के समान जीण 
की बद्धावस्था और मुक्तावस्था नष्ट हो जायगी। अतः एक द्रव्य अपना स्वभाव छोडकर अन्‍य द्रत्य के स्वभाय 
को स्वीकार नहीं करता यह जेनाचायों का अभिप्राय निर्दोष है। चेतन कुम्हार मृत्तिका के स्वभाव को स्वीकार 
करता हुआ क्‍या कभी कहींपर किसी के देखने में आया है ? कभी नहीं; क्यों कि हर एक वस्तु अपने स्वभाव में 
अविचलितरूप से और नियतरूप से रहतो है-उसको कभी नहीं छोडतो । ऐसी अवस्था में अपना स्वभाव बाधित 
होनेसे आकुल बसा हुआ जीव सोहयुक्त होकर क्‍यों क्लेश-दुःख पा रहा है ? कहने का अभिप्राय यह है कि 
जिसप्रकार द्रव्यकर्म जीव की विभाव परिण।ते में कारण पड़ता है तो भी बहू अपने स्वभाव को त्याग कर जोब- 
स्वभाय को स्वीकार नहीं करता उसीप्रकार जीव भी कर्मयोग्य पुदुगलकर्गणाओं की कर्मरप परिणति में निमित्त- 
कारण पडता है तो भी वह अपने चेतन्यस्वप्लाव को त्याग कर पुद्गल के अचेतनस्वभ्ञाव को स्वीकार नहीं करता । 
यदि द्रब्यकर्म ने अपने अचेतनस्वभाव को छोड दिया और जीव के चेतनस्वभाव को स्वीकार कर लिया तो बह 
जीवस्वभाव का धारक बन जानेसे जीव के स्वभाव में विकार को कौन पैदा करेगा ? विकार के अभाव में 
जीव सर्वया शुद्धावस्थ हि या अशुद्धावस्थ हि बना रहेगा । अतः जीव पुद्गलद्रव्य की कर्मरूप परिणति में अपने 
विपावम्ाव से निमित्त होनेपर भो जब अपने स्वन्ताव का त्याग महीं करता और निमित्तभत द्रव्यकर्म के उदय से 
अपना स्वभाव वृषित होनेपर भी अपने उस स्वभाव का त्याग नहीं करता और प्रुदगल के अचेतनस्वभाव को 
स्वोकार नहीं करता तब करसंरूप निमित्त से अपना स्वन्नाव सिर्फ दृषित बना हुआ बेखने से घबडाकर इस संसार 
में क्यों क्लेश-दुःख पा रहा है ? दोष तो जब निमित्त को हि हटाकर दूर किया जा सकता है तब घबड़ा जाने की 
आवश्यकता नहीं है । दोष उत्पन्न करनेवाले निमित्त के संयोग से यद्यपि जीवस्थभाव दूषित होता है तो भी बह 
जब नष्ट नहीं होता, और अपने विभावभाव के हारा कर्ंयोग्य पुद्गलों की कर्मरूप से परिणत होनेमें निमित्तकारण 
पडता है तो भी बह अपने स्वभाव का जब त्याग नहीं करता तब अपने स्वन्लाव के नाश का भ्रय आत्सा को नहीं 
होना चाहिये । इस कलदा से भी निर्मित्त की अकिचित्करता सिद्ध नहीं होती; प्रत्युत निमित्त उपादान के स्वभाव 
को बाधित करता है यह अभिप्राय हि स्पष्ट हो जाता है । हर एक व्रव्य के समान जोब की प्री परिणमनशी लता 
को कोई भी अस्वीकार नहीं कर सकता। कहने का भाव यह है कि यद्यपि द्रव्य अपने स्वभाव के अनुसार स्वयं 
परिणत होता है तो भी मनिमित्त के विना उसका परिणास दूषित नहीं होता । इसीलिये तो श्ञास्त्रकारों ने आत्स- 
परिणामों को दूधित करनेवाले द्रव्यकमंरूुप निम्ित्त को हटाने के छिये उपदेश दिया है । यदि निमित्त बस्तुतः 


सपवधार) । श्ध्‌ 
आजा अफिचिल्कर होता तो उत्त को हटाने के लिए उपदेश देने की क्या आवश्यकता थी? ॥ २१२॥ 

कलकाउे-- जब एक अस्तु अन्य वस्लु की नहीं होती तब वह वस्तु वस्तु हि बसी रहती है। एक पदार्स 
दूखरे एदार्य के थाहर रहकर क्रियारूप से परिणत होलेवाला होनेपर भी दूसरा कौससा पदार्थ अपने से भिन्न दूसते 
चदाय का क्या कर सकता है? कुछ नहीं कर सकता यह निश्चित हे । २१३ ॥ 

भावार्थ - दो भिन्न स्वभ्ावधाले परिणामिपवार्थों में स्वस्वाभिभागरूप संबंध नहीं हो सकता । अतः एक 
बस्तु दूसरी वस्तु की न होनेसे प्रत्येक वस्तु अपने स्वरूप में हि रहती है-अपने स्वभाव का एक वस्सु न त्याग 
करश्ती हैं और न वह अन्य वस्तु के स्वभाव को स्वीकार करती है। यहापि निमित्तनत अन्य वस्तु भी परिणति- 
क्रिया में अपनी परिणतिक्रिया के हारा सहायक होती है तो सी जिसप्रकार परिणामिवस्तु अपनी 'परिणतिक्रिया 
का आशभ्रय होनेंसे ओर अपने स्वरूप से अपने परिणाम में अग्यित होनेंसे अपने परिणास का वास्तव कर्ता होती 
है उसीप्रकार यह निमिश्षभुत अन्य वस्तु परिणामी द्रब्य के परिणाम का कर्ता नहीं होती; क्यों कि निमित्त मत 
शस्तु अपने स्वभाव को त्याग करके परिणामी व्रव्य के स्थभाव को स्वीकार न करनेवाली होनेसे परिणाम में अपने 
स्वभावसहित अस्वित से होनेंके कारण वहु अन्यवस्तुभूत परिणामी द्रव्य का कुछ भी नहीं करती ? कहा भी है 


कि एक विशिष्ट परिणास के दो सिन्नजातीय व्रब्य उपादानकारण नहों हो सकते। [ ' परिणासः नोभयोः 
अजायेत । ' ]। 


कलशार्थ- कार्य के रूप से स्वयं परिणत होनेवाली अन्य परिणामी वस्तु का दूसरी परिणामी वस्तु जो 
कुछ थोडासा विशेष पैदा करती हे वह व्यवहारतम की दुष्टि से हि करती है ऐसा माना गया है; क्यों कि 
निपलयनय की वृथ्टि से ( स्वयं ) परिणत होनेवाली इस परिणामी वस्तु में दूसरी कौनसी भी वस्तु अस्तिरूप 
नहीं हुआ करती ॥ २१४॥ 

खुलासा- परिणासी वस्तु के विषय में दूसरी वस्तु जो कुछ छोड़ा करती है अथति्‌ परिणामी वस्तु के 
परिणाम में जो कुछ थोडासा विशेष पँंदा करती है वह व्यवहारनय की दृष्टि से हि करती है; क्‍यों कि थोडासा 
विशेष पेंदा करनेवालोी वस्तु का परिणत होनेवालो वस्तु के परिणाम में स्थस्वरूप से अस्तित्व नहीं पाया जाता । 
निच्रयनय की दृष्टि से परिणामी वस्तु में दूसरी कोनसी भी वस्तु अस्तिरूप नहीं हुआ करती । इससे “ उपादान 
की परिणति के समय निमित अपनी परिणति के हारा कुछ थोडासा सहायभूत कार्य करता है-बह सर्वथा अ्िक्षि- 
स्कर नहीं है यह अभिप्राय स्पष्ट हो जाता है । 


इस उद्धरण में उपायान को स्वयं परिणामी बताया गया है तो भो मिमित्त भी परिणामों वस्तु के 
परिणाम में कुछ थोड़ांसा विशेष पेदा करता है यहू भी बताया गया है। हाँ, यह ठीक है कि निमित्त के द्वारा 
परिणामों वस्तु के परिणास में विशेष का निर्माण किया जाना व्यवहारनय की दृष्टि से है; क्‍यों कि उस विशेषांश 
में निभित्तभत वस्तु के स्वभाव का या अपने स्वप्नावसहित निर्मित्तभत वस्तु का अन्यय नहीं पाया जाता। आक्षेपक 
को अपने सन्‍्तव्य का समर्थत करनेवाली कौनसी सामग्री इस उद्धरण में मिलो यह समझ में नहीं आता । आक्षेपक 
के मन्तव्य का परिहार करनेवाला नीचे दिया हुआ प्रमाण देख लीजिए- 
न जातु रागादिनिमित्तभावमात्मात्मनों याति यथार्ककान्त: । 
तस्मिप्रिमित्तं परसडुग एवं वस्तुस्वभावोध्यमुदेति तावत्‌ ॥ १७५ ॥। 
सूर्यकान्तमणि के समान आत्मा अपने रागादिख्य विभावषरिणति के निम्ित्तत्व-कारणत्व/उपादानक!रणत्व 
को कदापि प्राप्त नहीं होती । व्रब्यकर्मरूप परद्रब्य का संबंध हि आत्मा की उस रागाविरूपविभावभाव से होनेबाली 
परिणति में निभितकारण पडता है। ऐसा यह वस्तुस्वभ्ाब उसससय प्रकट होता है । | 
अशानी आत्मा की अशुद्धिशक्ति अवश्य सौजूद है। फिर सी जह आत्सा अपने राशादिरूप विभाव- 
परिणामों का उपादानकारण नहीं होती । संसारी भात्मा अज्ञामी अवदय है; किन्तु अह अशानपरत्मक रागादिखूप 


६६ श्रीऋष सनाथदिगंबरजनप्रंधप्रफाइनसस्थायाः 
विशेष परिणाम के रूप से द्रव्यकसंरूप निमिल के अभाव में स्वयं परिणत नहीं होती; क्यों कि रायादिरूप से 
परिणत होनेकी अशुव्िशक्ति उसमें विद्यमात होती है और वह शक्ति कर्सरूप सिभित्त के अभाव में कवापि व्यक्त 
बहाँ होती । शुद्ध आत्मा को बात तो छोड दीजिये; क्यों कि वह व्रव्यकर्मकूप निमिल के साथ कदापि संबंध को 
प्राप्त नहीं होती । सम्यक्‍स्वोत्पत्ति के या भेवजश्ञान की उत्पत्ति के बाद जंसे जैसे उसके शान की विशुद्धि बृद्धिगत होती! 
रहुनेसे आत्मा समयंतर बनतो जाती है वैसे बेसे नि्मित्तभूत द्रब्यकर्म उस आत्मा को विभावरूप से परिणत करने के 
विधय में अकिघित्कर मनता जाता है। सूर्यकान्तमणि में अग्निरूप से परिणत होनेकी शक्ति अवश्य मौजूद होती 
है; कितु बह सूर्यकिरणों का अभाव होनेपर कदापि व्यक्त नहीं होती। उसके साथ सूयंकिरणों का संपर होते 
हि बह अग्मिरूप परिणति को प्राप्त होता है । इस दृष्टान्त से व्रब्य की दाक्ति निमित सिलनेपर हि जयक्त होती है- 
जब तक निमित्त नहीं मिलता तब तक वह व्यक्त नहों होती। उसीप्रकार अशानो आत्मा में विभावात्सक- 
रागादिरूप से परिणत होनेकी शक्ति अबश्य सौजूद होती है। वह शक्ति रागादिरूप परिणति के निमित्तकारणभूत 
इस्यकर्म के उदय के विना कदापि व्यक्त नहीं होती । अतः आत्मा की इस रागादिकूुप विभावपरिणति में द्रत्यकर्म" 
रूप परद्रव्य का संबध हि निमित्तकारण पडता है। वस्तु को जिस समय परिणति होने रूगती है उस समय * बस्तु, 
का परिणमन निम्मित्त के अभाव में न होता ” यह वस्तु का स्वभाव प्रकट-व्यक्त हो जाता है । 

इस उद्धरण से “ वस्तु यद्यपि कार्यरूप से स्वयं परिणत होती है वो भी उसका परिणमन नि्ित्त अपने 
परिणास से जब सहायभत होता है तब हि होता है-उपादानपरिणति के सहायभूत ऐसी निमित्त की परिणति के 
बिना नहीं होता ' यह अभिप्राय सुतरां स्पष्ट हो जाता है । अत- निमित्त को सर्वथा अकिचित्कर मानना भूल है। 


जीव की रागादिरूपविभावपरिणति का सिर्फ जोब हि कारण होता है ऐसा कहना जिसप्रकार एकान्तरूप 
हु उसीप्रकार उस परिणति का सिर्फ द्रव्यकमंरूप परव्रव्य हि कारण पड़ता है-उपादान अकिचित्कर है 
ऐसा कथना भी एकान्तरूप हि है; क्‍यों कि रागादिख्पपरिणति का जोवब्रब्य और द्रव्यकमंकूप पुद्गलद्वव्य 
कारण पड़ते हैँ | देखिए- 

रागजन्मनि निमित्ततां परद्रव्यमेव कलयन्ति ये तु ते । 
उत्तरन्ति न हि मोहवाहिनों शुद्धबोधविधुरान्धबुद्धण: ॥ २२१॥ 

जीव रागरूप परिणत में जो परद्रव्य को हि. निमित्तता को प्राप्त कराते हे अर्थात्‌ जो सिर्फ परव्रव्य को 
रागादिरूप परिणति का कारण मानते हें-अशुद्ध आत्मा को उस परिणति का कारणभूत नहीं सानते वे शुद्ध ज्ञान 
से बंचित होनेसे जिनका ज्ञान अधा बना हुआ है ऐसे होनेसे वे मोहरूप नदी को पार नहीं कर पाले । 

भावार्थ- कहने का भाव यह है कि रागादिरूप विभावपरिणासो का वास्तव कारण अशुद्ध जीव या 
उसका अज्ञान हि है। उस अशुद्ध जोबरूप या उसके अज्ञानरूप कारण का अन्नाव होनेपर निमित्तभूत द्रव्यकर्मरूप 
परद्रव्य किसकी परिणति में सहायक होगा [ अभावशब्द से विभावरूप से परिणत होने की जीब की योग्यता का 
अभाव यहा अभोष्ट है ] और किसको अशुद्धि करेगा ? अतः रागोत्पत्ति में सिर्फ नि्मिस्भूत परदरव्य को हि 
कारण महीं माना जा सकता । परद्रथ्य के साथ साथ अशुद्ध आत्मा को भी या उसके अज्ञान को भो रागादिरूप 
विभावधावों को उत्पत्ति में कारण मानना होगा। साराश, रागादिरूप विभावश्ावों की उत्पत्ति जिसप्रकार 
उपादानभूत अशुद्ध जीव के अभाव में नहीं हो सकती उसीप्रकार द्रव्यकमंरूप परद्रः्य कौ निमित्तता के अभाव में 
बहाँ हो सकती । अतः निर्मित्त को सबंधा अकिचित्कर नहीं माना जा सकता । उसे कथंलथित्‌ (कचित्कर सानना 
हि होगा। निमिस्त जो कुछ थोडासा करता है वह जीव परिग़ाम की अशद्धि है फिर भले हि वह परिणाम के 
सघान अशानी जोबव को हो । जीव का अशानरूप जो भाव है बह स्वाभाविक है ऐसा तो नहीं कहा जा सकता; 
फ्यों कि उसे स्वामाविकभाव सानने से स्वाभाविकभाय यावद्‌द्रस्यभावि होनेसे उसका कभी भी अभाव नहीं होगा । 
अशाग को विभावमभाव समानता तो उसे कर्मनिमितक सानना होगा; क्यों कि उसे कर्मनिमिसक से मानने से वह 


समयतारः । है. 


ज्याभाविकभाव बस जायगा और आत्मा उसका अभाव अपना हि तुछाभाव हो जानेका प्रसंग हो जाने से कप्रौ 
जहीं कर सकेगी । अतः लशास और उसके क्ोध्ादिर्प परिणाम शाम की अशुद्ध व्यंजनपर्याय हे और हसखिये 
थे कर्मनिमित्तक हे। आच्चार्यप्रवर अमृतंद्राचायं ने हि कहा है कि- स्यक्त्वाध्शुद्धविधायि सत्किल परद्रृव्यं समय 
स्वयं।. [0 १९१॥ ] ' * दृब्यकर्मरूप परव्रव्य जीबपरिणाम में अशुद्धि उत्पन्न करनेवाला है।” अतः जीक, 
परिणास को अशुद्ध बसाता यही द्रव्यकर्म का किचित्करत्व है। इसलिए मिमित्त सर्वथा अकिचित्कर है ऐसा नहीँ 
कहा जा सकता । वहु कर्यंथित्‌ किचित्कर और कथंणित्‌ अकिचित्कर है ऐसा मानना हि होगा । 

कालद्रब्य के ही शास्त्रकारों मे सभी द्र॒त्यों की परिणमतक्रिया के समय मिमित्तत्व का स्वीकार किया 


.है । कालद्रव्य अनादि अनंत है और सर्व लोकाकाशस्थित है । सर्व लोकाकाश परिणमनशीलद्रब्यों से धरा हुआ है । 
.हरएक द्रव्य पारिणामिकों शक्ति से युक्त होनेंसे निभित्त मिलते हि वह परिणत होता है। कालठव्यरूप मिमिस 
सर्व लोकस्यित होनेसे सभी ठ्रव्य परिणत होते हे । जीव भी एक पारिणामिकी शक्ति से युक्त व्रब्य होनेसे काल- 
इंत्यरूप निमिस के सद्भाव से परिणत होता है। कालद्रव्य के निसित्त से जीवद्रब्य परिणत होता है इसका अथ॑ 
ब्रह विभावरूप से परिणत होता है ऐसा नहीं है । जीव की परिणति चाहे विभावरुप हो या याहे स्थावरूप हो 
कालद्रब्य सिर्फ उसकी परिणतिक्रिया में सहकारी होता है! द्रव्यकर्म कालब्रव्य के निरमित्त से उत्पन्न होनेवाली 
जीय की परिणति में अशुद्धिमात्र उत्पन्न करता है। अतः कार प्रव्य के निसित से हि जीव विभावरूप से 
परिणत होता रहेगा और जीव विभावभावों से कभी भी छुटकारा नहीं पा सकेगा ऐसा समझने को कोई आवदय- 
करता नहीं है। कालव्रब्य के निभित्तत्व का शास्त्रकारों ने जो प्रतिपादन किया है वह सिर्फ कालब्रब्य को न 
माननेवाले परसमयों के लिए हि है ऐसा कहना असंगत है । जीव के परिणाम कंसे उत्पन्न होते हे यह स्वसमयी को 
समझाते के लिए भो वह प्रतिपादन है। ' कालच्चेत्येफे ” ऐसा कहनेबाले कालद्रव्य को स्वीकार नहीं करनेवाले 
व्राशनिक भी हे । उनका अरि्तित्व अस्वीकार नहीं किया जाता। क्‍या “ वर्तता परिणाम: क्रिया परत्वापरत्वे छल 
कालस्य ' यह तत्त्वार्थमहाशास्त्र का सूत्र परसमयी के लिए हि रचा गया है ? वह स्वसमयी के लिए नहीं है क्‍या ? 
वस्तुतः यह सूत्र कालकृत उपग्रह को व्यक्त करने के लिए हि रचा गया है | यदि यह सूत्र परसमयो के लिए हि 
रचा गया हो तो धर्मंद्रव्य, अधर्ंद्रव्य, आकाइद्रव्य, पुद्गलद्र॒ब्य और जीवद्रब्य इनके उपग्रहों का प्रतिपादन करने के 
लिए रचे गये सूत्र भी कया परसमयी के लिए हि रचे गये हे ? क्या उनकी रचना स्वसमयो के लिए है हि नहीं ? 
ग्रन्थराज समधसार की रचना किनके लिए है ? क्‍या यह जिनानुयायिओं के लिए नहीं रचा गया ? वस्तुतः जो 
ब्रस्तुस्वरूप को ठीक समझते नहीं उन जिनानुपायिओं के लिए भी वे रचनाएं है । अस्तु । 


जिसप्रकार उपादान और उपादेय-उपादान का कार्यरूप परिणास इन में व्याप्यव्यापकाव होता है 
उसीप्रकार निसित और नेसित्तिक अर्थात्‌ उपादान का निमित्तजन्य परिणास इन से भी व्याप्यव्यापकभाव होता 
है । ऐसी अवस्था में उपादानोपादेषशाव और निमित्तनेसित्तिकभाव इनमें क्या अन्तर हैं ? उपादान और उपादेय 
कर्थंचित्‌ एकद्रव्यस्वरूप होनेसे उपादान का उपादेय में स्वस्वभाव से अन्चय होनेसे उन दोनों में व्याप्यव्यापकाव 
होता है यह ठीक है; कितु निमित्त और नेमितिक एकव्रव्यस्थरूप न होनेसे उनमे अन्तव्यप्यव्यापक्ताव का होना कंसे 
संभवनीय है ? निमित्त का स्वस्वरूप से अन्बय नेसित्तिक में यदि पाया जाता तो ' उनमे भी व्याप्यव्यापकभाव 
होता है ' यहू अभिप्नाय जाना जा सकता है । 

इस शंका का समाधान नीचे उद्धृत किये गये ज्ञास्त्रीय प्रमाण से हो सकता है । देखिए- 


यथा अस्तरव्याव्यप्यापकावेन समृत्तिकया कलशे क्रियमाणे भाव्यमावक्रभावेन मृत्तिकया एव 
अनुभूयमाने च बहिव्याप्यव्यापकभावेन कलठासम्भवानुकूल व्यापारं कुर्वाण: कलशकृततोयोपयोगजां 
तृप्ति भाव्यभावकभावेन अनुभवंइ्व कुलाल: कलशं करोति अनुभवति चेति लोकानां अनादिरूढोस्ति 
ताबद्व्यवहार:; तथा अन्‍्तर्व्याप्यव्यापकभावेन पुद्गलद्रब्येण कर्मणि क्रियमाणे भाव्यभावकभावेन 


६८ आओोऋषभनाथबिभंबरजभप्रंप्रफाशनसंत्थानाः 


कुदगलप्रव्येण एवं अनुभयभाने च्॒ बहिव्याप्यव्यापक्ाावेन अशाकात्‌ पुद्गणकर्मंसम्भवानुक्ल परिणत्मं 
कुर्वाणः पुदृगलकर्मविषाकसम्पादितविषयसन्निधिप्रधावितां सुखदु:लपरिर्णात भाव्यधावकभावेन अनुभ- 
अंश्य जोवः पुद्गलकर्स करोति अनुसवति थे इति अज्ञानिनां आसंसारप्रसिद्धः अस्ति तावद्व्यवहारः; 
(सं. सा. गा. ८४, आ. ख्या. टोका ] 
उपादानका रणभूत मृततिका अपने का्यरूप कलश को आदि-मध्य-अन्त में अपने स्वरूप से व्यापनेवाली. 
होनेसे मृत्तिका का सज्भूगव होनेपर फलशरूप परिणाम का सद्भाव होनेसे और उस मुतिका का असाज होनेपर 
उस कलशरूप परिणाम का असाव होनेसे मुसिका ओर करूदा में अन्वयव्यतिरेक होनेसे उन दोसों में अस्तर्ब्याप्यव्या- 
ककभाय होता है। उस दोनों में अभ्तव्याध्यव्यापकभाव का सद्भाव होनेसे मुत्तिका अपने कलशात्सककायरूप परिणाम 
का जाक्यय होती हैं। उस परिणतिक्रिया का आश्रय होनेसे मृत्तिका का कलशकतुत्व सिद्ध हो जाता है। 
मत्तिका अपने करुशरूप कार्य को सावजक-निर्माषक और कलशरूप कार्य उसका भाज्य निर्मेय है । 
अतः मृश्तिका आर उसका कलशरूप कार्य इसमें भाष्यमावकन्ताव होता है। उन दोलों में भ्राव्यप्रायकभाव 
का सज्भाव होनेसे मुत्तिका कलशरूपपरिणाम के स्वरूप से-आफार से परिणत होतो है। कलशात्मक कार्य के 
रूप से परिणत होनेसे मृत्तिका का भावकत्व और फलशात्मक कार्य का भाव्यत्व सिद्ध हो जाता है। 
कुम्हार की मुत्तिका से बननेवाली करूश को उत्पत्ति के अनुकूल क्रिया और उस क्रिया का आश्रयभूत होनेयारा 
कुम्हार इनमें अन्वयव्यतिरेक का सद्भाव होनेसे और कुस्हार उस क्रिया का व्यापक होनेसे और वह क्रिया उसकी 
व्याप्य होनेसे कुम्हार ओर कलशोत्पत्ति के अनुकूल उसकी हस्तसंचालनादिरूप क्रिया इनमें अन्तम्भाप्यव्यापकभाव 
होता है। इन दोनों में अन्तव्योप्यव्यापक्ाव का सज्ाव होनेसे कुम्हार कलशोटपत्ति के अनुकूल होनेवाली अपनी 
हस्तसंचालनादिफ्रियारुप परिणति का आश्रय होता है । उस क्रियारूप परिणति का आश्रय होनेसे कुम्हार का कल- 
शोत्पत्ति के अनुकूल अपनो हृस्तसंचालनादिरूप क्रिया का कर्तृत्व सिद्ध हो जाता है। कुम्हार कलश में रखे हुए जल के 
उपयोग से अर्थात्‌ उसके पान से उत्पन्न होनेवाले तृप्तिरूप परिणाम का भावक-निर्मापक है और तुप्तिरूप परिणास उसका 
भाव्य-निर्मेय है । अतः कुम्हार और उसका तृप्तिरूप परिणाम इनमें भाव्यभावकभाव होता है। उन दोनों में 
भाव्यशावकभाव का सद्भाव होनेसे कुम्हार तृप्तिकूप अपने परिणाम के रूप से परिणत होता है | इससे कुम्हार का 
भावकरद और उसके तुप्तिरूप परिणाम का भाव्यत्व सिद्ध हो जाता है। सारांश, मृत्तिकाओर कलश में होनेबाले 
अन्तव्याप्पय्यापकभाव और भावयभावकभाव  ययाय्थ हे-वास्तव है । उसीप्रकार कुम्हार और कलशोत्पतति के 
अनुकूल होतेबाली हस्तसंचालनादिकूप क्रिया इनमें होनेवाला अन्तव्योप्यव्यापक्माव और कुम्हार आर उसकी 
तुप्तिसूप परिणति इनसें होनेवाला साव्यकावकभाव यथार्थ हे-वास्तव हे । कुम्हार मृत्तिका के कलद्ारूप कार्य को 
मृत्तिका जिसप्रकार आदि-सध्य-अन्‍्त में व्यापतो है उसोप्रकार उस कार्य को सर्वथा अपने स्वभाव से व्यापता 
जहीं । अतः कुम्हार ओर मृतिकोपादानककलशरूप परिणाम इनमें अन्सर्व्याप्यव्यापक्ाण नहीं होता । यद्यपि 
देख दोनों में अन्सर्वर्याप्यव्यापकाव नहीं होता है तो भी उनमे बाहर वध्याप्यव्यापक्ाव अवदय होता है। यद्यपि 
क्रिशमनशील होनेसे मुत्तिका परिणतिक्रिया का आश्रय होती है तो भी वहु कलशरूप से हि परिणत होगी ऐसा 
निषम नहीं है । कुम्हार की कलूशसंप्तवानुकूल हस्तसंचालनादिकूप.. बिशिष्टक्रियात्सक परिणति हि मृतिका के 
परिणास को कलशझाकार बनाती है। अतः कुम्हार या उसकी बहू विशिष्ट हस्तसंचालनादिरूप क्रिया और 
मृत्तिकोपदानक कलश इनमें व्याप्यव्यापफभाव अवव्य होता है; क्‍यों कि कुम्हार की उस क्रिया का सद्भाव होनेपर 
हि मृत्तिका की कलशाकाररूप परिणति होनेसे उन दोनों में अन्वय होता है और उसकी उस विशिष्ट क्रिया का 
अभाव होनेपर मृत्तिका के परिणाम में कलशरूप आकृति का अभाव होनेसे उनमें व्यतिरेक होता है। यद्यपि 
कुम्हार ओर मृत्तिका का कलशात्मक परिणाम इन में व्याप्यव्यापकाव का सद्भाज होता है तो भो वह अन्त- 
व्याप्यव्यापक्तावरूप नहीं होता-बह़िव्याप्यव्यापकावकप होता है; क्योंकि अचेतन कलदारूप परिणाम को चेतन 
फुस्हार अपने स्वरूप से आदि मध्य अन्त में अथात्‌ स्बथा व्यापता नहीं । कुम्हार और करुश में बहिव्पाप्पव्यापक- 


सममासारर $ऐ 


भाष होनेसे और कुम्हार अचेतत कलझकूप से परिणत मे होनेके कारण उन दोनों में वास्तव भाध्यकायकशाव ने 
होनेसे कलतझ का कुराऊफर्तुकत्थ वास्तव नहीं है-निश्चयनय को दृष्टि से नहीं है। लोक में कुम्हार को जो कर्छा 
सका कर्ता बताया जानेका व्यवहार चल रहा है बह व्यध्रहारनय को वुष्टि से है-निशययनय की दृष्टि से नहीं । 


उसीप्रकार कमंवर्गणायोग्य पुद्शलद॒ध्य अपने कार्यकप व्र्यकर्स को आदि भध्य और अन्त में अर्थात्‌ 
संपूर्ण रूप से अपने स्वभाव से अवफता है । अतः आर्ंयर्मणावोप्च पुद्तत का सतूाव होनेपर पत्यकर्सरुप परिणाम का 
समूाव होनेंते और उस विशिष्ट पुदु्यल का असाव होनेपर उस व्रष्यकर्मरूपपरिणास का अभाव होलेसे कर्सवर्गेणा- 
योग्य पुद्गलब्रब्य और उसका परिणामरूप द्रब्धकर्म इसमें अन्वयध्यतिरेक का सद्भाव होनेसे उनमें अन्तवयेप्यव्याप- 
कभ्नाव होता है। उस दोनों में अन्तर्व्याष्यध्यापकशाव का सद्भाव होनेसे पुदगल्धव्य प्रव्यकर्मा्मक कार्यरुप सें 
फ्रिणत होनेकी किया का आश्रय होता है। उस परिणतिक्रिया का आश्रय होनेसे कर्मवर्गणायोग्यपुदृगल का 
ब्रध्यकर्मंकर्तुत्व सिद्ध हो जाता हूँ । पुद्गरूशव्य अपने व्र्यकर्मरूपकार्य का भावक-निर्माफ्क है और उसका द्ृव्यकर्मे- 
रूप कार्य भाव्य-सिर्मेय है। अतः कर्मवर्गंणायोग्य पुद्मलब्रध्य ओर उसका द्रव्यकर्स रूप परिणाम इसमें साव्यभावक- 
भाव का सद्भाव होनेसे कं बर्गणायोग्य पुदगल जीव को सुख:दुःख देनेकी शक्ति से युक्‍त प्रव्यकर्म के रूप से 
परिणत होता है । द्रष्यकर्मात्मक कार्य के रूप से परिणत होनेसे कमंवर्गणायोग्य पुद्यल् के भावकत्व की और 
बप्रष्यकम।त्सक कार्य के भाव्यरव की सिद्धि हो जाती है । अज्ञानी जीव की करमंवर्गणायोग्य पुदुगल से 
बननेवाले व्रव्यकर्म को उत्पत्तिक्रिया के अबुकूल होमेबाली विभावरूप से परिणत होनेकी अश्ानी जीव 
की क्रिया और उस विभावरूप से परिणत होनेवाली क्रिया का आश्रय होनेवाला अज्ञानी जीव इमसें 
अन्थयव्यतिरेक का सद्भाव होनेसे आर अज्ञानी जोब अपनी उस विभावरूप से परिणत होनेवाली क्रिया का 
अपने चेतनस्वभाव से व्यापक होनेसे और यह क्रिया उस अज्ञानी जीब की व्याप्य होनेसे अज्ञानी जीव और व्रच्य- 
क्षरमंरूप से परिणत होनेशी पुदुगल की क्रिया के अनक्ल ऐसी अज्ञानो जीव की विशावरूप से परिणत होनेकी 
क्रिया इनमें अन्तर्यप्यव्यापक्शाज होता है। उन दोनों में अन्तर्व्याप्यव्याषकाव का सद्भाव होनेसे जीव अपनी 
द्रद्यकर्म रूप परिणति के अनुकूल होनेवालो विभावरूप से परिणत होनेको क्रिया का आशय होता है। उस विभा- 
बात्सक परिणतिक्रिया का आश्रय होनेते अशञानी जीव का अपनी व्रव्यकर्मोत्पत्ति के अनुकूल विभावकृष से परिणत 
होनेकी क्रिया का कतुत्व सिद्ध हो जाता है। अज्ञानी जीव पुद्गलकर्म के विपाक के द्वारा अर्थात्‌ निमित्तभूत व्रव्य- 
कर्म के द्वारा संपादित अथीत्‌ इकट्ठे किये गये विययों के द्वारा याने मिमित्त के हारा अशानी जीव में प्रादर्भूत 
की गयी अर्थात्‌ विषयों के निमिल से अज्ञानी जोब में प्रादुर्भूत हुई उसकी आत्मपरिणति का भावक है-उपादानकर्तृभूत 
जनक है । अतः अज्ञानी जोव और उसका भाव्य-जन्य है। अतः अज्ञानी जीव और उनका सुखदुखःरूप 
परिणास इनमें वास्तव भाव्यभावकाव होता है। उन दोनों में भाष्यधावक्ताव का सद्भाव होनेसे अज्ञानी जीव 
सुखदुःखादिरूप अपने परिणाम के रूप से परिणत होता है । इससे अज्ञानी जीव का सावकत्थ और उसकी सुख- 
वुःखरूप परिणति का भाव्यत्व सिद्ध हो जाता है। सारांश, कर्मवर्गणायोग्य पुद्गलद्र व्य और उसका द्रव्यकर्मरूप 
बरिणास इनसें होनेवाले अन्तव्यप्पव्यापक्ताथ आर साव्यप्तत्कभाव यथार्थ हे-वास्तव हें | उसप्रकार अक्षानी 
जोब और उसकी सुखदुःखादिरूप से परिणत होनेकी क्रिया इनमें होनेंवाला अन्‍्लदर्धाष्यब्घापक्रशाथ और अशएपनी 
जीव और उसका सुखदुःखाविरूप परिणाम इनमें होनेवाला भाव्यमावकातव वास्सव-यथार्थ है। अजश्ञानी जीव 
दरब्यकर्मरूप पुदंगलकार्य के पुद्गलद्रब्य जिसप्रकार आदि-म्रध्य-अन्त में व्यापता है उसीप्रकार पुदगल 
के परिणामरूप द्रव्यकर्म को आदि-मब्य-अन्त में अपने अचेत्रतत्वकहुर अतायारग स्वरूप से स्यापता नहीं। 
अतः अज्ञानी जोब ओर द्रव्यकर्मरूप पुदुशलूपरिणाम इनसे अन्तव्याप्यव्यापकन्ताव नहीं होता | यद्यपि इस दोनो में 
अस्तर्व्याप्प यापकाव नहीं होता तो भो उनमे बहिव्योप्यव्यापफ्माव अवश्य होता है। यद्यपि परिणमनशील 
होनेसे पुदूगल अपनो परिणत होनेकी क्रिया का आश्रय होता है तो भो बह द्रव्यकर्मरूप से हि परिणत होगा ऐसा 
नियम नहीं है। अश्ञानी जीव की पुद्गल की द्रव्यकर्मरूप से परिणत होनेकी किया के अनुकूल अपनी विभावा- 


० . आीऋतभनायबिगंबरफेसपंसप्रकाधनसंस्यायाः 


ल्यकपरिणतिकिय! हि पुदूगक के परिणाम को व्रव्यक्ंत्थकूप बनाती है। अतः अज्ञाती जीव या उसकी जिभावरूप 
एरिणति और कमंवर्गणायोग्य पुद्गल की द्रव्यकर्ंझफ परिणति इनमें व्याप्यव्यापकाव अबद्य होता है। क्यों 
कि अशानी जीव की विभाषभावात्मक किया का सद्भाव होनेपर हि कर्मबर्गणायोग्य पुदृगलअ्व्य को ब्रन्यकरमंक्प 
परिणति होने से उन्त दोनों में अन्चय होता है और अशानोी जोव के या उसको जिम्ावरूप परिणति के अभावसों 
पुद्गल की ब्रव्यकर्मकूप परिणति का असाव होसेफ्र पुदूसल के व्रव्यकमंखप परिणति का अभाव होनेसे उससे 
व्यतिरेक होता है । यद्यपि अश्ानी जोब और कर्मवर्गणायोः्य पुदूगल का द्रव्यकमंरूप परिणाम इनमें व्याप्पव्यापक- 
भाव का सद्भाव होता है तो भी वहु अन्सव्याप्यव्यापक्ाबकूप नहीं होता-बहिय्याप्यव्यापषरभावरूप होता है; 
क्यों कि अवेतन व्रव्यकमंरुप परिणाम को चेतन अज्ञानों आत्मा अपने चेतनस्वरूप से आवि-सध्य-अन्त में अर्थात्‌ 
रंपूर्णरूप से व्यापता नहीं । अशाती आत्मा और द्रव्यकर्म इनमें बहित्याप्यव्यापकाव होनेसे और अशानो मात्मा 
इव्यकर्सकप से परिणत न होतेके कारण उन दोनों में वास्तव भाष्यभावकाब न होनेसे व्रव्यकर्म का अज्ा- 
निजीवकत्‌कत्व वास्तव नहीं है-निएथयनय को दुष्टिसे नहीं है। अशानो आत्मा द्रव्यकर्स का कर्ता है यह अनादिकाल जे 
अशानी बने हुए जीव का कथन है-आानी जीव का नहीं । इस उद्धरण से स्पष्ट हो जाता है कि परिणाम ओर परिणामी 
इनमें अन्तव्याप्यव्यापक्माव होता है और निमित्त और नेमतिक में बाह्य व्याप्यव्यापकाव होता है । 
कुम्हार ओर कलदा हनमें बाह्मव्याप्यव्यापक्भाव, निभित्तनेमत्तिकभाव ओर व्यवहारनयाशत कतुकमंभाव होता है तो 


भी उपादान के परिणाम को कुम्हाररूप निमित्त के बजह से जो विशिष्ट आकार प्राप्त होता है वह सर्वथा सिथ्या 
नहीं है-एवंभ्तनय की अपेक्षा से वह सत्य-यथार्य है। यदि उस कलशरूप परिणाम को सिथ्या माना तो उस को 
जलधारणादिरूप अर्थक्षिया भो वन्ध्यासुत की श्रता के समान मिथ्या हि होगी। इसी प्रकार कर्मोवयरूपष निर्मित्त 
और अज्ञानी जीव के परिणास इनमें अज्ञानी जीव का विभावपरिणामरूप निमित्त ओर कर्मंवर्गणायोग्य पुदूगल का 
कर्मरूप परिणाम इनमें बाह्मव्याप्यव्यापकाव, निमित्तनेमत्तिककाव और उ्यवहारनयाश्रित कतुकंभाव होता है 
तो भो जीव का विभावात्मक परिणाम और कमंवर्गणायोग्य पुदूयल का ब्रव्यकमेरूप परिणाम सर्वथा भिथ्या नहीं 
है । यदि इनको सर्वथा सिथ्या साना गया तो जीव की संसारावस्था का विनायास अभाव हो जायगा, जिससे 
समयसारप्रंथराज में प्रतिपादित किये गये विषय का बैफल्प सिद्ध हो जायगा ओर आत्मा को सदाशिव साननेका 
प्रसण खड़ा हो जायगा । निरच्रयनय की दुष्टि से आत्मा शुद्ध होनेसे यद्यपि उसको सदाशिव माना जा सकता है 
तो भी ससाररूप पर्याय की दृषिट से यह सदाशिब नहीं है; क्‍यों कि संसार अवस्था में वह अशुद्ध होतो है । दूसरी 
बात यह है कि अज्ञानी जीव के विभाव परिणाम और अज्ञानी जीव इनमें अन्तर्पाप्यव्यापकभाव, भाव्यप्षायकभाव 
ओर कतृकर्मत्व यथार्थ होनेपर भी शुद्धनिश्वयनय की दृष्टि से आत्मा के बिभावों का शुद्ध आत्मा के साथ किसो 
प्रकार का सबंध नहीं होता; क्‍यों कि विभावमावों का उपादान कारणमूत अस्ान का शुद्ध जीव में सद्भाव नहीं 
पाया जाता । शुद्ध जीव का परिणाम और कर्मोदय इनमें निमित्तनेमत्तिकभाव भी नहीं होता; क्‍यों कि शुद्ध आत्मा 
के साथ पुद्गलोपादानक द्रव्यकमं के सबंध का विच्छेद हो गया होता है। अशुद्ध जीव और उसके विभावात्मक 
परिणाम इनमें जो अन्तर्व्याप्यव्यापक्नाव, निभितनेमत्तिकभाव और कर्क भाव का प्रतिपादन पाया जाता है वह 
अशुद्ध निश्चयनयकी दृष्टि से है-शुद्ध निश्चयनय की दृष्टि से नहीं । अशुद्ध आत्मा की आत्मा यह सज्ञा व्यवहार- 
सयकी-अशुद्ध निश्वयनय की दृष्टि से की गयी है; क्योंकि अशुद्ध आत्मा में शुद्धज्ञानधने कस्वभाव का अभाव होनेसे 
वह प्रयार्थस्वरूप से आत्मसंज्ञा के योग्य न होनेपर भी उसको उपचार से आत्मा कहा जाता है । शास्त्रों में अशुद्ध 
आत्सा को अजीब भी कहा गया है । इस अजीब शब्द का अर्थ पयुंदास से जीवभिन्न जीवसदृश ऐसा है। अधुद्ध 
जीव की जीवभिन्नता उसके अशुद्धता के कारण से है अर्थात्‌ शुद्ध जोवसे भिन्नता उसकी अशुद्धता के कारण से है 
और उसकी जीवसदृशता उसके चेतनसामान्यरूप होनेसे है । अशुद्ध जीव के विषय में प्रयक्त किये गये अजीब 
शब्द का अर्थ अचेतन ऐसा नहीं है, अपि तु अप्रह्वस्त अर्थात्‌ अशुद्ध जीव ऐसा है, क्‍यों कि नजका प्रयोग “अप्रशास्त्याँ 
इस क्षर्य में भी किया जाता है। प्रभाण-“तत्सादृश्यसभावज्य तदन्यत्व॑ तदल्वता । अप्राशस्त्यं विरोधकृच नसबर्णा: 


समयसारः । ज्ै' 


वह प्रकोतिता; ॥' सारांद्, यहांपर जो कतुकर्म साव का, भोक्‍तृभोग्यभाव का और सिमितनैमसिसिक सब का विदार 
ब्यक्ष किया गया है यहु अशुद्धनीवविषयक हि हैं-शुद्धओोबजिष यक नहीं । 

इससे उपादान और उसके परिणाम जो उपादेश भी कहा जाता है इसमें अन्तर्व्याप्यव्यापक्भाव होता है 
और निभित्त और नंभिततिक इनमें बहिव्यप्पिव्यापकाव होता है यह स्पष्ट हो जाता है। उपादान और उसके परिणास में 
होनेवाले अस्तर्थ्याप्यव्यापकश्मावरूप संबंध और भाव्यभावकभावरूप संबंध निशचयाधीन हे और निमित्त और सेमित्तिक 
इसमें होनेवाले बहिड्पाप्यव्यापकशावरूप संबंध जौर भाव्यमावकसावरूप संबंध व्यवहार्नयाधोन हे; क्‍यों कि पहले 
दोनों संबंध स्वाधित हे और दूसरे दोनों संबंध पराओित हे । उपादेय अर्थात्‌ परिणास उपादान का कार्य होनेपर भो 
डसको सिभित्त का कार्य सानता ट्विक्रियावादित्वनामक दोष का प्रसंग खड़ा हो जाने से अज्ञान का फल हूँ । यहां भी 
विसिस का पूर्वोक्त स्वरूप स्पष्ट हो जाता है। 

यदि निभित्त सर्वया अकिचित्कर होनेसे व्रव्यकर्मरूप निसिल जीव की विभावरूप परिणति की उत्पत्ति के 
विषय में सवंधा अकिचित्कर है तो कमंवर्गणायोग्य पुदुगल को द्रव्यकसंरूप परिणति के विषय में अज्ञानी जोब के विभा- 
वरूप परिणाम निमित्तभत होनेपर भी सर्वथा अकिब्ित्कर हे ऐसा सानना होगा; क्यों कि विभावधाव भी पुद्गलद्वव्य 
की द्रव्यकर्मरूप प्रिणति में निमित्तकारण पडते हे। ऐसी अवस्था में अज्ञानी जीव और द्रव्यकर्म इनके संइलेयरूफ 
संबंध का अभाव होनेपर भो दोनों अपने अपने विभावयों के रूप से परिणत होंगे। ऐसा होनेपर अज्ञान या उसके क्रोधादिकूप 
विभावपरिणाम अज्ञानी जीव के स्वप्तावभूत भाव बन जानेसे उनका अभाव कभी नहीं होगा और कमंवर्गणायोग्य 
पुव्गलद्ध य के भी क्मरूप परिणतियां पुद्गलद्रव्य के स्वभावभृतभाव बन जानेसे उन परिणतियों का भी अभाव 
कभी नहीं होगा; क्यों कि विभावरूप से हि परिणत होना उन दोनो द्वव्यों का स्वभाव हि बन जायगा ! यदि 
/ अशानी जीव के विभावात्मक परिणाम चेतनास्वित होनेसे प्रेरक होनेके कारण वे अफिच्त्कर हे ऐसा नहीं कहा 
जा सकता ऐसा अभिप्राय हो तो “ अज्ञानी जीव के चेतनात्मक विभावपरिणास किचित्कर हें इस कथन का वास्तव 
अभिष्राय क्या हे ? क्‍या ये उपादान जिसप्रकार अपने विभाव परिणामों में अन्वित होते हे उसोप्रकार फर्संचर्गणा- 
योग्य पुदूगलो के परिणामों में अपने चेतनस्वरूप से अन्वित होते हे ? ' इस प्रकार के प्रश्न उपस्थित हो जाते हे । 
बदि अज्ञाती जीव अपने स्वरूप से पुद्यल की कर्मरूप परिणति में अन्वित होता है ऐसा माना तो द्विक्रियाबादित्व 
नाम का दोष आता है और यदि वह चेतनस्वरूप से अन्वित नहीं होता ऐसा माना तो फिर वह जो कुछ करता है 
वह क्‍या हू ? यदि वहु परिणामों पुदूगल को कमंरूप से परिणति के समय उसको सामर्थ्य को सिर्फ प्रबोधित करता 
है ऐसा कहा गया तो निर्मित का अकिच्ित्करत्व बाधित हो जाता है । चस्तुतः परिणाम द्रव्य की परिणति के समय 
उसकी सामर्थ्य को प्रबोधित करनेके लिये निमित्त चेतन हि होना चाहिये ऐसा नियम नहीं है; क्‍यों कि अवेतन 
विसिल भो उपादान की परिणत होनेको सामथ्य को अपने संबंध से प्रबोधित करता हें । अतः निमित्त को सर्वथा 
अफिचित्कर नहीं माना जा सकता । यदि द्र॒-्यकर्मरप निमित्त सर्वधा अकिचित्कर होता तो समन्तभद्वाचाय जैसे 
समर्थ विद्वान को द्रव्यकर्म का क्षय करनेके लिये उपदेश करनेकी आवश्यकता क्यों महसूस हुई ? संसार में भी दृष्ट 
सिद्धि में प्रतिबन्धक कारणों को हि हटाया जाता हैं । जो प्रतिबन्धक नहीं होता उसको हटानेकी क्या आवश्यकता 
है? ढव्यकर्म आत्मा की शुद्ररूप से परिणत होनेकी क्रिया में विध्न डालता है। अतः उसको हंटाना आवश्यक हे । 
द्र:पकर्म की प्रतिबन्धकता हि उसका निमित्तत्व हे । इस विषय की स्पष्टता के लिये नोचे उद्धत किया गया ज्ञास्त्रीय 
ब्रमाण विचाराहें हे । देखिए- 

दोषावरणयोहनिर्नि:शेषाष्स्त्यतिश्ञायनात्‌ 
क्वचिद्यया स्वहेहुभ्यो बहिरन्तसंलक्षय: ॥ ४ ॥। 
/ कः पुनर्वोषो नाम आवरणाजिज्नस्वभाव: ? ' इति चेत्‌, उच्यते | बचनसामर्थ्यदिज्ञानादिदोष: 

स्वपरपरिणामहेतु: । न हि ' दोष एवं आवरणं ' इति प्रतिपादने कारिकाया “दोबावरणयो:  इति 
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डिवचन समर्थम। ततः तत्सामर्ष्यात्‌ आवरणात्‌ पौद्गलिकशामावरणादिकर्मण: सिश्वस्वभावषः एव 
अज्ञानाविदोष: अभ्यूहचते । तढ़ेतुः पुनः आवरण कर्म जीवस्य पूर्वस्वपरिणासह्च । “ स्वपरिणामहितुरः 
एव अशानादिः ' इति अयुक्तं, तस्य कावाजित्कत्वविरोधात्‌, जीवल्वादियत्‌ । * परपरिणामहेतुक एवं 
इत्यपि न व्यवतिष्ठते, मुक्तात्मनोषपि तत्प्रसहगात्‌, सर्वस्यथ कार्यस्य उपादानसहकारिसामप्रीजन्यतया 
उपगसात्‌ तथा प्रतोतेन्‍्ण । तथा च वोष: जोवस्य स्वपरपरिणामहेतुकः, कार्यत्वात्‌, माषपाकबत्‌ । 
“ लनु एवं निःशेषावरणहानों दोषहाने: साम्येसिद्धत्वात्‌ दोषहानों वा आवरणहालनेः अन्यतरहानिरेब 
निःशेषतः साध्या ' इतिचेत्‌ु, न, वोषावरणयो: जोवपुद्गलपरिणामयों: अन्योन्यकार्यकारणभावज्ञाप- 
मार्यत्वात्‌ उन्यहाने: निःशेषत्वसाधनस्थ । दोषों हि तावत्‌ अज्ञानं ज्ञानावरणस्य उदये जीवस्य स्यात्‌, 
अदर्शन वर्शनावरणस्य, मिथ्यात्वं दर्शनमोहस्य, विविध अचारित्र अनेकप्रकारचारित्रमोहस्य, अवान- 
झीलत्वादिः दानाहान्तरायस्य इति । तथा ' ज्ञानदर्शनावरणे तत्प्रवोषनिह नवमात्सर्यान्तरायासादनोप- 
घातेभ्यः जीव॑ आजवत:, केवलिश्रुतसड्धधर्मदेवाव्णवादात्‌ दर्शनमोहः, कषायोदयात्‌ तोब्रपरिणामात्‌ 
चारित्रमोहः, विध्नकरणात्‌ अन्तराय: ' इति तत्त्वाथें प्ररूषणात्‌ । [ अ. स. पृ. ५०-५१ ) 


कारिकार्थ- जिसप्रकार किसी कतकपाषाण का बाह्य और आलन्तर मर का क्षय अपने कारणों से 
तरतमभाव से होता हुआ पृर्णरूष से होता है उसीप्रकार फिसी आत्मा के दोष और आवरण इन का क्षय अपने 
कारणों से तरतमभाव से होता हुआ पूर्णरूप से होता है । 


“ आवरण से भिन्नस्वभावबारा यह दोष क्या है? ' ऐसा कहना हो तो कहा जाता है- “ दोषावरणयो: 

स द्विवचनांत पद की सामण्य से अज्ञानादि दोषों का स्वपरिणाम ओर परव्रध्य का अर्थात्‌ पुदुगलात्मक द्र॒व्यकर्स- 
रूप परिणाम या द्रब्यकर्म का उदयरूप परिणाम कारण होता है यह अधभिष्राय स्पष्ट हो जाता है। “दोष हि 
आवरण है इस अभिप्राय का प्रतिपादन करने की सामथ्यं “ दोषावरणयों: ” इस पद के दिवचन में नहीं है! उस 
कारण से “ दोषावरणयो: ' इस पद के द्विवचचन की सामथ्यं से आत्मा के स्वरूप को आवृत्त करनेवाले पुद्गलो- 
पादानक शानावरणादि कम के स्वभाव से सिन्नस्वभाववाला अज्ञानादिख्प दोष होता है। उस अज्ञानादिरूप दोष 
का जीव के स्वभाव को आवृत करनेवाला व्रव्यकम॑ और जीव का अपना पूर्ववर्ती परिणाम कारण पहते हें । 
/ अज्ञानादिखरूप दोष का कारण उसका स्वकोय अक्रमवर्ती परिणाम हि होता है ' ऐसा कहना ठीक नहीं है; क्‍यों 
कि अक्रमवर्ती जीवत्वादिगुणरूप नित्य परिणाम का जिसप्रकार कादाचित्क ( अनित्य ) होनेसें विरोध उपस्थित 
होता है उसीप्रकार जीब का अऋ्रमवर्तों गुणकूप परिणाम कादाचित्क ( अनित्य ) होनेमें विरोध उपस्थित होता 
है। “ अज्ञानाविरूप दोष का कारण परद्रव्य का परिणाम हि होता है” यह कथन भो व्यवस्थित नहीं है; क्यों कि 
परद्रव्य को स्वाश्वित परिणति होनेसे हि यदि जोव की अज्ञानादि दोष के रूप से परिणति होने लगी तो उस 
परद्रव्य की परिणति से मुक्तात्मा को भी अज्ञानावि वोषरूप से परिणति हो जानेका प्रसंग उपस्थित हो जायगा । 
जीवरूप उपादानकारण के परिणति का अभाव होनेसे सिर्फ परद्रव्य की परिणति से प्रत्येक द्रव्य का फार्यरूप 
परिणास उपादान और सहकारिसामप्रो के होनेपर हि होता है” ऐसा माना गया होनेके कारण जीव की अशा- 
नादिदोषरूप परिणति होता असभव है और उपादान और सहकारिसामग्री से हि. परिणाम्त की उत्पत्ति होती हुई 
देखो जाती है। और उसीप्रकार जोव की अज्ञानाविरूप दोष को उत्पत्ति में जोब का अपना परिणाम और परव्रव्य- 
भूत पुदूगल का परिणास ये दोनों कारण पड़ते हे; क्यों कि जीव का अज्ञानादिदोषरूप परिणाम कार्यरूप है, ज॑से 
उड़द का पाकरूप परिणाम । साष का पाक साषरूप उपादान और जल-अस्नि आदि सहकारिसामग्री से हि होता 
है-न सिर्फ साथों का सद्भाव होनेपर और न सिर्फ क्ष्न्यादिख्प सहकारिसामग्री का सद्भाव होनेपर होता है । इस 
प्रकार आत्मस्वरूप को आवृत करनेवाले संपूर्ण ब्रव्यकर्मों का क्षय हो जानेपर अज्ञानादिशोष का भाषा सामण्य से 
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'सिद्ध हो जाता है अथवा दोषों का नाश होनेपर आवदृत करनेवाले कर्मों का क्षय सामथ्यं से सिद्ध हो जाता है । 
अतः दोनों में से किसी एक के नाश की सिद्धि करनी चाहिये-दोनों के नाश की सिद्धि की आवश्यकता नहीं है 
ऐसा कहना हो तो वह कहना ठोक नहीं है; क्ष्यों कि जोब का परिणासभूत दोष ओर पुद्गल का परिणासरकूप 
आवृत करनेवाला कर्म इन में परस्पर कार्यकारणभाव होता है अर्थात्‌ जीव का अशानादि वोषरूप परिणाम पुतृगल 
के परिणामभत द्रव्यकर्मरूप कार्य का निमित्तकारण होता है और द्रव्यकर्म उस का कार्य होता है और व्रव्यकर्म के 
अज्ञानादिरूप दोष का कारण होता है और जीव का अज्ञानादि दोष उस द्रव्यकर्मं का कार्य होता है इस बात की 
सिद्धि के लिए दोष और आवत करलतेवाले द्रव्यकर् इन दोनों के संपूर्ण नादा की सिद्धि को गयो है ओर “ जीय 
के दोषरूप अशान शानावरण कर्म का उबय होनेपर, अवर्शन वर्शनावरणकर्म का उदय होनेपर, मिथ्यात्व दर्शनमोह 
के उदय से, सानाप्रकार का सिथ्याचारित्र चारिश्रमोह का उदय होनेपर, अदानशीलत्व आदि दानाश्न्तरायकर्म का 
उदय होनेपर अस्तिरूष बनते हे । ( यहांपर जीव की अज्ञानादिदोषरूप से परिणति का कारण व्रध्यकर्म को 
उदयरूप परिणति है ऐसा बताया गया है। ) प्रदोष से अर्थात्‌ मोक्षमार्ग के प्ररूपण से उत्पन्न हुए मोक्षमार्ग के 
ज्ञान का दूसरे को प्रतिपादन न करने से, निह नव से अर्थात्‌ शान होनेपर भी * मुझे इस विषय का शान नहीं है ' 
ऐसा कहकर श्ञान का अपलाप करने से, मास्सय्य से अर्थात्‌ अपने पास ज्ञान होनेपर भी योग्य पुरुष को न वेनेसे, 
अन्तराय से अर्थात्‌ फलुधित भाव से ज्ञान का व्यवचक्छेद करने से, आसादन से अर्थात्‌ शरीर और वचन से दूसरे 
के लिए प्रकट करने के योग्य ज्ञात का परित्याग करनेसे, उपघात से अर्थात्‌ अपनो बुद्धि की कलुषता के कारण 
दूसरे के यथार्थ शान में दोष प्रकट करने से जीव में शानावरणसंज्ञक और वदर्शनावरणसंशक द्रव्यकर्म के आर्रव होते 
हैं; केवली, श्रुत, रत्नत्रयोपेत श्रमण, अहिसादिस्वरूप धर्म, और चातुणिकाय वेब इन में न होनेवाले दोषों को 
प्रकट करने से जीव में दर्शनमोहसंज्ञक द्रव्यकर्म का आखब होता हैं, कषायों के उदय से होनेवाले जीच के परिणाभ 
से जीव में चारित्रभोहसंशक द्रव्यकर्म का आस्नव होता है, विध्त करने से अन्तरायसंज्ञक द्रव्यकर्म का जोब में 
आखव होता है / इस प्रकार तत्त्वार्थंशास्त्र में प्ररूपण किया गया है। 

इस उद्धरण सें जीव के विभावरूप परिणाम और कम के उदयरूप परिणाम इन में परस्पर कार्यकारण- 
भाव अर्थात्‌ निित्तनेसित्तिकभाव बताया है इतना हि नहीं अपि तु निमित्त के अभाव में अर्थात्‌ निमभित्त के 
किचित्करता का अभाव होनेपर उपादान कार्यरूप से परिणत होता हि नहीं यह स्पष्टरूप से बता विया है। यदि 
सिर्फ जीव के अक्रमवर्तो परिणाम को अर्थात्‌ यावद्द्रब्यभावी गुण को हि उसके विभावपरिणास का कारण समानता 
तो स्वपरिणामधूत गृण नित्य होनेसे उसका अज्ञानाविरूप अनित्य परिणास के साथ विरोध होता है और सिर्फ 
परप्रव्य के परिणाम को जीव के अज्ञानादिरूप विभावपरिणति का कारण माना तो मुक्त जीव से भिन्न द्रव्य का 
परिणाम नियतरूप से उत्पन्न होनेसे मुक्त आत्मा की भी अज्ञानाद्यात्मक दोषरूप से परिणति होनेका प्रसंग खड़ा हो 
सायगा। अतः उपादान की परिणति अपने कार्यरूप से होनेवाली उपादानाशित होनेपर भी नि्ित्तभूत द्रठप की परिणति 
के अभाव में कदापि नहीं हो सकती इस अभिषप्राय को वह युक्षिसंयत और आगमानुकल होनेसे यथार्थ समझना 
हि होगा । ' दोषों जीवस्य स्वपरपरिणामहेतुक: ' इस वाक्य के द्वारा प्रतिपादित उपादान का परिणाम और निमित्तभूत 
परद्रव्य इनमे फार्यफारणभ!व होता हि है इस मन्तब्य का अस्वीकार नहीं किया जा सकता । ऊपर जो अज्ञानादि 
दोष बताया गया है बह अनन्तज्ञानादि के समान आत्मा का स्वाभाविक परिणाम नहीं हे-वह आत्मा का आगन्तुक 
अर्थात्‌ कर्मोदयनिसित्तक विभावभाव है । इसो अभिष्राय का अष्टसहसी में स्पष्टरूप से प्रततपादन किया गया 
है । वेखिए - ' दिविधों हि आत्मपरिणामः स्वाभाविक: आगन्तुकज्च । तत्र स्वाभाविक: अनस्तज्ञानादि:, आत्मस्वरूप- 
त्वात्‌ । मलः पुनः अज्ञानादि: आगम्तुक:, फर्मोदयनिमित्तकत्थात्‌ । ' [ अ. स., नि. सा. सं., पृ० ५४ ] 

अब आगे अन्‍्तर्ब्याप्यव्यापकमाथ का स्वरूप बताने के बाद निमित्त और नेमित्तिक में जिस व्याप्यव्यापक- 
भाजरूप स्वंध का आत्मस्याति में अभाव बताया हे वह अस्तर्व्याप्यव्यापकावरूप हे-बहि्याप्यव्यापकावरूप 
नहीं यह सप्रमाण बताया जाता है । देखिए- 


ओीऋधसनायदिगंबरजंनप्रंथप्रकाशनसंस्थायाः 


यथा उत्तरहगनिस्तरडगावस्थयो: समोरसझ्चरणासञ्चरणनिमित्तयो: अपि समीरपारावबारयो: 
द | स्वयं अन्तर्व्यापकों भूत्वा आदिसध्यान्तेषु 


व्याप्यव्यापक भावाभावात्‌ कतृकर्मत्वासिद्ों पाराबारः एवं स्वयं अन्तर हक कब 
उत्तरडगनिस्तरड्‌गावस्थे व्याप्य उत्तरडूगं निस्तरझूगं वा आत्मानं कुर्बनू आत्मान एक एवं कलम ३ 
प्रतिभाति, न पुनः अन्यतू; यथा सः एवं च भाव्यभावकभावाभावात्‌ परभावस्य परेण अनुभवितु 
अगक्यत्वात्‌ उत्तरदूग॑ निस्तरडगं वा आत्मानं अनुभवन्‌ आत्मान एक एवं अनुभवन्‌ प्रतिभाति, न 
बुनः अन्यत्‌; तथा ससंसारनिःसंसारावस्थयो: पुद्गलकंविपाकसम्भवासम्भवनिभित्तयो: अपि पुद्गल- 
कर्मजीवयो:. व्याप्यव्यापकभावाभावात्‌ क्तुकरमंत्वासिद्ों जीवः एवं स्वयं अन्तर्व्यापकः भूत्वा 
आदिसध्यान्तेष ससंसारनिःसंसारावस्थे व्याप्य ससंसारं निःससारं वा आत्मानं कुबन्‌ आत्मान एक 
एवं कुृर्वंन्‌ प्रतिभातु, मा पुनः अन्यत्‌; तथा अय॑ एवं च भाव्यभावकभावात्‌ परभावल्य परेण अनुभवितुं 
अद्वक्यत्वात्‌ ससंसारं निःसंसारं वा आत्मानं अनुभवन्‌ आत्मानं एक एवं अनुभवन्‌ प्रतिभातु, सा 
पुनः अन्यत्‌ । ह 

समद्र में पायो जानेंबाली उत्तरंग और निस्तरंग अवस्थाए उपादानभूत समुद्र की परिणतियां है, क्‍यों कि 
वोनों अवस्थाओं को उनके आदि, मध्य और अन्त में उपादानभूत समुद्र व्यापता है । समुद्र का अस्तित्व होनेपर 
हिं उसकी उत्तरग और निस्तरंग अवस्थाएं होती हे और उसका अस्तित्व न होनेपर उन दोनो अवस्थाओं का 
अभाव होता है । इसप्रकार समुद्र और उसकी अवस्थाओं-परिणामों में अन्वयव्यतिरेक होनेसे उन में व्याप्य- 
व्यापकभावरूप सबंध होता हे । यह संबंध अन्‍्तर्व्याप्यव्यापकभावरूप हि होता है; क्यों कि समुद्र दोनों अवस्थाओं 
के आदि, सध्य और अन्त सें व्यापकरूप से रहता है। समृद्र परिणमनशोल होनेपर भी उसकी उत्तरग अवस्था 
समीरसंचरणरूप [ हवा का चलना | निमित्त के होनेपर हे उत्पन्न होती है और उसकी निस्तरंग अवस्था 
समौरसंचरण का अभावरूप निमित्त से होती हे । समीर की सचरणरूण और असंचरणरूप अवस्थाएं [ परिणाम ] 
और समुद्र की उत्तरंग और निस्तरग अवस्थाए इन में उक्त प्रकार से अन्वयव्यतिरेक होनेसे यद्यपि उनमें 
व्याप्यष्यापकभावरूप संबंध हे तो भी वह सबध आन्तर-आश्यन्तर नहीं है-बाह्य हिं है; क्‍यों कि समोर समुद्र की 
उत्तरंग और निस्तरग उपादानभूत समुद्र के समान उनको आदि, सध्य और अन्त में व्यापता नहीं अर्थात्‌ अपने 
असाधारणस्वरूप से उनमे विद्यमान रहता नहीं | अतः उनमें बहि्याप्यव्यापकभावरूप संबंध होनेपर भी अन्‍्तर्वर्या- 
प्यव्यापकभावरूप सबंध नहीं होता । अत: समीर के सचरणरूप और असंचरणरूप परिणामों का या उनसे कर्थंचित 
अभिन्न समोर का उन दोनो उत्तरग और निस्तरग अवस्थाओ के विषय से उनके समुद्ररूप उपादान के समान 
यथार्थ-मुख्य कतृत्व सिद्ध नहीं होता और जब उसका यथार्थ कतृत्व सिद्ध नहीं होता तब सम॒द्र की उन दोनों 
( उत्तरंग ओर निस्तरण ) अवस्थाओं के विषय में समीर का उपादेयभूत कमंत्व-कार्यत्व भी सिद्ध नहीं होता । 
हसप्रकार जब समीर ओर समुद्र की परिणामरूप उत्तरग और निस्‍्तरग अवस्थाएं इसका यथाक्रम उपादानकतुत्व 
और कर्मत्व या समीरपरिणामत्व सिद्ध नहीं होते, तब समुद्र स्वयं अन्तर्व्यापक बनकर अपनी उन दोनों अवस्थाओं 
को आदि, मध्य और अन्त में व्यापकर अपने को परिणमाता हुआ एक ( अगाधजलरूप ) अपने को परिणत 
करता हुआ प्रतिभासित होता है, दूसरे को [ सचरण।संच्रणावस्थ समोर को ] नहीं परिणमाता । समृद्र और समीर 
दो भिन्न पदार्थ होनेसे, परपवार्थ का परपदाय्थ के द्वारा अनुभव किया जाना अर्थात एक द्रव्य का परद्रव्य के 
परिणाम के रूप से प्रिणत होना असभव होनेके कारण समुद्र और ससोर इन दोनों में भाव्यावकरूप संबंध कर 
अभाव होनेसे समृद्र उत्तरंग या निसल्तरण ऐसी अपनी आत्मा का [ अपना हि ] अनुभव करता हैं अर्थात दोनों 
अवस्थाओं के रूप से स्ववमेव परिणत होता है, दूसरे का [ समीर का ] नहीं अर्थात्‌ समीर को सचरणासचरणरूप 
अवस्थाओं के रूप से परिणत नही होता । उसीप्रकार आत्मा में पायी जानेबाली सससार और नि-संसार अवस्थाएं 
सामान्यरूप से उपादानभूत जीव की परिणतिया हँँ। ससारावस्था [ बिश्िष्ट अर्थात्‌ अशुद्ध-अज्ञानी ] जीव की 


छ्ड 


समयसार: । ७५ 


अशुद्धबस्था है और निःसंसारावस्या शुद्ध जीव की शुद्धअवस्था है। ये दोनों परिणतियां जीव की इसलिए हे कि 
जीव सामान्यरूप से ससंसार और निःसंसार इन दोनों भो अवस्थाओं के आदि, मध्य और अन्त में उनको 
व्यापकर रहता है। जीव का अस्तित्व होनेपर उसको दोनों अवस्थाओं का अस्तित्व होना और न होनेपर न 
होना इस रूप से जीव और उसकी दोनों परिणामरूप अबस्थाएं इनमें अन्ययव्यतिरेक होनेंसे उनमें व्याप्यव्यापक- 
सावरूप संबंध है । यह संबंध अन्सर्वर्याप्यय्यापकभाजरूप हि है-बहिवर्पाप्यव्यापकन्नावरूप नहीं; क्‍यों कि जीब अपनो 
दोनों अवस्थाओं के आदि, मध्य और अन्त में अर्थात्‌ सर्वथा व्यापकरूप से विद्यमान रहता है। जोव परिणसस- 
शील होनेपर भी पुद्गलकर्म विपाकरूप निसिल का साहाय्य मिलनेपर उसके अनादिकाल से चले आये अज्ञान से 
उसकी ससंसार अवस्था होतो है और पुद्गलूफर्मविषाक के अभावरूप निमर्मित्त के होनेपर अपनी क्षायिक अवस्था 
का प्रादुर्भाव हो जानेसे उसको निःससार अर्थात्‌ शुद्ध अवस्था होती है | पुद्गलकर्मविपाकसभवासंभव और 
जीव की ससंसार और निः:संसार अवस्थाएं इनमें अन्वयव्यतिरिक का सद्भाव होनेसे यद्यपि इन में व्याप्यव्यापक- 
भावरुप संबंध है तो भी वह संबंध आन्तर-आस्यन्तर नहीं है; क्यों कि पुद्यलकर्म जीव की ससंसार और 
निःसंसार अवस्थाओं को जीवरूप उपादान के समान आदि, मध्य और अन्त को व्यापता नहीं अर्थात्‌ अपने 
असाधारणस्वरूप से [ अचेतनत्व धर्म से ] जीव को उन दोनों अवस्थाओं में विद्यमान नहीं रहता । जीव और 
पुद्गलकमंविपाक इनमें जो व्याप्यव्यापक्माव होता हे वह जीव की अज्ञान अवस्था होनेपर हि होता है । जीब 
यवि भेदश्ञानी हुआ तो पुद्गलकमंद्रिपाक जीव की विभावरूप परिणति के विषय में अकिचित्कर बनता है 
अर्थात्‌ कर्मोदिय से जीव क्रोधादिविभावरूप से परिणत नहीं होता इस बात का स्मरण रखना चाहिये | अतः 
उन में बहिरव्याप्यव्यापक्माव होनेपर भी अन्तर्व्याप्यय्यापकभावरूप नहीं होता। अतः पुद्गलकर्म का या उसके 
परिणामों का जीव की उन दोनो अवस्थाओं के बिषय मे जीवभूत उपादान का कतुंत्व जिसप्रकार यथार्थ होता 
है उसीप्रकार यथार्थ कतृत्व सिद्ध नहीं होता। कमंविपाक से अज्ञानी जीवभूत उपादान में कुछ भी विशेषता 
सिद्ध नहीं होतो ऐसा जो कहा जाता है बहु टोक नहीं है; क्‍यों कि ऐसी अवस्था में कमंविपाक का सद्भाव 
होनेपर भी अज्ञानी जीवरूप उपादान में विशेषता का होना न माना तो अज्ञानो जीव की करोधाद्यात्मकविशेष- 
परिणाम के रूप से परिणति होगी ही नहीं । इसप्रकार पुदगलकर्म और जीव की ससंसार और निःससार ये दोनों 
अवस्थाए इनका यथाक्रम उपादान के समान कर्तृत्व और उपादेय के समान कमंत्व जब सिद्ध हि नहीं हो सकता 
तब जीव स्वय अन्तथ्यपिक बनकर उसकी उन दोनों अवस्थाओं को आदि, मध्य और अन्त सें द्यापकर अपने को 
परिणमाता हुआ शुद्धनिज्चय की दृष्टि से नित्य चंतन्योपयुक्त होनेसे एकरूप अपने को परिणत करता हुआ 
प्रतिभासित होता है। वह दूसरे को अर्थात्‌ स्वर परिणमनशील पुदुूगल को कमंरूप से नहीं परिणमाता अर्थात्‌ 
पुदुगल की फर्मरूप से परिणत होनेकी क्रिया का आश्रय नहीं होता । जीव और पुद्गलकर्म या कर्मरूप से परिणत 
होने को योग्यता रखनेवाला पुदगल ये दोनो पदार्थ अपने अपने स्वभाव की दृष्टि से परस्पर भिन्न होनेसे, पर- 
पवार्थ के परिणाम फा उससे भिन्न दूसरे पदार्थ के द्वारा अनुभव किया जाना अर्थात्‌ परपदाय् के परिणाम के 
रूप से स्वयं परिणत होना असभव होनेसे-अशक्य होनेसे जीव और पुदंगल दो परस्पर भिन्न पदार्थ होनेसे इन 
दोनों स॑ भाव्यमावकभावरूप संबंध का अभाव होनेसे ससारावस्थापन्न ओर निः:ससारध्रस्थापन्न ऐसे अपना हि 
अनुभव करता है-दूसरे का नहीं । [ स. सा. गा. ८३, आ.- टी. ] 


ऊपर उद्धुत किये गये प्रमाण से नीचे दी हुई बातों का परिज्ञात होता है--(१) जो द्रव्य अपने परिणास को 
आदि, सध्य और अस्त में अर्थात्‌ सबंत' व्यापता है उस द्रब्यको उपादान कहते हे-वास्तव कर्ता कहते हे । (२) जो 
द्रव्य अन्य उपादानभूत द्रव्य के परिणाम को आवि, मध्य और अन्त में व्यापता नहीं कितु उपादानभूत द्रव्य की 
परिणति के अनुकूल ऐसी अपनी क्रियादिरूप परिणति से उस उपादान की परिणति से सिर्फ सहायक होता उस 
दरब्य को या उसकी उस विशिष्ट परिणति को निमित्त कहते हैं। ('उपादान को परिणति में निमित्तभ्त द्र॒थ्य 
अपनी परिणति से सहायक होता है यह्‌ कथन असद्भूत व्यवहार का है। अतः परद्रव्य निमित्तरूप से उपस्थित रहता 


७६ श्रोऋषभनाथविगंबरजैनग्रंथप्रकाशनसल्थाया: 
है ऐसा कहना चाहिये ऐसा जो कहा जाता है उसका भाव समझ में तहीं आता। _विभिस का सहायक होने का अर्य 
उपादानभत परद्रव्य के परिणाम को अपने स्वरूप से निमित्तमूत द्रव्य व्यापता है ऐसा नहीं है। अतः >मिमितकर्ष 
से उपस्थित रहता है” और 'सहायक होता है! इन दोनों वाक्यो का भाव एकहि होनेसे 'सहायक होता है' इस वाक्य 
के प्रयोग से किसी प्रकार की बाधा उपस्थित नहीं होती । जो उपादान की परिणति के अनुकूलरूप से परिणत 
होता है वह द्रध्य निमित्त कहा जाता है; दूसरा नहीं। तिमित्ततव्द से हि उसको सहायकता का बोध हो 
जानेसे दोनो बाक्यों का एक हि अर्थ होता है । यदि उपादानभूत द्रव्य को परिणति के विषय सें अस्यद्रव्य को 
अकिचित्करता अभीष्ट हो तो निमित्तताब्द का प्रयोग करना हि जनुचित है। ) (३) उपादान और उसके परिणाम 
में अन्तर्व्पाप्यव्यापकभावरूप संबंध होता है। (४) निर्मित्त और नेमित्तिक मे बहि्याप्यव्यापकभ्तावरुप संबंध 
होता हे-अन्‍्तर्व्याप्यव्यापकभावरूप संबंध नहीं । (५) निर्मित और नेमत्तिक के विषय में जिम याप्यव्याषक्रभायरूप 
सबंध का प्रतिषंध किया गया है वह अन्तव्यप्यिव्यापकभावकृप हि हें-अहिव्योप्यव्यापकावरूप नहीं । (६) परभाव 
का उससे भिन्न पदार्थ के द्वारा अतुभव नहीं किया जा सकता-द्रव्य अपने परिणामों का हि अनुभव कर सकता है 
अर्थात्‌ जिसमे द्रव्य का असाधारण धर्म आदि, मध्य और अन्त में व्यापकर रहता है ऐसे परिणाम के रूप से हि 
वह द्रव्य परिणत हो सकता है। (७) दो भिन्न पदार्थों से निम्नतनमनिकभावरूप सबंध होनेपर उनमें बहिव्याध्य- 
व्यापकभावरूप संबंध होनेपर भी भाव्यभावकभावरूप संबंध नहीं हांता। (८) द्रव्य और उसके परिणाम में 
हि यथार्थ भाव्यभावकभावरूप संबंध होता हू । (९) निमित्त और नेमिलिक में उपादानोपादेयभाव की तरह 
बथार्थरूप से कतुंकं भाव नहीं होता । 
यद्यपि जीवपरिणाम पुदूगलपरिणाम् के और पुद्गलूपरिणाम जीवपरिणाम के निमित्तमात्र होते हे तो 
भो जीवपरिणाम पुद्गलपरिणाम्त का (उपादान) कर्ता नहीं हो सकता और पुद्गलूपरिणाम उसका कर्म-उपादेय- 
परिणाम नहीं हो सकता ओर पुद्गलपरिणास जोव परिणाम का (उपारान) कर्ता नहीं हो सकता और जीवपरिणाम 
उसका कर्म-उपादेय-परिणाम नहीं हो सकता इस अभिप्राय का समर्थन नौचे दिये हुए प्रमाण से होता ह। 
यतो जीवपरिणास निमित्तीकृत्य पुद्गल्ा. कर्ंत्वेन परिणमति पुद्गलकर्म निर्मित्तीकृत्य जीवोषि 
परिणमतीति जोवपुद्गलपरिणामयो: इतरेतरहेतुत्वोपस्यासेपि जीवपुद्गलयो: परस्पर व्याप्यव्यापक- 
भावाभावात्‌ जीवस्थ पुद्गऊपरिणामानां पुद्यलकमंणोंपि जोवपरिणामानां कतुकमंत्वासिद्धों निमित्त- 
नेमित्तिकभावमाज्रस्य अप्रतिषिद्धत्वात्‌ इतरेतरनिमित्तमात्रीभवनन एवं हृयोरपि परिणामः। तल: 
कारणात्‌ मृत्तिकया कलूशस्येव स्वेन भावेत स्वस्थ भावस्थ करणात जोव:ः स्वभावस्य कर्ता कदाचत्‌ 
स्थातू, मृत्तिकया वसनस्येव स्वेन भावन परभावस्य कर्तेमशक्यत्वात्‌॒ पुदंगलभावाना तु कर्ता न 


कदाचिदपि स्थादिति निशचय । [ स. सा. गा. ८०-८१-८२. आ. टी.] 

जीत के परणाम का नि्ित्त बनाकर पुदगर कर्मलप से परिणन होते | और पुद्गलकस को या उसके 
उदयादिरूप परिणामों को विनित वसाकर जीव थो (विभावरुप से) परिशत होना हे । इसअकार जोवपरिणाम 
पुदृगलपरिणान का और पुद्गलुपरिणाम जोब के ( विभावरूप ) परिणाम का उप [ निमित ) होनेये जीव और परदगछ 
इन दोनो में परस्परनिमित्ततव ह । ऐसा होनेपर भी स्थायक जीव का पुदेशद व्याप्य नहीं लोता और पक 
पुदगल का जीव व्याप्य नहीं होता । अतः जीव और पुदमक्ठ में परस्पर (आस्लर) व्याप्पव्यापक भाब का अभाव 
होता हैं । जन जीव पुद्गलपरिणामा के (उयादान) कर्रा सिद्ध नहीं होता और पुदंगलपरिणामों का कम्मत्व- 
पंप दियात सिद्ध नहीं होता, तथा पृद्गलकर्म भो जीवपरिणामों का ।उताद्मम) कर्ता मिद्ध नहीं होता और जीव- 
परिणामों का उद्गलकर्म-ब-उपादेयत्व सिद्ध नहीं होगा । शु्सप्रकार जीव और पुदगल के कर्नत्व की और कम्मत्व 
की सिद्धि न होनेसे निमित्तनैमित्तिकभाव का प्रतिबंध न किया जानेके कारण नो वे, परिणेति एक दूसरे का 
निमित्तमात्र बन जानेंसे हि निम्पन्न हो जाते है। उस कारण से गत्तिका जमे अपने अमाधारणस्थरूप ये काल 
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ऐसे अपने परिणामस्वरूप कलदा को बनाती है उसीप्रकार अपने असाधारण स्वरूप से युक्त ऐसे अपने परिणाम 
को उत्पन्न करनेसे जीव अपने (विभावरूप) परिणाम का कदाचित्‌ [सर्वेधा और सर्वदा नहीं) कर्ता होता है; 
कितु सृत्तिका जिसप्रकार अपने असाधारण स्वभाव से सहित ऐसे कार्पासतस्तूपादानक वस्त्ररूप परिणाम को उत्पन्त 
नहीं कर सकती उसीप्रकार अपने स्वश्लाव से युक्त ऐसे परद्रव्योपादानक परिणाम को उत्पन्न करना (सुतरां) 
जद्क्य होनेसे जीव अपने स्वभाव से युक्त ऐसे पुदुगल के परिणामों का कन्नी भो (उपायान) के नहीं होता यह 
निषचय है । 

इस प्रमाण से निम्नलिखित अभिप्रापों का पता चलता है- (१) अध्यात्मशास्त्र में निर्मित्तनेमित्तिकभाष 
प्रशिषिद्ध न होनेसे निमित्त ने भी एक विशिष्ट स्थान पाया है [यहां “विशिष्ट स्थान इन शब्दों के द्वारा आत्मा और 
द्रब्धकर्म इनमें सा्यकालिक सबंध है ऐसा कहने का भाव नहीं है और न उनसे सार्वकालिकसंबध का होना ध्वनित 
भी होता है| जैसे जेसे आत्मा के ज्ञानगुण का अधिकतर प्रकटन होता है बसे वेसे आत्मा के साथ होनेवाले निमित्त 
का संबंध छूटते जाता है। कमंरूप निर्मित्त के संबंध का अधाव भेदज्ञान से होता हि है। निमित्तनेभितसिकभाव- 
शब्द से हि उपादानभूत जीवद्रव्य से निमित्तभूतव्रव्य का उपादानभूत जीवब्रब्य से स्वभावभेद के कारण पार्थक्य सिद्ध हो 
जाता हे। दो सिन्न ड्रव्यों मे बारतव कतृकर्म भाव की बात रहने दोजीये । एकबस्तु में जो कर्तृकर्मझ्ताद बताया जाता 
है यह भेदविवक्षा के आधारपर बताया जाता है। परिणाम और परिणामों इनमे तादात्म्य होनेसे उन दोनों में भेद 
समझकर व्यवहारनय से कर्तृकमंभाव की व्यवस्था की गई है। बस्नुतः आत्मा का अपने परिणाम के साथ 
तादार्म्य होनेसे और परद्रव्य का परिणाम उसका व्याप्य न होनेसे आत्मा का कतुृत्व हि घटित नहीं होता । यहि 
हालत निमित्त को भी है। प्रकृत विवेचन पग्रन्थगंत विष्यका स्पष्टीकरण करनेके लिए है। ज्ञान का मोहाकान्त 
शानरूप से परिणमन करानेके लिए नहीं |] (२) एक द्रव्य उपादानरूप से दूसरे द्रव्य के परिण्यास का कर्ता नहीं बन 
सकता और दूसरे द्रव्य का परिणाम उससे भिन्न द्रव्य का उपादेय नहीं बन सकता ।(३) निर्मित्त उपादानभूत अन्य 
हृष्यों के परिणाम का उपादानस्वरूप कर्ता कदापि नहों बन नकता। 

यहालक निमिस ओर उपादान के दिबय से यथाशक्ति विवेत्नन किया गया है । अब खास तौरपर कमे- 
रूप निमित्त के विषय में जो विचार हु वे विद्वान्‌ पाठहों के सामने शप्रमाण रखे जाते है । जीब को विभावरूप 
परिणतिया कम के क्षयोपशमकप और उदग्ररूप निमित्त से होती ह और स्वभावरूप परिणतिया क्षयरूप ओर उए- 
ग़मरूप निमिल से होती हैं । इन दोनों परिणतियों के विबय में कालद्रब्य भो निमित्तकारण पडता है। शद्ध हषव्य 
की शुद्धपरिणतलियों का फाछद्रव्य गि निमितफारण पड़ता है । अमाण देखिए - - 

न खलू कध्णा बिना जीवस्पोदयोपशमो क्षयक्षपोपशमावषि विद्येते । ततः क्षापिकक्षायोप- 
शसिकचोदयिकौपशमिकल्च भाव: कसेकृतो5नुमन्तव्य: | पारिणासिकस्त्वनादिनिधनो निरुपाधि: स्वाभा- 
विक एव । क्षायिकस्तु स्वभावव्यक्तिरूपत्वात्‌ अनन्तोषि कर्मण: क्षयेणोत्प्मम/नत्वात्‌ू सादिरिति 
कर्मकृत एबोक्‍स: ! औपशमिकस्तु कमंणामुपशे समृत्पद्ममानत्वात्‌ कर्मकृत एवेति । अथवा उदयो- 
परशसक्षयक्षपोपशसलक्षणाइचतस्त्रो द्रव्यकर्मंणामेवावस्था:; न पुनः परिणामलक्षणकावस्थस्थ जीवस्य । 
तत उदयादिसजूजातानामात्सनोी भावानां निमित्तमात्रभततथाविधावस्थत्वेन स्वयं परिणमनादृद्रव्य- 
कर्मापि व्यवहारनयेनात्मनों भावानां कतृत्वमापथले । [परचा. गाथा ५८ त. प्र. टो.] 

जीव दे उदय (ओदयिकभमप्थ), तथा अय (क्षयिकभाव) ओर क्षप्रोत्ञम ( क्षायोपशमिकथाव ) भी वस्तुतः 
कर्म के बिना अर्थात्‌ कर्म के अभाव में सही होते ! जब थे चारों भाव कर्म के अभाव में नहीं होते तव क्षाघिक, 
क्षायोपणा सिक, औदयिक ओर ओपदासिक भाव कर्भक्षत हे-अर्म के निमिल से जोव के परिणास के रूप से उत्पन्न हुए 
होते है ऐसा जानना (व्यवहारनय की दृष्टि से इनका कर्ता कर्म है ऐसा जानना) | पारिणामिकभात् जो है वह 


गन सोऋषभतापदिषंबरजेनग्रंयप्रकाधतसंस्थायाः 


अनादि - अनिधन (अविनइ्बर) उपाधिरहित (कर्मजनित न का न ऐसा स्वाभाविकभाव है ऐसा होगा । 
क्षायिकभाव जो है वह स्वभावव्यक्तिरूप होनेसे अनन्त (अन्तरहित) होनेपर प्री कम के क्षय से उत्पन्न बे 
होनेसे सादि होनेके कारण कमंकृत हि है (अर्थात्‌ निमित्तकर्ता परृदगलकर्म हैं ऐसा जानना )। हक आह ९ ३ का 
उपशम होनेंपर उत्पन्न होनेंवाला होनेसे और कर्मों के उपदाम का सभाव होनेपर बिनष्ट होनेबाला होनेसे कर्मकृत 
हि है। अथवा उदय, उपशम, क्षय और क्षपोपदम ये चारों अवस्थाएं व्रव्यकर्मों की हे; परिणामरूप एक अवस्था- 
वाले जीव की नहीं । इसलिए कर्मों के उदयादि से उत्पन्न हुए आत्मा के जो परिणाम , हे थे निमिलमात्रभूत उच्च 
प्रकार फी अवस्थाओं के रूप से अपने आप परिणत हो जानेसे द्रव्यकर्म भी व्यवहारनय को अपेक्षासे आत्मा के 
भाषों के कर्तापन को प्राप्त होता है । 
निमित्त का कतुंत्व व्यवहारनयाश्रित है यह अभिप्राय स्वथ्व टीकाकार ने व्यक्त किया है। जब निमिस 
उपादान के परिणाम को अपने स्वरूप से स्वतः हि नहीं अपि तु अशतः भी व्यापता नहीं तब नि्मित्त को कर्ता 
कहना निदश्चय को दृष्टिसे फंसे सभवनीय है ? परिणमनशील द्रव्य यद्यपि स्वय कार्य के रूप से परिणत होता है तो 
भी परिणाम में जो वंशिष्टय आविभुूत होता है उसकी प्रादुर्भवनक्रिया म॑ निमित्तमत वराव्य अपने स्वरूप से 
परिणाम के ब्राहर रहकर सिर्फ सहायक होनेसे उसे उपचारसे-व्यवहारनय की दृष्टी से कतो कहा जाता है। 
उपादान के उपादेयभूत परिणाम में आविर्भूत होनेवाला वेशिष्टथ निमित्त के या उसकी वेशिष्ट्यानुकूल क्रिया के 
अभाव में आविर्भूत न होनेसे तिमित्त को कथचित कर्ता कहा गया है, फिर भले हि वह कथन उफ्चरित या 
व्यवहारतयाक्रित हो । अतः उसे सर्वथा अकिचित्कर नहीं कहा जा सकता । अन्‍्यद्रब्य के समान यदि निर्मित्तमत 
व्रव्य भी सर्वथा अकिचित्कर होता है तो जिसभ्रकार उपादान के कार्यरूप से परिणत होने के समय अन्‍्यद्रव्य का ज्ञान 
करानेकी आवश्यकता महसूस नहों होती उमोप्रकार निमिल का ज्ञान करानेकी आवश्यकता नहीं है। 
अतः औदबिकादिभाव कमंकृत होते हे ऐसा जो आचार्य अमृतचद्रसूरी ने कहा है वह एक दृष्टि से यथार्थ होनेसे अस्वस्थ 
हो जानेकी आवश्यकता नहीं है। अज्ञानी जीव की विभावरूप से परिणत होनेकी क्रिया और द्रध्यकर्मरूप निमिश्त 
की जीव की विभावरूप से परिणत होने की क्रिया के अनकूछ क्रिया इनमें होनेवाला निर्मित्तनेमित्तिकमाव या 
व्यवहारनयाश्रित कर्तकमंभाव अनादिकाल से चला आया है तो भी भेदज्ञानोत्पत्ति के बाद बह क्रम से छूटता हुआ 
अन्त में पूर्णरूप से छटता हे इसलिये हि तो द्रव्यकर्मं का जीवगतविभावधावों का कतृत्व उपचरित या व्यवहारनया- 
श्रित है ऐसा कहा गया है । 
इस प्रमाण से ' (१) उदयादि अर्थात्‌ अज्ञानी जीव के औदबिकादिरूप चारों भावों का [निमित्तमात्ररूप ] 
कर्ता पुद्गलपरिणामात्मक द्रव्यकर्म है, (२) अज्ञाती आत्मा औदयिकारि भावों के रूप से स्वव्मेव परिणत होती है 
और (३) द्रव्यक्म औदयिकादिभावों के कर्तापन को व्यवहारतय की भपेक्षा से प्राप्त होता है” इस तोन बातोंका 
परिज्ञान होता है । 
 अज्ञानी जीव की क्षायिकशावरूप परिणति कर्म के अमावरूप निमित्त से होती है यह कसे ? कमों का 
अभाव क्षायिकसाव का कर्ता या निमित्त कंसे बन सकता हे ? अत. जीव के क्षायिकभाव को कर्मरूपनिमित्तक्तुं- 
कता कंसे सभवनीय हो सकती हे ? ” इसप्रकार की दांका उपस्थित की जा सकती है। समाधान-कर्म के क्षय का 
अर्थ उसका सर्वंधा विनाश अर्थात्‌ तुच्छाभाव नहीं है । उसका अर्थ हैं कर्म की फल देनेकी अर्थात्‌ जीवफ्रिणाम 
को विशिष्ट विभावात्मक बनानेकी शक्ति का अभाव होना और कमंनिषेकों का आत्मद्रव्य से पृथरभाब होना है । 
कर्म की पृथरभवनक्रियारूप परिणति और जीव की शुद्धावस्था को प्राप्तिरूप परिणति ये दोनो परिणतिया समकाल- 
भाविनी होती है । ऐसा होते हुए भी उन दोनों में यहिव्यप्यिव्यापक भावरूप संबंध होनेसे निमित्तनेमित्तिकभाव का 
सज़ाव होनेसे कर्माभाव की निमित्तता बाधित नहीं होती । आम्रवक्ष और आम्रफलर सें होनेबाले सयोग का अभाव 
आज्रफल की पतनक्रियारूप परिणति का निमित्त होता है, क्यो कि संयोग अपने स्वरूप से आम्रफल की पतनक्रिया- 
रूप परिणति मे-परिणाम में लन्वित नहीं होता और सयोग के अभाव के बिना आम्रफल को पतनक्रियारूप परिणति 


ससयसार: । ७९ 


नहीं होती । अतः अभाव भी निमित्तकारण बन सकता है। आचधार्यप्रवर भगवान्‌ श्री अमृतंद्रसुरीष्व रने ऊपर 
उद्धृत की हुई टीका में क्षायिकाव को कर्मकृत बताकर इसी अभिप्नाय को व्यक्त किया है । 


निमित्त कुछ करता नहीं अर्थात्‌ निमिल कर्यंचित्‌ अकिचित्कर हे- 


यहांतक उपादान ओर निमित्त के स्वरूपपर विचार किया गया । निभित्त सर्वंथ! अकिचित्कर नही है 
इस बात का प्रतिपादन करनेके बाद अब निर्मित्त की कर्थाचित्‌ अकिचित्करता के विषय में कुछ लिखा जाना 
आवश्यक है । उपायान के उपादेबभूत परिणाम को-कार्य को निमित्त अपने असाधारण स्वरूप (से व्यापता नहीं 
इसलिए वह कथंतरित्‌ अकिचित्कर है। उस की उस अकिचित्करता के कारणों का निर्देश किया जाता है। 


(१) उपादान का उपादेय-परिणाम-कार्य अन्यत्रव्यहेतुक होनेसे नेमित्तिक कहा जाता है। निमिस का 
अभाव होनेपर उपादात की नेमित्तिकरूप-परिणासरूप परिणति नहों होती । अतः निभित्त और नेमित्तिक में व्याप्य- 
व्यापकमाव जरूर होता है; किन्तु निमित्त अपने स्थरूप से नोमित्तिक में सदभूत न होनेसे उन दोनों में होनेघाला 
संबंध बहिव्याप्यव्यापकमावरूप हि होता है। उनमें बहिदर्याप्यव्यापकावरूप संबंध होनेपर भो अन्‍्तर्व्याष्यव्यापक- 
सावरूप संबंध न होनेसे जिसप्रकार का उपादान और उसका परिणाम इनमें कार्यकारणभाव होता है उमप्रकार का 
कार्यकारणभाव निम्चित और नंमत्तिक इनमें नहीं होता । जिसप्रकार निमित्त का कतृत्व उपचरित होता है उसी- 
प्रकार नेसित्तिक का कमंत्व भी उपत्रित होता है। जिसप्रकार उपादान अपने उपादेय नमित्तिक को सन्नी अज्ञों फो 
अपने स्वरूप से व्यापनंके कारण कर्ता कहा जाता है उसोप्रकार निरमित उपादेय-नेमित्तिक की सभो अशों को 
अपने स्वरूप से न व्यापने के कारण उसको उपादेय-नेसित्तिक का वास्तव कतीा नहीं जा कहा सकता । अतः निर्मित 
कुछ नहीं करता । 


(२) उपादेय के-कार्य के रूप से परिणत होनेकी क्रिया का आश्रय होनेसे जिसप्रकार उपादानभूत 
द्रदय अपने उपादेयभूत परिणाम का कतता कहा जाता है उसीप्रकार निम्चित्त उपादान की परिणतक्रिया के अनुकूल 
अपनी परिणतक्रिया का आश्रय होनेपर भी उपादान की तरह उपादान की परिणतिक्रिया का आश्रय न होनेसे उपा- 
दान के समान निमित्त कतृसज्ञा को प्राप्त हि नहीं होता । अतः निमित कुछ करता नहीं । 

(३) भाव्यशब्द का विमावरूप से प्रिणत होनेकी योग्यतायुक्त होनेवाला और भावकशब्द का विभा- 
बरूप से परिणत करनेबाला ऐसा अर्थ है । रामादिरूप से परिणत होतेकी योग्यता से युक्त अज्ञानो आत्मा भाव्य है 
और उदयागत मोहनोीयसंज्ञक द्रव्यकर्म भावक है अथवा जोव की विभावरूप परिणति पुद्गल की कमंरूप परिणति 
की भावक है और पुद्गठ या उसकी कर्मरूप परिणति भाव्य है। यह भाव्यमभावकभाव उपचरित है। भाव्यरूप 
आत्मा और भावकरूप मोहनीयसजकद्रब्यकमं ये दोनों सर्वथा भिन्न पदार्थ होनेसे और द्रव्यमोहनीयकर्म अचेतन 
होनेसे, वेमाविकभावात्मक चेतन्पान्वित परिणामों का अचेतनद्रव्यकर्मेरप से व्याप्त होता असंभव होनेसे और 
भआत्सरूप द्रव्यपर्याय का मोहनीयकर्मरूप अचेतन द्रव्य के द्वारा अनुभव किया जाना अर्थात्‌ अन्यद्रद्य के स्वभाव- 
रूप से परिणत होता असंभव होनेसे दो भिन्नस्व॒णाववाले द्रव्प्रो में भ्राव्यमवकभ्ावरूप संबंध का परमार्थतः होता 
असभव है। निमित्तभूत द्रव्यकर्म और आत्मा ये दोनों पदार्थ परस्परभिन्न हैं । अतः परमार्थतः न निमित्त भावक है 
और न आत्मा भाव्य है। उसोप्रकार न अज्ञानी आत्मा भावक है और न निमित्तभूत द्रव्यकर्म भाव्य है। इसप्रकार 
इन दोनों द्रव्यों में वास्तव भाव्यपावकभात न होनेसे निमित कुछ करता नहों । यद्यपि अशुद्ध आत्मा और उसके 
बेभाविकभाव इनमें वास्तव साव्यभावकृ॒माव होनेसे अशुद्ध आत्मा को परमार्थतः भावक और उसके बेभाविकभावों 
को सावय कहा जा सकता है तो भी शुद्ध आत्मा से अशुद्ध आत्मा अपनी अशुद्धता के कारण भिन्नावस्थ होनेसे 
सिन्नद्वव्यरूप होनेके कारण अशुद्ध आत्मा के वेभाविकभाव और शुद्ध आत्मा इनसे सभाव्यधावक्रभाव हो हि नहीं 
सकता । उक्तजातीय भाव्यभावकभाव का शुद्ध आत्मा के साथ किसी प्रकार का भी सबंध नहीं है । 

(४) निशचय की दृष्टि से वैसाविकसावों का अशुद्धोपादानभूत आत्मा हि कर्ता होनेसे और निमित सिर्फ 


८० क्रीऋषपभनतायदिगंबरजेनप्रयप्रकाशनसंत्थायाः 


सहकारी होनेसे निमित्त का कर्तुत्व असंभव है । अतः नि्ित्त कुछ करता नहीं । 

(५) द्रब्य विभावपरिणासाभिमूख न हो तो निमित कभी भी कुछ करता नहीं । इस का अभिप्राय यह 
है कि आत्सा समर्थ बन जानेपर अर्थात्‌ भेदज्ञान से युक्त हो जानेपर-व्यज्यमान सामर्थ्य से युक्त हो जानेपर जितले 
प्रमाण में सामर्थ्य को वृद्धि होती जायगी उतने प्रमाण में फर्मोदयरूप निमित्त क्लीब-असमर्थ बनता जायया और 
फलदानरूप अपनी अर्थक्रिया करने की सामथ्य से विकल बन जायगा । अतः निमित्त कुछ करता नहीं । श्रीसमय- 
सारग्रंथ की तात्पयंबृत्ति इस विषय में प्रबोधक होनेसे देखनेके योग्य है। वेखिए-- 

* उवयागतेषु व्रव्यप्रत्ययेषु यदि जीवः स्वस्वभावं मुक्त्वा रागादिरूपेण भाषज्रत्ययेन परिणमति 
तदा बन्धों भवति, नंबोदयमात्रेण, घोरोपसग्गं5पि पाण्डवादिबत्‌ ।' [स. सा. गा. १३३ से १३६, ता. 
यू. टी. १९६-१९७, नि. सा. सं.] 

«५ देव्यकर्म उदयप्राप्त होनेपर जीव जब अपने स्वभाव को छोडकर रागादिविश्ावभावरूप से परिणत होता 
है तब जीव के कमंबन्ध होता है, केवल कर्म के उदयमात्र से [नये कर्म का) बंध नहीं होता । पाष्डबों को जब 
कर उपसगग सहन करना पडा तब उनके अशुभकमं का और असाताबेदनोय कर्म का उदय था; किल्तु अपने 

* आत्मा के यथार्थ स्वभाव को छोड़कर वे रागाविविभावभावरूप से परिणत नहीं हैए । परिणामतः उनको ( तीम 
पाण्डबों को) मुक्ति की प्राप्ति हो गई । इसका सतलब यह है कि निमिस का सखाब होनेपर सी जब आत्मा 
अपने स्वभाव से च्यूत नहों होती तब निमित्त का सद्भाव होनेपर भी बह कुछ नहीं कर सकती । जो आत्मा 
भेदज्ञान से वचित होती है बही स्वयं असमर्थ होतेसे निमित्त के मिलते हि विभावरूप से परिणत होकर नये कर्म का 
बंध करती है। अतः निमित्त कुछ करता नहीं । 

(६) जो अपने परिणाम-कार्य में, घटरूप अपने कार्य में मुत्तिका के समान, अपने असाधारण स्वरूप से 
विद्यमान रहता हें बही उन परिणामों का यथार्थ (उपादानभूत) कर्ता कहा जाता हैँ। जो कार्य में अपने असाधारण 
स्वरूप को लिए हुआ कार्य में अन्बित नहीं होता वह परमांत. कर्ता नहीं कहा जा सकवा। घटरूप कार्य में 
मृत्तिका अपने असाधारण स्वरूप से अन्चवित होनेसे वह उस घटरूप कार्य का कर्ता कही जातो है। कुम्हार अपने 
शरीर से और चेतत्यस्वरूप से घट में अन्बित हुआ नही पाया जाता । अतः: उसको पारसाथिकी कतुसंज्ञा नहीं हो 
सकतो | द्रव्यकरमं का रागादिभावरूप आत्मा के विभावपरिण।मों में अपने अचेतनस्वभाव से और आत्मा का 
पुदृगल के द्रव्यकमंरूप परिणाम में अपने चेतनत्वभाव से अस्वय नहीं पाया जाता । अतः द्रव्यकर्म और भावकमं 
इनसे निसित्तनमित्तिकभाव होनेपर भो लिमित्तमृत व्रव्यकर्म और निमितभूत भावकर्म उपायेय के-नेसित्तिक के 
विधय में कर्तृसज्ञा को प्राप्त नहीं कर सकते । अत: निमित्त कुछ नहीं करता । 

(७) द्विक्रियावादित्व का प्रसम खड़। हो जानेसे निमित्त कुछ करता नहीं । प्रमाण-- 


इह खल॒ क्रिया हि तावदखिलापि परिणामलक्षणतया न नाम परिणामतोस्ति भिन्ना। परि- 
णासोपि परिणामपरिणामिनो: अभिन्नवस्तुत्वात्‌ परिणामिनों न भिन्न: | ततो था काचन क्रिया किल 
सकलापि सा क्रियावतः न भिन्ना । इति क्रियाकत्रों: अव्यतिरिक्ततायां वस्तुस्थित्या प्रतपत्यां यथा 
व्याप्यव्यापकभावेन स्वपरिणामं करोति, भाव्यभावकभावेन तमेवानुभवति च जीव:, तथा व्याप्य- 
व्यापक भावेन पुद्गलकर्मापि कुर्यात्‌, भाव्यभावकभावेन तदेवानुभवेच्च । ततो5्यं स्वपरसमवेतक्रिया- 
दयाव्यतिरिक्ततायां प्रसजन्त्यां स्वपरयो: परस्परविभागप्रत्यस्तमनादनेकात्मकमेकमात्मानसनु भवन्मि- 
थ्यादृष्टितया सर्वज्ञावमत: स्थात्‌ । [स. सा. गा. ८५, आ. ढी. ] 


“जितनी भी क्रियाएं हे उनका स्वरूप परिणाम के स्वरूप से अभिन्न होनेसे दे परिणास से सिन्न नहीं हे । 


समयसार: । ्र्‌ 


परिणाम और परिणामी इनमें भिन्चत्थ न होनेसे परिणाम सी परिणासी से भिन्न नहीं है। उसी कारण से जितनी 
मी क्रियाएं हें बे सल्ी अपने अपने क्रियावान्‌ से भिन्न भिन्न नहीं है। इसप्रकार क्रिया और क्रियाध्रयभृूत उसका 
कर्ता इनकी अभिन्नता वस्तुस्वक्तप को अपेक्षा से स्पष्टरूप से प्रकट होनेसे जिसप्रकार जोब अपनेंसें और अपने 
परिणाम में होनेबाले अस्त््याप्यव्यापकाव के कारण अपने परिणामों को करता है और अपनेमें और अपने 
विभावपरिणास सें भाव्यभावकाव होनेसे अपने विभावपरिणाम का अनुभ्नव फरता है उसीप्रकार वह जीव यदि 
पुवृशछोपादानक कर्मरूप परिणाम में ओर अपनेमें अन्तर्वर्याप्यव्यापकाव है इसप्रकार माभता हुआ पुद्गलोपादानक 
कर्म को करेगा और पुद्गलपरिणामरूप कर्म में और अपनेमें यथार्थ भाव्यमावकाव का अस्तित्व स्वीकार कर 
परद्गलपरिणामधूत द्रव्यकर्म का अनुभव करेगा तो जिसका अपने साथ तादात्म्पसंबंध है ऐसी क्रिया और जिसका 
पुद्गलकूप अन्य द्रव्य के साथ तादात्म्यसंबध है ऐसी क्रिया इनको अभिन्नता का [एकत्व का] प्रसंग उपस्थित हो 
जानेपर अपनेसें ओर पुद्गलरूप अस्यद्रव्य में जो प्रत्पर भिन्नता है उत्त का अभाव हो जानेसे जीव अनेकस्व॒रूप 
(चेतनाचेतनस्वरूप) से अपनी एक आत्मा का अनुभव करता हुआ भिथ्यादृष्टि होने के कारण सर्जश श्रीजिनेख- 
बगगवान्‌ के द्वारा तिरस्कृत हो जायगा । 


परिणाभ का जो स्वरुप है वही क्रिया का स्वरूप होनेते क्रिया परिणाम से भिन्न नहों है अर्थात्‌ क्रिया 
भर परिणाम दोनों एक हि हे-उनमें भेद नहीं है अर्थात्‌ परिणास के स्वरूप की अपेक्षा से दोनों क्थंच्चित्‌ समान 
है । परिणाम और, परिणामी में तादात्म्यसंबंध होनेसे-एक वस्तु होनेसे परिणाम परिणामी से भिन्न नहीं है- दोनों 
का एकव्स्तुत्व है। सभो क्रियाएं अपने क्रियावान्‌ से भिन्न न होनेंके कारण क्रियाओं और कतृरूप क्रियाबानों को 
अभिन्नता परमायंत: प्रकट होती है। जीब और जीव को विभावपरिणामरूप से परिणत हीनेकी किया इनमें 
अन्तव्य प्यव्यापकभावरूप संबंध होनेसे जीव अपने विभावपरिणाम को करता है और विभावप/रिणाम और 
अज्ञानी जीव इतमें अभेद होनेसे होनेवाले भाव्यमावकरूप संबंध से जीव अपने परिणामों का अनुभव करता है । 
यह ठीक है, कितु जीव और पुद्गलोपादानक कर्म के विषय में कतृकर्मत्व और भोक्तृभोग्यत्व ये संबंध परमार्थतः 
घटित नहीं होते । जीव. और पुद्गलोपादानक कर्म इनमें अन्‍्तर्व्याप्यव्यापकभाव नहीं हो सकता; क्‍यों कि जीव 
चेतनस्वरूप होनेसे और पुद्गछकर्म अचेतनस्वरूप होनेसे दोनों पदार्थ परस्पर भिन्न हे। हां! इनमें बहिव्यप्यिव्यापक- 
भाव अवध्य होता है। इस बहिव्यप्यब्यापकभाव को अस्तर्व्याप्यव्यापफकभावरूप समझकर जीव यदि पुदुगलोपादानक 
कर्म को भी जिसप्रकार अपने विभावपरिणाम को करता है उसीप्रकार यदि करने लग जाय तो और बे दोनों 
परस्परभिन्न पदार्थ होनेसे वास्तविक भाव्यभावकभाव न होनेपर भो जीव यदि अपने में और पुद्गलकम में 
वास्तविक भाव्यभायकभाव के अस्तित्व को स्वीकार कर पुवृंगलोपादानक कमंरूप परिणास का अनुभव करने लग 
जाय तो अनिष्ट प्रसंग खड़ा हो जायगा । रागादिविभावरुूप से परिणत होनेकी जोवाशित क्रिया का अपने आश्रय- 
भूत अशुद्ध जीव के साथ तावात्म्यसंबंध है और कर्मात्मकविभावरूप से परिणत होनेकी पुद्गलाश्रितक्रिया का 
पुदूगल के हि साथ तादात्म्यसंबंध है | जिसप्रकार जोय रागाद्यात्मकविभावरूप से परिणत होनेकी क्रिया का अपनी 
क्रिया के साथ तादात्म्यसंबंध होनेसे आश्रय बनता है उसीप्रकार वह यदि पुदगल की कर्मरूप से परिणत होनको 
क्रिया का आश्रम बनेगा तो उस क्रिया का जीव के साथ तादात्म्यसंबंध सिद्ध हो जायथगा। अशुद्ध जीव और 
बैतनान्वित रागादिविभावषपरिणास इनमें अभेद होनेसे इनमें भाव्यभावकभाव का होना असम्भव नहीं है; फितु 
जीव और पुद्गछ का विभावपरिणामात्मकू कर्मरूप परिणास इनमें स्वसावसेद होनेसे परस्परभिन्नत्व होतेके कारण 
वास्तविक भाव्यभावकभाव का होना असंत्व है । पुदुगलफर्म और जीव दोनों परस्परभिन्न होनेपर भो यदि उनमें 
वास्तविक भाव्यभावक्भाय का अस्तित्व स्त्रोकार किया गया तो जोब और पुद्यलकर्म या पुदूगल की कर्मरूप से 
पफ्रिणत होनेकी क्रिया इनसे अभेद की सिद्धि हो जाने का प्रसंग उपस्थित हो जायगा । इसप्रकार रागादिभावात्मक- 
विभायपरिणास के रूप से परिणत होनेकी चेतसान्थित किया का और पुदूगल की कर्सरूप से परिणत होनेकी 
चेतनशून्य किया का जीव के साथ अभेद सिर हो जायगा और उन वोनों विजातीय क्रियाओं का जीव के साथ 


श्रीऋषभनाथविगंबरजैनप्रंथप्रकाशनसंस्थायाः 


भन्नत्व॒ विनायास सिद्ध हो जायगा । उन दोनों भिन्नस्वभाववाली 


कियाओं का जीव के साथ अभेद सिद्ध हो जानेपर और दोनों क्रियाओं की परस्परभिन्नता का अभाव अर्थात्‌ 
उन दोनों का एकल्व सिद्ध हो जानेपर जीवद्रब्य अचेतनस्वभ्ाववाला भी बन जायगा। एसा होनेपर जीव ओर 
पुद्गल इनका भिन्नव्रष्यरव नष्ट हो जायगा । इससे जीव चेतनस्वभाव और अचेतनस्वभाव भी बन जायगा। ऐसे 
अनेकभावात्मक एक आत्मद्र्य का होना असंभव है । इस चेतनाचेतनरूपविरोधिस्वभावात्मक एक आत्मा का 
अनसव करनेवाला जीव मिथ्यादृष्टि हि है; क्यो कि एक द्रव्य का सहानवस्थायी अत एवं बिरोधी स्वभार्यों से 
बुकत होना सिथ्या है-भ्रात है । 

विभावरूप से परिणत हुआ जीव पुद्गल की कमंरूप परिणति का निमित्तकारण है । निमित्तकारण 
उपादानकारणरूप बन गया तो द्विक्रियाबादित्व या द्विक्रिया-अव्यति रिक्तत्व नाम का दोष उत्पन्न होता है। निमित्तरूप 
पुदूगल जोव के विभावपरिणामों के विषय में उपादान बन गया तो यहि दोष खड़ा हो जाता है। इस दोष के 
ब्रिहार के लिए यदि निमित्तमूत पुदूगल जीव के असाधारण स्वरूप को या निमित्ततुत जीव पुद्गल के असाधारण 
स्वरूप को ग्रहण करता हे ऐसा माना तो भी हिक्रियाध्व्यतिरिक्तत्वनाम का दोष तदवस्थ बना रहता है; क्‍यों कि 
कौनसा सी द्रव्य अपने स्वभाव का परित्याग नहीं करता और यदि द्रव्य अपने स्वभाव का त्याग करता है ऐसा 
माना तो चेतन की अचेतनरूप से और अचेतन की चेतनरूप से परिणत हीने को मुसीबत खड़ी हो जायगी । अतः 
बिमित्त कुछ करता नहीं यह अभिप्राय निर्दोष है । 

( ८ ) उपादानमूत द्वव्य स्वस्वभावान्वित उपादेय का-परिणाम का अनुपच्नरित-वास्तव-यथार्थ कर्ता है । 
निमित्त उपादेय-परिणाम-नंमित्तिक का उपचरित कर्ता है; क्यो कि वह नेमित्तिक को अर्थात्‌ उपादान के परिणाम 
को अपने स्वरूप से पृर्णतः व्यापता नहीं । अतः निमित्त का कतृत्व उपचरित होनेसे “निमित्त कुछ करता नहीं ! 


बट अभिप्राय अबाधित है 

(९ ) निमित्त में उपादान का स्वरूप घटित न होनेसे और निम्मित उपादेय से सर्वथा भिन्न होनंसे वह 
उपादान का बलाधायक होनेपर भी उपादेय के विषय में मिमित्त कुछ नहीं कर सकता । “ बलाधायक ' इस शब्द 
का अर्थ “ बल देनेवाला ' ऐसा करना अध्यात्मजञास्त्र के विषय में अपनी अल्पन्ञता या अनभिज्ञता को प्रकट करना है। 
शक्ति और शक्तिमान्‌ मे तादात्स्य होनेसे एक द्रव्य दूसरे द्रब्य को अपनी शक्ति का कदापि प्रदान नहीं कर सकता । 
अध्यात्मशास्त्र को दृष्टि से ' बलाधायक ' इस शब्द का अर्थ * ( दूसरे द्रव्य की ) शक्ति को उत्तेजित-प्रयोधित 
करनेवाला ' ऐसा है। ऐसा होते हुए भी एक द्रव्य का बलाधायक होना भो व्यवहारनयाश्रित हि है; क्यों कि 
बलाधायक द्रव्य का उपादानभूत द्रव्य के बल की व्यक्तोभवनात्मक परिणतिक्रिया में अपने स्वरूप से अन्वय नहीं 
पाया जाता । अतः उपादान की उपादेयरूप परिणति के विषय से निर्मित्त अकिचित्कर है अर्थात्‌ वह कुछ नहीं 
करता । 


८२ 


अभेद सिद्ध हो जानेपर उन दोनों क्रियाओं का अर 


( १० ) उपादान, उसका कार्यरूप परिणाम और उपादानाशित परिणतिक्रिया इनमें तावात्म्य होनेसे 
कर्थचित्‌ भेद और कर्यचित्‌ अभेंद होता है। निमित्त, उपादान का नेमित्तिकसक्कक परिणाम और उपादानाश्षित 
उपादैय के रूप से परिणत होनेकी क्रिया इनमें स्वरूपभेद, अर्थक्रिय्राभेद और उपादान की परिणलिक्रिया का आश्रय 
न होना इन कारणों से सर्वथा भेद होता है । अतः उपादेयभूत नेमित्तिक के विधय में निमिस कुछ करता नहीं । 


( ११ ) उपादानजातीय परिणाम के रूप से दो विजातीय अत एवं विभिन्न द्रथ्यों का उपावानजातीय 
परिणमन असम्भव होनेसे निमित्त कुछ करता नहीं । सुवर्णजातीय गहने का सुवर्ण हि उपादानभत द्रव्य होता है । 
युवर्ण और सुवर्णकार दोनों सि्कर सुवर्ण के गहने के रूप से परिणत नहीं हो सकते; क्यों कि उपादानभूत घर्ण 
अचेतन होता है और निमित्तभूत सुवर्णकार चेतन होता है । सोना और चादि मिलाकर गहना बनाया जा सकी 
है; कितु उन दोनों में निमित्तन॑सित्तिकभाव न होनेसे, दोनों अचेतनस्वभाव होनेके कारण विरोधिस्वभाववारे न 


समयपसारः ॥ थे 


-होनेसे और गहना सिर्फ सुबर्णजातीय या रजतजातीय न होनेसे अर्थात्‌ अशुद्धव्रव्यजातीय होनेसे उन दोनों का 
गहना बन सकता है। चांदि सुबर्ण के रूप से परिणत होकर सोवणलिंकार का उपादान नहीं बन सकती । निित्त- 
पझूत सुबर्णकार भी सोनारूप से परिणत होकर अलंकाररूप से परिणत नहीं होता। अतः निमित्त उपादान के 
रूप से परिणत होकर उपादेय का कर्ता न बनने से निभित्त कुछ नहीं करता । प्रमाण- 


नोभो परिणमतः खल्‌ परिणामों नोभयो: प्रजायेत । 
उभयोरन परिणतिः स्थाह्यनेकमतेकमेव सदा ।। ५३ ॥ [ स. सा. क. ] 


अथें- दोनों कार्यरूप से परिणत नहीं होते । दोनों से परिणाम नहीं उत्पन्न होता । परिणति दोनों को 
नहीं होतो । जो भिन्न होता है बट सदा हि भिन्न होता है । 


खुलासा- उपादान के परिणास के रूप से उपादान और निर्मित्त दोनों मिलकर परिणत नहीं होते; क्‍यों कि 
हुपादान का स्वरूप और मिमित्त का स्वरूप ये दोनों परस्परभिन्न होते हे और परिणाम सिर्फ उपादानजातीय ही होता 
है। उपादान के परिणाम को उत्पत्ति उपादान और निमित्त इन दो भिन्नजातोय द्ब्यों से नहीं होती, क्‍यों कि परिणाम 
में उपांदान और निमित्त इन दो भिन्नजातोय और भिन्नस्वभाववाले द्रव्यों का स्वरूप नहीं पाया जाता । उपादान 
की परिणाम के रूप से परिणत होनेकी क्रिया का उपादानभूत व्रव्य और निमित्तभत द्रव्य आश्रय नहीं होते; क्‍यों 
कि परिणाम के रूप से परिणत होनेकी क्रिया का उपादानभूत द्रव्य के साथ हि ताद्ात्म्यसंबध होता है-भिन्नस्वन्ाव- 
बाले निमितमत द्रब्य के साथ नही, फिर भले हि निमित्त उपादान की परिणसनक्रिया के अनुकूल ऐसी अपनी 
क्रिया का आश्रय हो । जो व्रब्य अर्थात्‌ निमित्तभूत द्रव्य उपादानभूत द्रव्य से या उपादानभूत द्रव्य निमित्तभूत द्रव्य से 
भिन्न होता है-वह सदाके लिए भिन्न होता है-एक द्रव्य दूसरे द्रव्य के रूप से परिणत होकर दूसरे व्रव्य के साथ 
कदापि एकता को-अभिन्नता को प्राप्त नहीं होता । [ इस अभिप्राय के समर्थन के लिए देखो गा. ८६; आ. टी. ] 

(१२ ) उपादानजातोय परिणास में उपादान का हि स्वभाव पाया जाता हैं; क्यों कि उपादान अपने 
परिणाम को अपने असाधारणस्वरूप से स्वतः व्यापता है। अतः परिणाम में उपादान का स्वरूप पाया जा सकता है। 
डपादान की परिणामिक्रो शक्ति को निर्सित्त प्रयोधित करता है इसका अर्थ नि्ित उपादान के परिणाम को 
जपने असाधारणस्वरूप से स्वतः व्यापता है ऐसा नहीं है। अतः परिणाम में सिर्फ उसके उपादान का हि स्वरूप 
पाया जाता हे-निमित्त का असाधारणस्वरूप नहीं पाया जाता । परिणाम में हिस्वश्नावत्व का अभाव होनेसे उस 
परिणाम के दो विभिन्न और विजातीय द्रब्य उपादान नहीं बन सकते । निमित और उपादान दो विभिन्न और 
विजातीय द्रव्य होनेसे निमित्तमत परद्रव्य एक स्रभाववाले परिणाम का उपादान होना असंभव होनेसे निमित्त कुछ 
नहीं कर सकता यह अधभिप्राय प्रकृत दृष्टि से अबाध्य है । 


( १३ ) उपादाल की परिणासरूप से परिणत होनेकी क्रिया का आश्रय उपादानभूत द्रव्य होता है और 
डपादान की परिणाम के स्वरूप से परिणत होनेकी क्रिया के अनुकूल क्रिया का आश्रय निमित्तभतद॒व्य होता है। 
दोनों क्रिपाएं समानाधिकरण न होनेसे अर्थात्‌ सिन्नाधिकरण होनेसे उपादानाशित परिणासरूप से परिणत होनेको 
क्रिया का अभाव होनेपर सिर्फ मिमित्ताक्षित क्रिया नेसित्तिक कौ->उपादेय की-परिणास की निसिति नहों कर 
सकती । अतः निमित्त कुछ नहीं करता। 

( १४ ) भिन्नस्वभाववाला एक द्रव्य का अन्यस्वधाववाले वूसरे द्रव्य के उपादानस्वरूपान्विन परिणाम 
का उपादानकर्ता बनना असभव होनेसे और निमित्त भिन्नस्वभाववाला अन्य द्रव्य होनेसे अन्य द्रव्य के परिणाम का 
उपादानकर्ता बनना असंभव होनेसे वह कुछ नहीं करता। 


(१५ ) परिणतिक्रिया का आश्रयभूत उपादान परिणतिक्रिया का आश्रय होनेसे जिसप्रकार स्वतंत्र होता 
है इसीप्रकार उपादेयरूप से परिणत होनेको क्रिया का नि्मित्तभूतद्रृब्य आश्रय न होनेसे उपादान की तरह स्वतंत्र 


ओोऋथभनाथविशंबरजैनप्रसप्रकातनसंस्थायाः 


न होनेके कारण लिकचयनय की दृष्टि से कर्ता न होनेसे बह कुछ नहीं फर सकता । अप कम 2220 
से परेणत होनेकी क्रिया का आश्रय होनेसे स्व॒तंत्र होता है उसीधप्रकार प्रधानीभूत श्रयवुत्तित्वं स्वात 

इस स्वातम्ध्यलक्षण के अनुसार उपादान की कार्यकूप परिणति के अनुकूल ऐसी अपनी परिणतिक्रिया का आश्रय 
होनेसे नि्मित्त भी जरूर स्वतंत्र है; कितु उपादान जिस कार्यरूप से परिणत होसेकी क्रिया का आश्रय होता है बह 
उसकी परिणतिक्रिया के साथ तादात्म्यसवंध को जिसप्रकार प्राप्त हुआ होता है उसीप्रकार उपाबान “की 
उसी परिणतिक्रिया के साथ तादात्म्यसंबंध को प्राप्त हुआ न होनेसे निम्मित्त की स्वतंत्रता उपादान की कार्यरूप 
परिणति के विषय में सिद्ध नहीं हो पाती । अतः निमित्त कुछ करता नहीं । 

( १६ ) निमित्तभूत और उपादानभूत द्रव्यों का विभावरूप परिणमन ओऔदषिकभादों की अपेक्षा से 
वोनों व्रब्यों की सयुक्त अवस्था होनेपर होता है और स्वभावपरिणमन असंयुक्त अवस्था ता होता है । बह 
विभावपरिणतियों की उत्पत्ति निमित्त और उपादान की सयकतावस्था होनेपर होती है । अतः वेंभाविकभावों का 
न सिर्फ उपादान हि कर्ता हो सकता है और न सिर्फ निभित्त भी । अत. अकेला निमित्त कुछ नहीं करता । “ अश्ञानी 
जीव को विभावरूप परिणति का कर्ता तो उपादान हिं हे ! उपादानभूत द्वव्य की कार्यरूप परिणति के समय 
निभित्त और उपादान इनका अस्तित्व होता हि हे; कितु दोनों मिलकर-सयुक्त होकर परिणाम को निष्पक्ति 
नहीं करते या उन दोनों के होनेपर परिणाम निष्पन्न नहीं होता।' इस प्रकार की एक शका हे की जा 
सकती है । शका समाधान की दृष्टि से अच्छि हे; क्यो कि इसका समाधान करते समय कुछ महत्त्व की बातें प्रकट- 
रूप हो जानेकी संभावना है। मृत्तिका घटपरिणति के योग्य होनेपर भी उसका चक्र, दण्ड आदि उपकरणों के 
और निमित्तकतुभूत कुम्हार के साथ याद संयोगसबंध न हआ सो सृत्तिका रवयसेव घटरूप से परिणत होती हुई 
किसी के कभो देखने में आयी है ” करमंवर्मणायोग्य पुदूगल जीव के माथ मबध को प्राप्त होते हे इसका मतरूब क्‍या 
है ? क्या जीव के साथ सबंध होनेके पृत्रंकाल में हि ऊमंबर्गणायोग्य प्रुदूग कमंरूप से परिणत होते है ? क्या इस 
अभिश्राय का समर्थक कोई शास्त्रीयप्रमाण पाया जाता है ? क्‍या अज्ञानो जीव के साथ सनयद्ध होंनेफे पूर्वकाल में हि 
कर्मंयोग्य पुद्गलवर्गणाओं का विभिन्न कमंप्रुतियों के रूप मे बटवारा हो जाता है ? मकक्‍तजीव विभावरूप से 
फ्रेणत न होनेसे उसकी विभावरूप परिणति के अभाव में भी निमित सर्वथा अफिचित्कर होनेसे मब्तजोव से 
असयुक्‍त अर्थात्‌ पृथग्ूूप होनेपर भी कमंवर्गणायोग्य पुदुगल कर्मेरूप से परिणत होगे क्या “ क्‍या इस विषय का 
समर्थक फोई शास्त्रीय प्रमाण ओर यूकक्‍्ति मौजूद ह ? ४सा होनेपर बिसा तमाचा छगाए रोना आ जायगा, बिना 
राज्यप्राप्ति के भी राजविलासों का भोग प्राप्त होगा, बिना पक्‍वान्न खाए सुप्रासभोजन का आनंद अनभवने को 
मिलेगा । ' भावा सयोगजा अ्षमी ' इस शास्त्रोय प्रमाण का अर्थ शकाकार की दृष्टि में क्या होगा ? 


ट 


(१७) निर्मित्त उपादान का सिर्फ बलाधायक होनेसे अर्थात्‌ उपादान फी परिगासिकी शब्ह्ति को प्रबो- 
घित करनेवाला होनेसे थाने उपादानभूत द्रव्य के साथ एकरूप हॉनवाला न होनेसे उसका कतंन्व उपादान के 
कतृत्व से भिन्न होनेसे वह कुछ नहीं करता । 

(१८) द्रव्य की परिणतिक्रिया में तिभिय उपादान का सिर्फ बलाधायक-उपादान के खलकों प्रयोधित 
करनेवाला होनेसे व्यवह।रतथ को दृष्टि से यद्यपि कर्मृसत्ना को प्राप्त कर सकसी है, तो भी निशचचयनय की दृष्टि से 
बव्य का परिणाम वेखसिक स्वमाव होनेसे नि/मत्त कुछ करता नहीं ; पूर्वोक्त वाक्य में 'बलाधायक' इस शब्द के 
स्थान में 'उपस्थित' इस गब्द का प्रयोग करवे से निममित्त को सर्वथा अकिच्िस्करता को सिद्धि हो जानेसे व्यवहार- 
नय को दृष्टि से निमित्त को जो कतृसज्ञा होनी ह॑ बहु भी नप्द हो जायगी । अतः 'बलाधायक' शब्द के स्थानमें 
उपस्थित इस शब्द का प्रयोग करना उचित नहीं । प्रमाण- 


/ स्वयं स्थास्नो: अन्यन स्थितिकरण अनर्थकं, स्वयं अस्थास्नों: स्थितिकरणं असम्भाव्यं, शश- 
विधाणवत्‌ । “शक्तिरूपेण स्वयं स्थानशीलस्य अन्येन व्यक्तिरूपतया स्थिति: क्रियते' इति चेत, सा 


सम्रयसार: । ८ 


अपि व्यक्तिरुपा स्थिति: तत्स्वभावस्थ अतत्स्वभावस्थ वा क्रियेत ? न तावत्‌ तत्स्वभावस्य, वेयथ्यात्‌ 
करणव्यापारस्य । ना5पि अतत्स्वभावस्य, खपुष्पयत्‌ करणानुपपले:। “कर्थ एवं उत्पत्तिविनाहयोः 
करणं कस्यचित्‌ तत्स्वभावस्य अतत्स्वभावस्य वा, केनचित्‌ तत्करणे स्थितिपक्षोक्तदोषानुषडुगात्‌ ? 
इति चेत, न कथमपि तत्‌, निश्चयनयात्‌ सर्वेस्थ विल्लसा उत्पादव्ययध्रौव्यव्यवस्यिते:, व्यवहारनयादेव 
उत्पादादोनां सहेतुकत्यप्रतोते: । ” [ इलो. वा. ५११६, पृ. ४१०, नि. सा. सं. ] 

जिसका स्वयं स्थिति करना स्वभाव है ऐसे द्रव्य की अन्य द्रव्य के हारा स्थिति का किया जाता व्यर्थ 
है ओर स्वयं स्थिति करना जिसका स्वभाव नहीं है ऐसे द्रव्य की स्थिति का किया जाना असभव है । शशविषाण 
का अस्तित्व त होनेसे उसे अस्तिरूप बनाना असंभव है । “जो जिसका शक्तिरूप से स्वयं स्थिति करना स्वभाव है 
(स्वयं स्थित होनेका स्वभाव जिसका सिर्फ शक्तिरूप है-व्यक्त नहीं है) उसकी अन्यद्रव्य के द्वारा व्यक्तिरूप से 
स्थिति की जाती है” ऐसा कहना हो तो वह व्यक्त को जानेवाली स्थिति स्थितिस्वभाव से युक्‍त द्रव्यफी की जाती 
है या उस स्वभाव से शून्य द्रव्यकी की जाती है ? स्थिति व्यक्त करना जिसका स्वभाव है ऐसे द्रव्य की स्थिति 
को व्यक्त करने की क्रिया व्यर्थ है (क्यों कि जो स्वभाव व्यक्त हि होता है उसको व्यक्ष करने की क्रिया विफल हो 
जाती है ।) प्यक्तरूप से स्थिति न करमेका जिसका स्वभाव होता है उसकी व्यक्त स्थिति को व्यक्त करना 
आकाशकुसुम के समात घटित नहीं होता । “उत्पलि ओर विनाश जिसका स्वभाव है एसे या वहू जिसका स्वभाव 
नहीं है ऐसे द्रव्य की उत्पत्ति और बिना का करना कंसे सभव हू, क्‍यों कि किसीके द्वारा उक्त स्वभावबाले 
ब्रद्य के उत्पत्तिविनाश के किये जानेपर स्थिति के विदय में जिन दोषों का आदबिश्हार किया गया वे यहा भी 
उपस्थित हैं ?' ऐसा किसी का कहना हो तो बह किसी भी प्रकार से ठीफ नहीं है; क्‍यों कि उत्पादव्यय ध्रौज्य 
की व्यवस्था निशच्चयनय की दृशिः से स्वाभाविक हे-जन्यक्ृत नहीं है और उत्पारादिरें का सहेतुकत्व-अन्य के 
हरा किया जाना जो प्रतीत होता है वह व्यवहारतय की दृष्टि से । 

इससे द्रव्य का अपने कार्यरप थे परिणसन निमित्त की अनकछ क्रिया से हि. होता हे-उसका अभाव 
होनेपर नहीं होता यह हास्त्रीव कथन निभित्त का अपने असाधारणस्वरूप से उपादेय में अन्वय न होनेसे व्यव- 
हारनयाशित है और द्रव्य का कार्यरप प्रिएमन द्रव्य परिणमनशील होनेसे ओर अपने कार्य से उपादानभत द्रव्य 
स्वरूप से अन्बित होनेंसे स्वाभाविक होनेसे वह परिणसन रवभाव से हि होता है पह कथन (नद्विपनयाश्रित हे यह 
अभिप्राय खतरा स्पष्ट हो जाता ह। अतः त्रिमित्त कथवित्‌ अऑकिचित्कर हे । 

(१९) जिसप्रकार स्वकार्यजननशक्तिरूप योग्यता निभित्त में होती है उसोप्रकार नैमित्तिक-उपादेय को 
उत्पन्न करने की योग्यता निर्मित में नहीं होती, फिर भले हि उपादान की कार्यरूपपरिणति में बहू अपनी अनुकूल 
परि्त फ ह्वारा सहायक होता हो , अत नि्मित्त कुछ करता नहीं-कर्थाचत्‌ आकचित्कर है। प्रमाण- 

“योग्यता हि कारणस्य कार्योत्पादनशक्तिट, कार्येस्थ च कारणजन्यत्वशक्ति: । तस्याः प्रति- 
नियमः 'शालिबोजाइकुरयोइच भिन्नकालत्वाविशेषेषपि शालिबीजस्येव शाल्यड्फुरजनने शक्ति, ने 
बवबीजस्य, तस्थ यवाडकुरजनने, न शालिबोजस्थ' इति कथ्यते ।” [इलो. वा. अ. १, सू- १, वा. 


१२६- पृ. ७८] 

कार्य को उत्पन्न करनेकी शवित कारण की योग्यता है और कारण से उत्पन्न होनेकी शक्ष्ति कार्य ही 
मोर्यता है । शालि-धान के बीज और अदकुर इनके भिन्न-भिन्न कालों में होनेफे विषय में विशेषता न होनेपर भी धान 
का अदकुर उत्पन्न करनेसें धान के बोज की शक्ति होतो है। धान के अंकुर को उत्पन्न करने की शक्ति यवबीज की 
नहीं होती । यवांकुर उत्पन्न करनेकी शक्ति यवबीज को होती है, धान के बीज की नहों होती ऐसा उसका निर्धा- 
रिल नियम कहा जाता है । 


शक्षीक्षषभनाथविगंबरजेनग्रंथप्रकाशनसंस्थायाः 


इससे स्पष्ट हो जाता है कि जिस द्रव्य का जो कार्य होता है उस कार्य को उत्पन्न करनेकी दक्ति उसी 
डव्यरूप उपादानकारण में होतो है, अन्यद्रच्यरूप कारण में नहीं होती । परिणाम के रूप से या कार्य के रूप से परिणल 
होनेकी शक्ति उपादान की होती है, निमित्तकारण की नहीं; क्‍यों कि निमित्तभूत द्रव्य उपादानसूत बध्य से भिश्ञ 
होता है। अतः नि्मित्त कथंचित्‌ अकिचित्कर है । े 

(२०) जिसप्रकार उपादेयरूप कार्य से उसके उपादान का ज्ञात होता है उसीप्रकार उपदेय में-कार्य में 
निमित्तमत द्रव्य के स्वभाव का अभाव होनेसे उपादेय से निमित्त का ज्ञान नहीं होता । अतः निमिस कुछ करता 
नहीं । यदि वह उपादान के समान कुछ करता तो अयंत्‌ जिसप्रकार उपादान स्वयमेव उपायेय के-परिणाम के 
रूप से परिणत होता है उसीप्रकार निमित्त भी उपादान के परिणाम के रूप से परिणत होता तो उपादेयरुप 


कार्यालग से उसका भी ज्ञान हो जाता । प्रमाण--- 

न हि तद्भावभावितायां दृष्टायां अपि कस्यचित्‌ तदुपादेयता नास्ति इति युक्‍त, कटादिकायंस्थ 
अपि वीरणाद्यपावेयत्वाभावानुषक्ते: । न चोपादेयसम्भूतिः उपादानास्तितां न गमयति, कटादिसम्भूतेः 
बोरणाय्यस्तित्वस्थ अगतिप्रसडगात्‌, येन उत्तरस्य उपादेयस्य लाभे पूर्वलाभः नियतः न भवेत्‌ । ततः 
एवं उपादानस्थ पूर्वस्थ लाभे न उत्तरस्थ नियतः लाभा, कारणानां अबह्यं कार्यवस्वाभावषात । 
[ इलो. वा. हर लि. पृ. ८१, अ. १, सू- १, वा. ६९-७०; नि.सा.स॑ पृ. ६८ ] 

“उसका अथीत्‌ उपादान का अस्तित्व होनेपर उपादेय-के कार्य के अस्तित्व का ज्ञान होनेपर भो किसी का 
[किसी कार्य-उपादेय का] उस उपादान का उपादेयत्व नहीं है' ऐसा कहना ठीक नहीं हे; क्‍यों कि चटाई आदि 
कार्य का भी तृणादिख्प उपादान के उपादेयत्थ का-कार्यत्व का अभाव हो जानेका श्रसंग खडा हो जाता है। 
उपादेय की-कार्य की उत्पत्ति उपादान के अस्तित्व का ज्ञान नहीं कराती एसा नहीं है; क्‍यों कि चटाई आदि 
कार्य से वोरण आदि उपादान के अस्तित्व के ज्ञान का अभाव हो जानेका प्रसग उपस्थित हो जाता है, जिसके 
उत्तरकालोन उपादेय का लाभ होनेपर पूर्वकालीन उपादान का लाम (ज्ञान) निश्चितरूप से नहीं होगा। उसो- 
कारण पूर्बवकालोन उपादान का लाभ होनेपर उत्तरकालीन उपादेय का लाभ निडठिचतरूप से नहीं होता; क्यों कि 
कारणों का अवश्यमेव कार्थवान्‌ होनेका अभाव है । 
इससे यह सतरा स्पष्ट हो जाता है कि-उपादेय के ज्ञान से उससे प्रवंकालीन उपाद।नकारण का ज्ञान हो 
जाना चाहिये । उपादेय के ज्ञान से जिसका जान नहीं होता वह उपादान नहीं होता और जो उपादान नहीं होता 
वह उपादेयभूत परिणाम का कर्ता नहीं हो सकता । उपदेय के ज्ञान से विशिष्ट निमित्त रा ज्ञान नहीं होता । 
अत. निमित्त कुछ करता नही । [दूसरी बात यह है कि इस उद्धरण से निभित्त के बिना कार्य को उत्पत्ति नहीं 
हो सकती यह अभिप्राय भी स्पष्ट हो जाता है । 'कारणानां अवश्य कार्यवत्वाभावात्‌' यह डेतु है और हेतु सिद्ध 
होता है-साध्य के समान असिद्ध नहीं होता । प्रत्येक द्रव्य जब परिणमनशील है तब उसका कायवत्त्व भी अवश्य है, 
क्यों कि कार्यवत्य का अभाव होनेपर द्रव्य की परिणमतशीलता सिद्ध नहीं होती । हस हेतु के द्वारा प्रथकार बे 
कारणों का कार्यबत्त्व होता ही है ऐसा नियम नहीं हे ऐसा अभिप्राय व्यक्त किया है । इस अधभिप्राय का द्रव्य को 
परिणमनशीलता के माथ विरोध व्यक्त हो जाता है। आचाय॑ विद्यानद जंसे समर्थ विद्वान्‌ के द्वारा वस्तुस्वभाव 
का और आगमबचनों का विरोध किया जाना असभव है । इस वक्‍तब्य का अभिप्राय यह है कि यद्यपि द्र॒ष्य 
परिणमनशील होता है तो भी उसका विशिष्टकायंरूप से परिणमन सहकारिसामप्री का अभाव होनेपर नहीं होता । 
काष्ठ (लकड़ी ) यद्यपि परिणसनशील द्रव्य है लो भी उसका बढई-आदिरूप संहकारिसामग्रो का अभाव होनेपर रथ- 
चक्रादिरू्प विशिष्ट कार्य के रूप से परिणमन नहीं हो सकता । यद्यपि अज्ञानी जीव परिणमनशील ब्रव्य है तो भी 
कप पा पिन भरे मल पर स्मरण का गधा हम 
फायरूप से परिणति होनेका असंभव होनेसे निम्न 


८६ 


सम्रपसारः बज 


को कर्यंचित्‌ किचित्करता भो सिद्ध हो जाती है । ] 

(२१) जिसप्रकार निकचयनय की दृष्टि से द्रव्य का अम्त्यक्षणवर्ती पूर्व परिणाम एक स्थूल परिणाम की 
क्षणवर्तो प्रथम पर्षाव का उपादान होता है और व्यवहारनय की दृष्टि से एक स्थूल परिणाम की क्षणवर्तोी सभी 
पर्षायों का उपादानकारण होता हे उसप्रकार निर्मित्त उपादान के स्वरूप का धारक न होनेसे उपादान नहीं बनता । 
अतः निमित्त कुछ करता नहीं । प्रमाण- 

“न द्व्यादिक्षणं: सह अयोगिकेवलिचरससमयवर्तिन:ः रत्मत्रयस्य कार्यकारणभाव: विचारपितुं 
डपक्रान्त:, येन तत्र तस्य असामथ्यं प्रसज्येत । कि तहि? प्रथमसिद्धक्षणेन सह।तत्र च तत समर्थ एव” 
इति असच्चोद्य एतत्‌, कथ्थं अन्यथा अग्निः प्रथमघूमक्षणं उपजनयन्‌ अपि तत्र समर्थ: स्थात्‌, धृमक्षण- 
जनितद्वितीयादिधूमक्षणोत्पादे तस्य असमर्थ त्वेन प्रथमधूमक्षणोत्पादने अपि असाम्थ्यंप्रसक्‍्ते: ? तथा 
जन किडिचत कस्पचित्‌ समर्थ कारणम्‌ । न च असमर्थात्‌ कारणात्‌ उत्पत्ति: । इति क्‍्व इयंबराकी 
तिष्ठेत्‌ कार्यकारणता ? “कालान्तरस्थायिन: अग्नें: स्वकारणात्‌ उत्पन्न: धूमः कालान्तरस्थायी 
स्कन्ध: एक: एवं इति स तस्य कारण प्रतीयते, तथा व्यवहारात्‌, अन्यथा तदभावात्‌' इति चेत, 
तहि सयोगिकेवलिरत्तत्रयं अयोगिकेवलिचरणसमयपयेन्त एक॑ एवं तदनन्तरभाविनः सिद्धत्वपर्यायस्थ 
अननन्‍्तस्य एकस्य कारण इति आयातम्‌ । तत्‌ च न अनिष्ठं. व्यवहारनयानुरोधतः तथा इष्टत्वात्‌ । 
निशचयनयाश्षयण तु यदनन्तरं सोक्षोत्पाद: तदेव मुख्य सोक्षस्थ कारण अयोगिकेबलिचरमसमयर्वात 
रत्नत्रयं इति निरवर्य एतत्‌ तत्त्वचिंदां आभासते । [ त. इलो. वा. अ. १, सू. १, वा. ९१-९२, ह. प्र. 
बु. ८४८, नि. सा. सं. पृ. ७१. ] 

“ अयोगकेवली के अन्त्यसमयर्वात रत्नत्नय के कार्यंकारणभाव का विचार करतेके लिए जो उपक्रम किया 
गया हैं वह सिद्ध के क्षणवर्ता द्वितीयादि पर्वापों के साथ उस रत्लत्रप के कार्यफारणभाव का विचार करनेके लिए 
नहीं है, जिससे सिद्ध के क्षणवर्तिद्वितीयादिपर्पायों के विषय में उस रत्नत्रप के सामण्य का अभाव हो जानेका प्रसंग 
आ जाय । 'तो फिर वह उपक्रम किसलिए किया गया है ?' वह उपक्रम सिद्ध के क्षणवर्ती प्रथम पर्याथ के साथ 
डस रत्नश्रय के कार्यकारणमाव का विचार करनेके लिए किया गया है | यह जो अभिप्राय व्यक्त किया है वह 
समीचीन नहीं है। उक्त अभिप्राप यदि ठीक हो तो उस रत्नत्रयरूप उपादानकारण का अन्त्यक्षण के सिद्ध के 
क्षणमात्रकालवर्तों प्रथमक्षण के साय हि कार्यकारणभाव हो तो धूम की क्षणवर्ता प्रथम पर्याय का उत्पादन कर- 
सेबाला होनेपर भो अग्नि धूम की क्षणवर्ती प्रथम पर्याय का उत्पादन करनलेमें कंसे समर्थ हो सकता है; क्‍यों कि 
धूम को क्षणवर्ती प्रथम पर्याय के द्वारा पेदा की गयी धूम की क्षणवर्ती ट्वितीयादि पर्यायों को उत्पन्न करनेमें उस 
अग्नि को समर्थता का अभाव होनेपर धूम की क्षणयर्तो प्रथम्॒ पर्याय का उत्पादन करनेमें सी सासथ्य का अभाव 
हो जानेका प्रसय आ जाता है । ऐसा होनेंपर कोई भी पदार्थ किसी (अपने) कार्य का समर्थ (उपादान) कारण 
नहों होगा । सामथ्यंविहीन कारण से कार्य की उत्पत्ति नहीं होती । ऐसी हालत में बिचारी कार्यकारणता कहां 
रहेगी ? यदि “ एक समय से अधिक कालतक विद्यमान रहनेवाले अपने उपादानकारणभूत अग्नि से उत्पन्न हुआ 
दीघंकालतक रहनेवाला धूम एक हि स्कन्ध (पिण्ड) होनेसे वह अग्नि धूमस्कन्ध का अर्थात्‌ धूम की क्षणवर्ती 
द्वितीयादिपर्यायों के समूह का उपादानकारण है ऐसा जाना जाता है; क्‍यों कि उम्रप्रकार का लोकव्यवहार है । यदि 
उक्त अभिष्राय को स्वीकार न किया तो छोकव्पवहार का रोप हो जायगा (अर्थात्‌ अथया धूमस्कन्ध का अभाव 
हो जायगा) ऐसा कहना हो तो अपोगिकेवली के अन्त्यसभयतक एक हि बने रहनेवाले सबोगकेबलो से रत्लत्रय 
का उसके बाद उत्पन्न होनेवाले अन्तरग्ति ऐसे एक सिद्धत्वपर्याथ का (उपादान) कारणत्व सिद्ध हो जाता है। 
अन्तरहित एक सिद्धत्वपर्याय का रत्नत्रय का कारण बन जाना अविष्ट नहीं है; क्‍यों कि व्यवहारतय की वृष्टि 


८८ भोऋवभनायदिगंवरज॑तप्रंथप्रकाशनसंस्थायाः 

सर आश्रय करनेपर 
शक के असल 
जिसके बाद (अव्यवहित उत्तर समय में) मोक्ष की उत्पत्ति होती है वही 
मोक्ष का सुर्य कारण है। इसप्रकार तत्ववेत्ताओं को यह निर्दोषरूप से प्रतिभासित होता है । 

इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि-निल्‍्चयनय की दृष्टि से अन्त्यक्षणवर्ती पर्याय कार्य के क्षणवर्ती प्रथथ 
पर्याय का उपादानकारण होती है और व्यवहारनय की दृष्टि से अन्तरहित एक स्थूछ परिणाम की क्षणवर्तों सभी 
पर्यायों का उपादानकारण होती है। उपादान के समान उपादान के कार्य की तिर्मिति में सिमित की कौनसी भी पर्याय 
कार्यकारी न होनेसे निभित्त क्ंचित्‌ अकिचित्कर है-निमित्त कुछ करता नहीं । अतः इस बृष्टि से निमित्त का 
अिचित्करत्व एक दृष्टि से स्पष्ट हो जाता है । 

[ अयोगिकेवली के अन्त्यसमयवर्ती हि रत्लत्रथ निरचयनय की दृष्टिसे मोक्ष का मुख्य कारण है यह जो 
अभिष्राय ऊपर उद्धत किये गये उद्धरण में व्यक्त किया गया है उससे चतुर्थ गृणस्थान से लेकर अयोगिकेवली के 
उपान्त्यक्षणतक का रस्लत्रय व्यवहारनय की दृष्ट से मोक्षका कारण होनेसे बह उपचारसे या गौणता से हि मोक्ष 
का कारण है। यदि निमित्त का कतृठ्य व्यवहारनयाश्रित होनेसे सर्वथा यथार्थ-सत्य नहीं है अपि तु मिथ्या है, तो 
थतुर्थ गुणस्थान से लेकर अयोगिकेवली के अन्त्यसमयतक का रत्लत्रय व्यवहार की वृष्टि से मोक्ष का कारण होनेसे 
वह रत्नत्रय का व्यवहारतयाश्रित मोक्षकारणत्व सर्वथा अयधार्थ अर्थात्‌ मिथ्या क्यों नहीं ? यदि चतु्थ- 
गुणस्थान से लेकर अयोगिकेवलो के अन्त्यसमयतक के रत्नत्रय के मोक्षकारणत्व को वह व्यवहारनयाश्रित होनेसात्र 
से मभिथ्या साना गया तो जोव की सोक्षरूप अवस्था को उत्पत्ति असभव हो जानेसे अयोगिकेवली के अन्त्यसमयतक 
के रत्नत्रय के मोक्षकारणत्व को व्यवहारनयाश्रितमात्र होनेसे सर्बथा मिथ्या नहीं माना जा सकता' ऐसा कहता 
हो तो जोव को सिद्धावस्थारूप परिणति के विधय में द्रव्यकर्म की क्षयरूप परिणति का कतृत्व व्यवहारनयाश्रित 
होनेपर भी सर्वथा भिथ्या नहीं माना सकता ओर अन्ञानो जीव की कोयादिझूप विभावपरिणति के विषय में द्रव्य- 
कर्म को उदयरूप परिणति का कर्वृत्व व्यवहाराध्रित होनेपर भी मिथ्या नहीं साना जा सकता; क्‍यों कि ससारो 
जाय को सिद्धावस्थारूप परिणति कर्मक्षयरूप तिमित्त के अभाव में और विभावावस्थारूप परिणति कर्मोदयरूप 
निर्मित के अभाव में नहीं हो सकती । यदि निम्मित्तों का अभाव होनेपर भी जीब को सिद्धावस्थारूप और विभावा- 
वस्थारूप परिणतिया हो सकती हैं ऐसा माना तो दुनिवार अतिप्रमग उपस्थित हो जायगा । निमित्त का कतृत्व 
व्यवहारनयाश्रित होनेसे यदि मिथ्या और अध्राहय हे ऐसा कहना हो तो रत्तत्रथ का व्यवहाराध्रित सोक्षकारणत्व 
भो भिथ्या और अग्राहुय होना चाहिये । ] रत्लत्रथ के निशचयनयाश्रित मोक्षकारणत्थ को अपेक्षा से उसका 
व्यवहारनयाश्रित मोक्षकारणत्व कथ।चत्‌ भिथ्या है ऐसा कहा गया तो अज्ञानो जोव के विभाव परिणामभूत कार्य 
के उपादानभूत अज्ञान की अपेक्षा से जीव के विभावभावात्मक परिणाम क॑ विषय में दव्यकर्म का कतृत्व व्ययहार- 
नयाश्रित होनेसे कथंचित्‌ सिथ्या हे ऐसा मानना हो तो कोई विरोध की बात नहीं हैं; क्‍यों कि इस अधिप्राय 
से ब्रव्यकर्म के निभित्तत्व का कर्यंचित्‌ मिथ्यात्व सिद्ध होनेपर भी उसका सर्वथा मिथ्यात्व सिद्ध नहीं होता । 


निमित्त के बिना कुछ होता नहो- 


व्यवहारनय की दृष्टि से निमित्त के बिना कुछ होता नहों । परिणाम चाहे स्वधावरूप हो या विभावरूप, 
निमित्त के विना बह अस्तिरूप नहीं बन पाता। हा ! एक कालद्व्य हि ऐसा है जो निमित्त का अम्ाव होनेपर 
भो स्वय अपने परिणामित्वस्वभाव से परिणत होते रहता हे । कुछ निम्नित्त एंसे होते हे कि जब उपादानभत व्रव्य 
परिणामरूप से परिणत होने रूगता है तब वह स्वाश्रित और स्वाधिन्न ऐसी उपादान की परिणतिक्रिया की 
अनुकूल किया के द्वारा उपादेयरूप परिर्णात को अगुद्ध बना देता हैं ओर कुछ निमित्त ऐसे होते हूं कि उपादात को 
परिणतिक्रिया के अनुकूल ऐसी स्वाश्रित और स्वाप्रिन्न क्रिया के हारा उपादेय में किसी भी तरह से अशुर्ति के 
निर्माण होनेमें कारण नहीं पड़ते । निमित्त घाहे प्रेरक हो या चाहे उदासोन हो बहु उपादान की परिणतिक्तिया के 


समयसार: । <९ 


“अनुक्ल ऐसो हि किया करता है-उससे अधिक कुछ नहीं करता। निम्ित्त के विशिष्टक्रियाकारित्व का नाम हि 
खहुकारित्व है । निमित्त को परिणमनक्रिया निमिताओत और निम्मित्त से अभिन्न होतो है और उपादान की प्रि*» 
चतिक्रिया उपादानाशित ओर उपादात से अभिन्न होती है। नि्ित्त को परिणतिक्रिया का आश्रय उपादानभूत 
अच्य नहों होता और उपादान को परिणविक्रिया का आश्रय निमित्तभूत द्रव्य नहीं होता। दोनों क्रियाएं अपने अपने 
माअय से अभिन्न होती हैं । ससी कार्य तिम्िसाधीन होते हे और कालब्रव्य का कार्य स्वाधीन होता है। सभी कार्य 
निभित्ताधोन होते हे इस का अर्थ उपादान के अभाव में भी वे होते हे ऐसा नहों है । कालब्रव्य फा परिणामरूफ कार्य 
'पदि विभिन्ताधीन माना तो अनवस्थानामक दोष आ जाता है। प्रमाण-- 


तथंब स्वात्मसद्भावानुभूतो सर्ववस्तुनः । 

प्रतिक्षणं बहिहँठुः साधारण इति श्रुवस ।। 

प्रसिद्धद्रध्यपर्यायवतों बाहुघ्स्थ बर्शानात्‌ । 

निमित्तस्यान्यया भावाभावान्निक्चोयते बुधेः ॥ 

न चेवमनवस्था स्यात्कालस्यान्यानपेक्षणात्‌ । 

स्ववत्तों तत्स्वभावत्वात्स्वयं बसे: प्रसिद्धित: ॥। 

[ इ्लो. वा. अ. ५, सू. २२, वा. ९-१०-१२, ह. प्र. पृ. ५१२ ] 
प्रसिद्ध अर्थात्‌ सर्वलोकविज्ञात द्रव्यों की पर्यापरतप परिणति के समय बाहर निमित्त को देखकर और 

बाहुच निमित्त के अभाव में द्रव्य के परिणाम का अभाव देखकर सभी वस्तुओं की अपने स्वरूप को उत्पादव्यय पभ्रौद्या- 
त्मक सत्ता की अनुभूति के लिए प्रतिक्षण सभी परिणमनों के समय साधारण ऐसा ( कालद्रव्य जैसा ) बाहच हेतु 
होना हि चाहिये ऐसा विद्वानों के द्वारा निुचय किया जाता है। ( ९-१० )। इसप्रकार द्रव्य के परिणमन के 
बिषय मे ( कालद्रब्य को साधारण हेतु साननेपर भी ) अनवस्थादोब नहीं आता; क्‍यों कि ( साधारणहेतुभूत ) 
कालवब्रव्य को अपने परिणमन के लिए अन्य निम्ित्त कौ अपेक्षा नहीं होतो क्‍यों कि वह परिणमनस्वभाववाला 
होनेसे उसका परिणमन अपनेआप हि सिद्ध हो जाता है । 

इससे स्पष्ट हो जाता हे कि कालद्रव्य के परिणमन को छोड़कर प्रत्येक परिणाम को अस्तिरूप होनेफे 
लिए उपादान और निर्मित्त की अपेक्षा होती है। उपादान निमित्तरूप बाह्य कारण के बिना अपने परिणास के 
रूप से परिणत नहीं होता । सिर्फ कारद्रव्य हि ऐसा है कि जिसका परिणमन निम्मित्त के अभाव में होता है । 
फालब्रव्य साधारण हेतु इसलिए कहा जाता है कि प्रत्येक द्रव्य के परिणमन में वह बाहअहेतुरूप से विद्यमान 
रहता है । 

स्वसामस्न्या बिना कार्य न हि जातुचिदीक्षयते ॥। 
[ त. इलो. वा. अ. १, सू. १, वा. ८८, नि. सा. सं. पृ० ७० ) 

इस प्रमाण से ऊपर के अभिप्राय का हि पोषण होता है । 

/ व्यवहारतय का फथन सत्यार्थ तहों है। अतः निमित्त का कतुत्व व्यवहारनयात्रित होनेसे सत्यार्थ नहीं 
है-बह मात्र उपस्थिति और निमित्तपन बताने के लिए है! ऐसा कुछ जानकारों का कहना है । इस कथन के 
अशिप्राय का परिहार “सिमित्त के बिना ऊुछ होता नहीं” इस प्रकरण के प्रारंभ के पूर्ववर्तों परिच्छेद से किया 
गया है । दूसरों बात यह है कि व्यवहारनयथ का कथन सत्यार्थ नहीं है यह कथन ठीक नहों है; क्यों कि उसको 
सर्वथा असत्या् नहों माता जा सकता | यह कथंदिस्‌ सत्य भो है और कर्थंचित्‌ असस्यार्थ की है। उपादान की 

श्णिति में सहायक होनेसे निभित्त का कतृत्व कथचित्‌ सत्यार्थ है और सहायक होते समय वह उपादान के 


९० श्रीऋषभनायविगंबरजेनप्रंथप्रकाशनसंस्थायाः 
मसाधारणस्वरूप को स्वीकार नहीं करता इसलिए उसका कर्तृत्व कर्यचित्‌ सत्यार्थ नहीं है-कर्थंचित्‌ मिथ्या है # 
विभित्त का कतंत्व उसकी सात्र उपस्थिति बताने के लिए है यह कहना भी ठीक नहीं है; क्‍यों कि उपादान की 
प्रिणतिक्रिया के समय जितने भी पदार्थ उपस्थित होगे वे घरबार, वृक्ष, हूल आदि सभी अकरणभूत पदाथं भी 
मिमित्त कहे जायंगे । निमित्त का कर्तृत्व उसका मात्र निमित्तपन बताने के लिए है यह कथन भी ठोक नहीं है; 
क्यों कि यह अपने भन्‍्तव्य का सिर्फ अभिनिवेश है । सहकारित्व के बिना तिमित्त का निमित्तपन और ब्ूसरा क्‍या 
हो सकता है ? यदि उपस्थितिसात्र को निमित्त का नि्मित्तपन माना तो धर्मंद्रब्य और अवमाष्य ये दोनों उपस्थित 
होनेसे द्रष्य की गतिपरिणति और स्थितिपरिणति इनमें से कौनसी परिणति होगी ? अतः ये तीनों अभिप्राय ठीक 
नहीँ हें। अस्तु । 

जीव की परिणति में द्रव्यक्म चार प्रकार से निमित्तकारण बनता है। जीव को ओऔवयिकप्तावरूप 
परिणति में अपने उदय से, औषशसिकभावरूप परिणति में अपने उपश्म से, क्षायिकभावरूप फरिणति में अपने क्षय 
से और क्षायोपशमिकभावरूप परिणति में अपने क्षयोपशम से वह निमित्तकारण बन जाता है। प्रमाण- 

“ न खल करमंणा बिता जोवस्योदयोपशमो क्यक्षयोपशमावपि विद्येते । ततः क्षायिकक्षायोप- 
झमिकशरचौदयिकौपशमिकश्च भाव: कमंकृतोउनुमन्तव्यः। पारिणामिकस्त्वनादिनिधत: निरुषाधि: 
स्वॉभाविक एवं । क्षायिकस्तु स्वभावव्यक्तिरुपत्वादनस्तोषपि कर्मण: क्षयेणोत्पद्यममानत्वात्‌ सादिरिति 
कर्मकृत एवोक्त: । औपशमिकस्तु कमंणामुपशमे समुत्पच्यमानत्वादनुपठ्ामे समुच्छिद्ममानत्वात्‌ कमंकृत 
एवेति । अथवा उदयोपशमक्षयक्षयोपशमलक्षणाइचतस्त्रो द्रव्यकमंणामेबावस्था:, न पुनः परिणामलक्ष- 
भैकावस्थस्य जीवस्य । तत उदयादिसञ्जातानामात्मनो भावानां निमित्तमात्रभततथाविधावस्थत्वेन 


स्वयं परिणमनाद्द्रव्यकर्मापि व्यवहारनयेनात्मनों भावानां कर्तृत्वमापद्यत इति । ! 
[ पञ्चा. गा. ५८, नि. सा. सं. पृ. ११० ] 


जीव के औदयिक, ओऔपक्षमिक, क्षायिक और क्षायोपश्ञमिक भाव [ परिणाम | कर्म के विना नहीं होते । 
उस कारण से क्षायिक, क्षायोपशमिक, औदयिक और ओपकमिक भाव क्ंक्ृत [ कर्मनिसिसक ] हे ऐसा समझना 
चाहिये । अनादिनिधन और उपाधिरहित ऐसा पारिणासिकभाव स्वाभाविकभाव हि है क्षायकभाव स्वभावव्यक्तिरूप 
होनेसे अनन्त [ अविनश्वर  होनेपर भी कम के क्षय से उत्पन्न होनेवाला होनेसे सादि होनेके कारण कमंकृत हि 
कहां गया है। ओपशमिकभाव कर्मों का उपशस होनेपर उत्पन्न होनेवाला होनेसे और कर्मों के उपड्ाम का अभाव 
होनेपर विनष्ट होनेवाला होनेसे कमंकृत हि है। अथवा उदय, उपशम, क्षय ओर क्षयोपश्म ये जार ब्रव्यकर्मों को 
हि अवस्थाए हे, परिणसनस्वरूफ एक अवस्थावाले जांच की अवस्थाएं नहीं हे । उस कारण से कम के उदयादि से 
उत्पन्न हुए आत्मा के परिणामों को निमित्तमात्र बनी हुई उस प्रकार की [ उदयाविरूप | अक्ल्थाओं के रूप से 
स्वयं परिणत होनेके कारण द्रव्यकमं भी व्यवहारतय से आत्मा के परिणामों के कर्तृपन को प्राप्त हैं । 


इससे नोचे दी हुई बाते स्पष्ट हो जाती हे- ( १ ) जीव के ओऔदयिकादि परिणाम द्रत्यकर्म के उदय, 
उपजभ, क्षय और क्षयोपशस इन चार परिणामों का निम्मित सिल जानेपर उत्पन्न होते है । ( २ ) जीव का औद- 
यिकादिभावरूप परिणसन उसमें हि होता हैं और दृब्यकर्म का उदयादि-अवस्थारूप से परिणमन द्रग्यकमं में हि 
हा हैं । (३ ) द्रष्यकर्मावस्थारूप निमित्त के विना जीव ओऔदबिकादिभावरूप से परिणत नहीं होता । ( ४ ) दब्य 
जीव के औदयिकादिभावों का व्यवहारनय से कर्ता बनता है-निशचयन हे 

ः - पसे 
नल नहीं । (५) क्षायिकभाब भी 


उपादान की पूर्णता निमित्त का सहकार्य प्राप्त होनेपर हि होती है । पर्णता होनेपर उपादान को सह- 
कारिकारण की अपेक्षा नहीं होतो । उपादान जब प्रतिबश्चवरहित होता है तब कार्य की उत्पसि करने में समर्थ 


समयशार: । ९ 


होता है । प्रभाण- 

“/ केवरूात्‌ तत्‌ प्रागेव क्षायिकं यथारुयातचारित्र सम्पूर्ण भवत्‌ ' ज्ञानकारणकं ' इति कर्थ नः 
अजद्ाइकनोयम्‌ ? “ तस्थ मुक्त्युत्पादने सहकारिविशेषापेक्षितया पृर्णत्वान॒पपत्ते: । विवक्षितस्वकार्यकरणे 
अन्त्यक्षणप्राप्तत्वं हि सम्पुर्णत्वम्‌ । तच्च न केवलात्‌ प्राक अस्ति चारित्रस्य, ततः अपि ऊध्ब अधा- 
'तिप्रतिध्वंसिकरणोपेतरूपतया सम्पूर्णस्य तस्य उदयात्‌ ।न च “ यथाख्यात॑ पूर्ण चारित्र ' ( ) इति 
अबचनस्य बाधा अस्ति, तस्य क्षायिकत्वेन तत्र पूर्णत्वाभिधानात्‌ । न हि सकलमोहक्षयात्‌ उजद्धूबत 
चारित्र अंशत: अपि मलूवत्‌ इति शबवत्‌ असलबत्‌ आत्यन्तिकं तत्‌ अभिष्ट्यते । “ कर्य पुनः तत्‌ 
असस्पूर्णात्‌ एवं ज्ञानात्‌ क्षायोपशमिकात्‌ उत्पद्ममानं तथापि सम्पूर्ण ' इति चेत्‌, न, सकलश्रुताशेष- 
तस्वार्थपरिच्छेविन: तस्य उत्पत्ते:। “पूर्ण तत एवं तत्‌ अस्तु ” इति चेत्‌ न, विदिष्टस्य स्वरूपस्थ तदनन्तरं 
मसावात्‌ । ' कि तत्‌ विशिष्टं रूप चारित्रस्य ? ' इति चेत्‌, नामाद्यघातित्रयनिर्जरणसमर्थ समुच्छिन्न- 
क्रियाअतिपाति ध्यान इति उक्तप्रायम्‌ । 


[ श्लो. वा. अ. १, सू. १, वा. ८५, ह. प्र. पृु० ८३, नि. सा. से पृ. ७० ] 


शारित्रमोहनीय के क्षय से उत्पन्न हुआ वह बयास्यातचारित्र केवलजानोत्पत्ति के पूर्वेकाल में संपूर्ण होता 
हुआ केवलजानोपादानकारणक है ऐसा जो कहा जाता है उस विषय में हमें शंका क्यों नहों होनी चाहिये ? [ आके- 
'पक का कहना है कि क्षायिक यथाख्यातचारित्र केबलोत्पत्ति के अन्तर्मुहुतंकाल पहले संपूर्ण होता है तो भो केवलशान 
को उसका जो उपादानकारण माना जाता है वहु कंसे ? उपादान का उपादेय के पृ्वकाल में अस्तित्व होता है । 
केवलज्ञान क्षायिक यथाख्यातचारित्र के पू्बंब्तों नहों होता। यदि वह केव्लज्ञानकारणक है तो उसे संपूर्ण नहीं 
कहना जाहिये और संपूर्ण कहना हो तो उसे केबलज्ञानकारणक नहीं कहना चाहिये ] आचार्य कहते हे कि-उस 
यथास्यातचारित्र की परमार्थतः पूर्णता नहीं है; क्‍यों कि मोक्ष की उत्पत्ति करनेके विषय में उसे विशिष्ट सहकारि- 
कारण की अपेक्षा होती है । अपना विज्विष्ट कार्य करनेमें अन्त्यक्षण को प्राप्त होनेंका नाम हि संपृर्णत्व है । वह 
यभास्यातचारित्र का विशिष्ट संपूर्णव केवलोत्पत्ति के पूर्वकाल में नहों होता; क्‍यों कि केवलज्ञन के बाद 'ौ 
तासाह्चघातिकर्मों का प्रतिध्वंस-ताश करनेवाले साधकतस साधन ( चतुर्थ शुक्लध्यान ) से युक्त होनेके रूप से 
सपुर्ण ऐसा यवाण्यातचारित्र आबिर्भृेत होता है । “ ययात्यातचारित्र पूर्ण चारित्र है” यह आगमबचन बाधित 
नहीं होता, क्‍यों कि केवलोन्पत्ति के पूर्वकाल में बह चारित्र क्षायिक होनेसे संपूर्ण है ऐसा कहा गया है। मोहनीय के 
संपूर्ण क्षय से प्रादुर्भूत होनेबाला चारित्र अशतः भी मलयुकत नहीं हैँ । इसलिए सदा मलरहित आत्यन्तिक ऐसे 
उसकी प्रशसा की जाती है । ' जो पूर्ण ह है नहीं ऐसे क्षायोपशमिकज्ञान से वह चारित्र उत्पन्न होता हे तो भो बह 
सपूर्ण हैं यह कंसे ? ” यह शका दीक नहीं है; क्यों कि संपूर्ण तस्वार्थों को जाननेंवाले सकलश्रुत से वह यथासुयात- 
छारित्र उत्पन्न होता है । यदि ऐसा है तो ' उसी कारण से उस चारित्र को पूर्ण कह दिया जाबे ' ऐसा कहना हो 
तो वह भी ठीक नहीं है; क्यों कि सकलशभ्रुतज्ञान से उत्पन्न होनेके बाद उसके विशिष्ट स्वरूप का अभाव हो जाता 
है । ' चारित्र का जो विशिष्ट स्वरूप है वह कोनसा हें? ' यह शंका हो तो उसका समाधान “ नामक, वेदनीयकर्म 
और भोजकर्म इत तीन अधातिकर्मों की निर्जरा करने में समर्थ ऐसा समुच्छिन्नक्रियाप्रतिषाति ताम का ध्यान उस 
जारित्र का विशिष्ट स्वरूप है! ऐसा है । यह प्रतिपादन इससे पहुले किया गया है । 


जो सहफारिसापेक्ष होता है बहू पूर्ण नहों कहा जाता । विवक्षितकायं की निर्मिति करने के विषय में 
जो अन्त्यक्षण को प्राप्त होता हे वही कारण संपूर्ण कहा जाता है। जो सहकारिकारण की अपेक्षा नहीं रखता ओर 
जो प्रतिबन्धरहित होता है बही उपादानकारण संपूर्ण कहा जानेके योग्य है। क्षायिक यथाख्यातचारित्र चारित्रमोह- 
नोय का क्षय हो जानेपर अपने उपादानभूत सकलश्षुतज्ञान से उत्पन्न होता हुआ अपनी उत्पत्ति की और निर्मलता 


श्र श्ोऋषभनायविगंवरजैनप्रंथप्रकाशनसंस्थायाः 


विषय में कालूविशेष सहुकारिकारणों कौ 
कौ अपेक्षा से संपूर्ण होनेपर भी, मोक्षोत्पत्ति के विषय में कर न बना केक 
अपेक्षा रखत्ग है। अतः वह संपूर्ण नहीं कहा जाता । फाल नम बह लिन है 
का अर्थात्‌ नामाश्घातिकर्सत्रय का तादा करके मुक्तिरूप से परिणत हूं हि किक अर अरे 
स्पष्ट हो जाता है कि जो सहकारिनिरपेक्ष और लहर दब हल हलक अब 
पूर्ण | जाता है । जो सा 
बा हक अप क शी वि अवस्था कालविशेष और केवलशान की ता से प्राप्त होती 8: 
अतः सहकारिसामग्नी से हि. ( यथाख्यातचारित्र को पूणंता कक हे लक का हल कह 
“] परिणत होनेमें अन्त्यक्षणप्राप्तता प्राप्त ह [१3/ 
कि अटल कॉल होता हि है' ऐसा जो कहा जाता है वह विचारणीय है । सब उपायान 
कौ पूर्णता को योग्यता होनेपर उस पूर्णता के लिए जो उचित निमित्त होता हे बह कुछ करता है या पे कम 
अर्िचित्कर हि बना रहता है ? यवि वह उपादान की पूर्णता व्यक्त करता है ऐसा माना तो निभित्त अकिचि- 
त्करता चली जाती है और वहू किचित्कर बन जाता है। निर्मित्त की किचित्करता सिद्ध होनेसे आक्षेपक का 
ऋन्‍तव्य हताहत हो जाता है। योग्यता का अभाव होनेपर निमित्त विललपर भी वह व्यक्त नहों होतो । आमके 
बालफल में पक जानेकी अर्थात्‌ पूर्णता को प्राप्त होनेंकी योग्यता न होनेसे निमिसत के मिलनेपर भो वह प्क्थ नहीं 
होता-सड जाता है । पुर्णता की योग्यता के अभाव से निमित्त उपादान की पृणंता की व्यक्तीभवनक्तिया में सहायक 
नहीं हो सफता यह बात लोकविश्वुत है। उपादान में पृणंता की योग्यता होनेपर उपस्थित होनेबाला अफिचित्कर 
निम्चित यदि उपादान की पूर्णता की व्यक्षिभवनक्रिया में कदापि सहायक नहीं होता ऐसा कहना हो तो निमिस 
की उपस्थिति की आवश्यकता कया है ? ऐसी स्थिति में उपादान की पूर्णता स्वयमेय व्यक्त हो जानेसे वह स्वयमेव 
कार्यरूप से प्रकट हो जायगा । इस मान्यता की प्रतीतिविरुद्धता स्पष्ट हो जाती है। हम कक मृसिका को 
स्व कीचड के रूप से परिणत होते और बादसे घटरूप से परिणत होते हुए इस ससार मेंई' देखा नहीं । 
जल के अभाव में यदि मृत्तिका कीचड के रूप से परिणत होने लगी तो सारा संसार सदाकारू कीचड़ से भरा हुआ 
रहेगा, बिना वोए बीज स्वयसेव अकुररूप से परिणत होंगे, सारे ससार में सुभीता होगी और अपनी सरकार को 
अनाज के लिए दौडधूप भी नहीं करने लगेगी। यदि सारा घरामण्डल सुजल और सुफल होता तो भीषण युद्ध 
भी न खेलने पडते । यदि निमित्त को संथा अकिचित्कर माना तो विना तोफखाने के हि यद्ध में उभय पक्ष को 
सेनाएं खत्म हो जायगी और इसतरह सारा संसार हि आफत में फल जायगा। “' जो सहकारिसापेक्ष होता है वह 
पूर्ण नही कहा जाता ' यह कथन जो निमित्त को मानते नहीं उनके लिए है ” यह अभिष्राय आच्चर्यावह है। इस 
संसार में निमित्त को न माननेवाला कौनसा भी दर्शन नही है । दूसरी बात ऊपर के उद्धरण में यथाख्यातचारित्र 
को पूरंणता सहकारिसामग्री के बिना नहीं होती यह स्पष्टरूप से बता दिया है। क्‍या यथारुयातचारित्र को पृणणता 
के लिए सहकारिसामग्नी की आवश्यकता नहों है ऐसा माननेत्राला कोई जैनी इस भूमण्डलपर विराजमान हैं ? 
वस्तुत, पूर्वांकत आगमप्रसमाण का अभिप्राय न मानता आगम का विरोध करना है । अस्तु । 
क्षायिकभाव भी सहकारिसामग्री के अधाव में अपना कार्य करनेमे समर्थ नहीं होता । प्रमाण- 

* कर्मनिर्जरणशक्तिजोवस्य सम्यग्दर्श ने, सम्यग्जाने, सभ्यकचारित्रे च अन्तर्भवेत्‌, ततः अन्या 
वा स्थात्‌ ? _ तत्र न तावत्‌ सम्यर्दर्शने जञानावरणादिकमंप्रकृतिचतुदंशकनिर्ज रणशक्ति: अन्तरभंवति 
असंयतेसम्यर्ृष्ट्याद्प्रमत्तपयंन्तगुणस्थानष अन्यतमगणस्थाने मिथ्यात्व पम्प ्लध्याल्यलस्य कलम जि: 
दब्बन॑नमोहक्षयात्‌ तदाविर्भावप्रसक्ते: । “ज्ञाने सा अन्तभंबति ' इृति चायुक्तं, क्षायिक्रे तवन्तभवि 
सबोगिकेवलिन: केवलेन सह आविभवापत्ते: । क्षायोपशमिके तदन्तभवि, तेन सह उत्पादप्रसकते: । 
पोफा लक आरिकि तरे् गति: तुनेद छह प्रादुर्भावानुषइगात्‌ । क्षायिके सदन्तभवि, क्षीणकथाय ये 


समयसार: । ९ 


प्रथमे क्षणे तदुदूभते: नित्राप्रचछयों: शानावरणाविश्रकृतिचतुरदंशकस्प च निर्जेरणप्रसक्ते: न उपान्त्यसम्मे 
मम्त्यक्षणे च तपिजेर स्थात्‌ । दर्शानादिषु तदस्तभावि, तदावारक कर्मान्तरं प्रसज्येत, वशेनमोहज्ञाना- 
बरणचारित्रमोहानां तदावारकत्वानुपपतेः । “ वीर्यान्तराय:ः तदाबारक: ' इति चेत्‌, न, तत्क्षयानन्सरं 
तबुज़ूबध्रसहइगात्‌ । तथा च अन्योन्याश्रवर्ण-सति वीर्यान्तरायक्षये तन्निर्जरणशक्त्याविर्भावः, तस्सिस्ल 
सति वोर्धान्तरायक्षय: हति । एतेन शानावरणाविप्रकृतिपञचक-दर्शनवरणादविप्रकृतिचतुष्टय-अन्तराय- 
प्रकतिपञडचकानां तन्निर्जरणशक्ते: आवारकत्वे अन्योन्याश्रयर्ण व्यास्यातम्‌ । नामादिचतुष्टयं तु न 
तस्या: प्रतिबन्धकं, तस्य आत्मस्वरूपाधातित्वेत कथनात्‌ । न च सर्वथा अनावृतिः एव सा, सर्वदा 
तत्क्षयणीयकर्म प्रकृत्यभावानुषड्‌्गात्‌ । स्पान्मनम्‌-' चारित्रमीहक्षये तदाविर्भावात्‌ चारित्रे एवं अन्त- 
सावि: विभाव्यते । न चर क्षीणकषायस्य प्रथमसमये तदाविभवष्रसडग:, कालबिशेषापेक्षत्थात्‌ तदाविर्भा- 
बस्य । प्रधानं हि कारण मोहक्षय: तदाविभावे सहकारिकारणं अन्त्यसमयमन्तरेण न तत्न समर्थ, तझद्भावे 
एथ तदाविभवात्‌ ' इति, तहि नामशघातिकर्मनिजेरणशक्तिः अपि चारित्रे अन्तर्भाव्यताम्‌ । तत्‌ न 
क्ापिके अपि, न क्षायोपशमिके, नापि औपशमिके दक्शने, नापि ज्ञाने क्षायोपशमिके क्षायिके वा, तेनेज 
सह तदाबविर्भावप्रसहगात्‌। न चानावरणा सा, सर्बदा आविर्भावप्रसडगात्‌ संसारानुपपत्तेः। न ज्ञानदर्श- 
सावरणान्तराये: सा प्रतिबद्धा, तेषां जानादिप्रतिबन्धकत्वेन तदप्रतिबन्धकत्वात्‌ । नाईपि नामाग्यघाति- 
कर्मसि:, तत्क्षयानन्तरं तदुत्पादप्रसक्‍्ते: । तथा च॒ अन्योन्याश्रयणात्‌-' सिद्धे नामाद्यघातिक्षये तन्निजेरण- 
शक्त्याविर्भावात्‌, तत्सिड़ों ब्र नामाह्यघातिक्षयात्‌ । ' इति चारित्रमोह: तस्या: प्रतिबन्धकः सिद्ध: । 
क्षीणकषायप्रथमसमये तदाविभविप्रसक्ति: अपि न वाच्या, कालविशेषस्थ सहकारिण: अपेक्षणीयस्य तदा 
विरहात्‌ । प्रधान हि कारण मोहक्षयः नामरादिनिर्जरणशक्तेः न अयोगकेवलिगुणस्थानोपान्त्यान्त्य- 
समय सहकारिमन्तरेण तां उपजनयितु अलं, सत्यपि केबले ततः प्राक तदनुत्पत्ते:। इति न सा मोह- 
क्षयनिमित्ता अपि क्षीणकषायप्रथमक्षणे प्रादर्भवति, नापि तदावरणं कर्म नवमं प्रसज्यते । इति स्थित 
कालादिसहकारिविशेषापेक्ष क्षायिक चारित्र क्षायिकत्वेन सम्पूर्ण अपि मुक्त्युत्पादने साक्षात्‌ असमर्थ 
केवलात प्रावकालभावि तदकारणकम्‌ । केवलोत्तरकालभावि तु समग्रसामग्रीक॑ साक्षात्‌ मोक्षकारणं 
सम्पूर्ण केवलकारणकं, अन्यथा तदघटनात्‌ । 
[ त. इलो. वा. अ. १, सू. १, वा. ८९-९०, ह. लि. प्र. पृ. ८३-८४, नि. सा. सं. प. ७०-७१ | 
४ क्र्मो की लिर्जरा करने फो जोब की शक्ष्ति जीव के सम्यरव्शन में या सम्यरशान से या सस्यकचारित्र में 
अन्तर्भूत है या उनसे भिन्न है *' ज्ञानावरण की पांच, दर्शनावरण की चार और अन्तराय की पांच इसप्रकार चौवह 
कर्मंग्रक्ृतियों की निर्जरा करनेकी शक्ति सम्यग्दर्शन में अन्तर्भत नहीं होती; क्‍यों कि असंयतसम्परदृष्टिगुणस्थान 
अप्रमत्तसंयतगुणस्थान के अन्ततक के गुणस्थानों मे से किसी एक गणस्थात में सिध्यात्व, सम्यग्मिथ्यात्थ और 
लच्यक्त्व इन भेंदों से युक्त दर्शनमोहनीय का क्षय हो जानेते उक्त चोदह कर्मप्रकृतियों को निर्जरा करनेकी शक्ति 
प्रकट हो जाने का प्रसण आ जाता है। उन चौदह कमंप्रकृतियों की नि्जरा करनेकी शक्ति ज्ञतत में अन्तर्भत होती 
है पह कहता भी ठोक नहीं है; कधों कि क्षायिकज्ञान में उस शक्ति का अन्तर्भाव करनेपर सयोगकेबली के केवल- 
शान के साथ उस शक्ित का प्रादुर्भाव होनेशही आपत्ति लडो हो जाती है और क्षायोपशमिक झञान में उस शक्ति 
का अन्तर्भाव करनेपर कायोपशमिकज्ञान को उत्पलि के साथ उस शक्ति की उत्पत्ति हो जानेका प्रसंग उपस्थित हो 
जाता है । क्षायोपद्सिकचारित्र में उक्त कर्मनिश्नरणशक्ति का अन्तर्भाव करनेपर क्षायोपशमसिकचारित्र के हि साथ 
उस शक्ति का प्राडुभाव होनेका प्रसंण खड़ा हो जाता है। क्षायिकचारित्र में उस खक्ति का अत्तर्भाव करनेपर 


र्ड श्रीऋषभनाथदिगंबरजैनप्रंयप्रकाशनसंस्याया: 


क्ीणकषाय गृणस्थान के प्रथम क्षण में उस शक्ति का प्रादुर्भाव हो जानेसे निद्रा, प्रचछा और शानावरणादि की 
चौदह कर्मप्रकृतियों के प्रथम क्षण में हि निर्जरा हो जानेका प्रसंग आ जानेसे क्षीणकषायगुणस्थान के उपान्त्य और 
अन्त्य समय में उस कमंप्रकृतियों की निर्जरा नहीं होगी । दर्शन-शञान-चारित्र में उक्त कमनिर्ज रणशब्सि का अन्स- 
भाव न करनेपर उस शक्ति को आवृत करनेवाले अन्य कर्म का अस्तित्व साननेका प्रसंग आ जायगा; क्‍यों कि 
व्शनमोह, ज्ञानावरण और चारित्रमोह इनका उस शक्ति का आवारकत्व घटित नहीं होता । उस शक्ति को बीर्यान्ल- 
रायकर्म आवृत करता हे यह कथन भी ठोक नहीं है; क्‍यों कि वीर्यान्तरायकर्म का क्षय होनेके बाद उस शक्ति के 
प्रादृर्भाव का प्रसंग आ जाता है। ऐसा होनेपर वीर्थान्तरायकर्म का क्षय होनेपर वीर्यान्तरायकर्म की हाक्ति का 
आविर्भाव होना और वीर्यान्तरायकर्म की निर्जरा को शक्ति का आविश्नाद होनेपर दीर्पान्तरायकर्म का क्षय होना 
इसप्रकार अन्योन्याश्रयनाम का दोष आ जाता है। इससे ज्ञानावरण की पांच, दर्शनावरण की चार और अन्तराब 
की पांच ये चोदह कमंप्रकृतियां उत चौदह कर्मप्रकृतियों की निर्जरा करने को शक्षित को आवृत करती हे ऐसा 
साननेपर जो अन्योन्याभ्यनाम का दोष आता है उसका खुलासा हो गया। नाम, गोत्र, जायु और वेदनीय ये चारों 
कर्म उक्त कसंनिर्ज रणशक्ति के प्रतिबन्धक नहीं हें; क्‍यों कि ये चारों कर्म आत्मस्वरूप का घात करनेवाले नहीं हूँ 
ऐसा कहा गया है । यह कर्म निर्जरणशक्ति स्वंथा आवरणरहित नहों है; क्‍यों उस शक्ति को सर्वया अनावृत्त साब- 
नेपर उस शक्ति के द्वारा क्षय करनेयोग्य कर्मप्रकतियों का सबंध अभाव हो जानेंका प्रसंग आ जाता है। चारितअ- 
मोहनीय का क्षय होनेपर उस दक्ति की प्रकटता हो जानेसे उस शक्ति का चारिशत्र में हि अन्तर्भाव है ऐसा निषिचल 
किया जाता है । चारित्र में अन्तर्भाव किया जानेसे क्षीणकषायगृणस्थान के प्रथम समय में उस शक्ति का आविर्भाल 
होनेका प्रसंग नहीं आता; क्‍यों कि उस शक्ति के आविर्भाव को कालविशेष की अपेक्षा होती है। 'उस कर्निर्ज रण- 
शक्ति के आविर्भाव फा सोहक्षयरूप जो प्रधान कारण है वह सहकारिकारणभूत अन्त्यसमय के बिना उस शक्ति का 
आविभवि करनेमें समर्थ नहों होता; क्यों कि सहकारिकारण का सद्भाव होनेपर हि उस दाक्ति का आविर्भाव होला 
है! ऐसा यदि किसी का अभिप्राय हो तो नामादि अधातिकर्मों की निर्जरा करने की दाक्ति का भी चारित्र में अन्तर्भान 
करो । उसी कारण से क्षायिक, क्षायोपशमिक और ओपजमिक दर्शन सें तथा क्षायोपधासिक और क्षायिक ज्ञान में 
भो उस शक्ति का अन्तर्भाव नहीं होता; क्‍यों कि उसीके साथ हि उस शक्ति का आविर्भमाव होनेका प्रसंग आ जाता 
है । वह क्मनिर्जरणशक्ति आवरणरहित नही है, क्‍यों कि उस द्ाक्ति का सर्वदा आवधिर्भाव होनेका प्रसंग भा 
जानेसे ससार घटित नहों होगा । ज्ञानावरण, दर्शनावरण और अन्तराय इन कर्मों से वह वक्त प्रतिबद्ध नहीं है, 
क्यों कि थे कर्म ज्ञानादि के प्रतिबंध्रक होनेसे उस शक्ति के प्रतिबधक नहीं हो सकते । नाादि अधातिकर्मों से भी 
यह दाक्ति प्रतिबद्ध नहीं है; क्यों कि उनका क्षय होनेके बाद उस शक्ति का प्रादृभव होनेका प्रसय आ जाता है 
और नामादि अधातिकर्मो के क्षय की सिद्धि होनेपर नामादि अधातिकर्मों का निर्मरण करनेकी शक्ति का प्रादर्भाण 
होनेसे ओर उस शक्ति को सिद्धि होनेपर नामादि अधातिकर्मों का क्षय सिद्ध होनेसे अन्योन्याश्रयनाम का दोष बा 
जाता है । इसप्रकार उस कम्ेनिजे रणशक्ति का चारित्रमोह्‌ प्रतिबधक है यह सिद्ध हुआ। क्षोणकषायगुणस्थान के 
प्रथम समय में उस शक्ति का अविर्भाव हो जानेका प्रसंग आ जाता है ऐसा भी नहीं कहना चाहिये; क्यो कि 
पीमकबायगणस्‍्वान के प्रथम समय में अपेक्षा करनेयोग्य सहकारिकारणभूत कालविशेष का अभाव होता है । 
नामादि के निजरणदाक्ति का मोहक्षयरूप प्रधान कारण अयोगिकेबलिगुणस्थान के अन्त्योपान्व्यसमयरूप सहकारि- 
काइश के अशोक मे जस अति को उप करनेमें समर्थ नहीं है; क्यों कि केवलज्ञान के होनेपर भी उस उपान्त्य 
77777: 70:2५ 
आबृत करनेवाला नवयाँ कर्म साननेका प्रसग नहीं आता । की हि अर हे हे है का हे सा 
जिसका कारण केवलज्ञान नहीं है, जिसको काला सा े आर 5 गा हो 
हीं है जसकी कालादिसहकारिकारणों की अपेक्षा होती है ऐसा क्षायिकचारिज चारित्र- 
मोह के क्षय से उत्पन्न हुआ होनेंसे सपृर्ण होनपर भी साक्षात्‌ मुक्ति का प्रादुर्भाव करनेमें असमर्थ है; कितु जो 
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केवलजशानोत्पत्ति के बाद होनेसे जिसका केवछशान कारण है ओर जिसको समग्र सामग्री (सहकारिकारण) प्राप्त 
हुई है ऐसा संपूर्णता को प्राउ्त हुआ यथावरुपातचारित्र साक्षात्‌ सोक्ष का कारण है यह सिद्ध हुआ; क्यों कि ऐसा 
ने होनेपर मोक्षकारणत्व घठित नहीं होता ।”” 

इस प्रमाण से नोचे दी हुई बातों का पता चलता है-- (१) उपादरन की संपूर्णता सहकारिसामग्रों सिल 
जानेपरहि होती है-उसके अभाव में कदापि नहीं होती । (२) उपादयान अपनो पृर्णंता के विना उपादेय के रूप से 
प्रिणत नहीं हो सकता । (३) वथाव्यातचारित्र जैसा क्षायिकभाव भी सहकारिसामग्री का अभाव होनेपर अपनी 
अरथक्रिया नहों कर सकता अर्थात्‌ मोक्षोत्पति नहीं कर सकता; क्ष्यों कि सहकारिसामग्रो का अभाव होनेपर बहु 
संपूर्णता को प्राप्त नहीं होता । (४) या निमित्त सबंधा अकिघित्कर होता तो चारित्रमोहसंश्क कर्स का उदय 
कस निज रणशक्ति का प्रतिबंधक नहीं कहुः जाता 4 जब वहू उस शक्ति का प्रतिबंधक कहा गया है तब उसको 
सर्वथा अकिचित्कर नहीं साना ज्ञा सकता । उस की उपस्थिति होनेमाजसे जोब को विभावरूप परिणति होनेके कराण 
उस कर्म को प्रतियंधक कहा है ऐसा कहना भी ठोक नहीं हे; क्‍यों कि जीव अपने आप विभावरूप से परिणत 
होता है ऐसा हि उस कथन का अर्थ हो जाता है । इससे कम का अभाव होनेपर भी जीव विभावरूप से परिणत 
होता है यह अशास्त्रीय मन्तव्य पुष्ट हो जाता है। अपने अनादिकालीन अज्ञान से जीव विभावरूप से परिणत हो 
जाता है यह कहना प्ला ठीक नहों हे; क्‍यों कि बह अज्ञान औदयिकभाद होनेसे विभावभावरूप होनेके कारण कर्म- 
जन्‍्य हि हैं। यदि अज्ञान को कमंनिसिसक न माना तो वह स्वाभाविकभाव बन जायगा। अतः निमित्त को सर्वथा 
अकिचित्कर नहीं माना जा सकता । साराश, निर्मिस के विना कुछ होता नहों यह अभिप्राय ठीक है । 


निष्कर्ष- जिसका प्रतिबधककारण नष्ट हो चुका हे, जिसको सहकारिकारणरूप समग्न सामग्री प्राप्त हुई 
हैं ओर जो अन्त्यक्षण को प्राप्त होता हुआ सपूर्णता को प्राप्त हुआ होता हैँ बही कारण अपना कार्य करनेमें 
समर्थ होता है । 

निमित्त के बिना कुछ होता नहीं इस कथन से दृष्टि निमित्ताधीन हो जाती है ऐसा जो कहा जाता हैं 
जह ठीक नहीं हे । विभावरूप परिणति के विषय में जो कुछ किया जाता है वह निमित्त के द्वारा हि किया जाता 
है-उस विषय में उगदान कुछ भो करता नहीं ऐसी जो दृष्टि हे वही निमित्ताधीन है । यह दुष्ट उपादाननिरपेक्ष 
होनेसे सिथ्येकान्तरूप है। निमित्त को विभावपरिणति के वियय में कर्यंचित्‌ कर्ता मानने से मिथ्येकान्त नहीं होता 
क्यो कि निमित्त को कतुता उपादाननिरपेक्ष होती है ऐसा नहीं माना गया हे। निर्मित्त को सर्वथा अकिचित्कर 
सानकर अथवा निमित्त का अभाव होनेपर उपादान स्वयमेव विभावरूप से परिणत होता है ऐसा कहना यह 
डपादानाधोन दृष्टि हे । यह दृष्टि निमित्तनिरपेक्ष होनेसे भिथ्येकान्तरूप हे । उपादान और निमित्त इन दोनों में 
ले किसो एक को सर्तथा अकिचित्कर सानने से 'सेसा बहिब्भवा भावा सस्ये सजोगलक्सणा' इस या “'भावा सयो- 
गजा अमी' इस आगमप्रमाण का विरोध हो जाता है। अतः जीव के विभावरूप परिणामों को कममवर्गणायोग्य 
पुदुगल की कमंखप परिणति का और द्रव्यकर्म के उदयादिरूप परिणामों को जीव की विभावरूप परिणति का 
किचित्कर निम्चित्त मानना आवश्यक है । प्रमाण- 

यथा शुद्धनिइचयेन रागाद्यकतृत्वसात्ममः तथा यदि अशुद्धनिदचयेनापि अकतुत्व॑ं भवति तदा 

द्रब्यक्मंबन्धाभाव:, तदभावे संसाराभाव:, संसाराभावे सर्वदेव मुक्त -(त्व)- प्रसडग:। स च 
प्रत्यक्षविरोध: ।' [ पंचा. गा. ५९, ता. व्‌. पृ. १११, नि. सा. सं. ] 

जिसप्रकार शुद्धनिद्चयनय की वृष्टि से रागादिरूप बेंभाविकभाबों के विधय में आत्मा उपादानकर्ता 
नहीं होती उसीप्रकार यदि अशुद्धनिश्चयनय की दृष्टि से भ्री उन रागादिरूप विभावभाधों के विषय में अशुद्ध आत्मा 
उपादानकर्ता नहीं होतो ऐसा माना तो आत्मा के विभावधभावों के निर्मित्त कतत्व का अभाव हो जानेसे नंसिसिकरूप 
ब्रद्यकर्म के बन्ध का अभाव हो जायगा, व्रध्यकमंबंध के अभाव से जीव की संसारावस्था के निमित्त का अभाव हो 
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जानेसे अशुद्ध जीव की विभावपरिणतिरूप संसार का अभाव हो जायगा, और जीव की विभावपरिणतिरूपष संसार 
का अभाष हो जानेंसे जीव के द्रव्य-भावकर्म-तोकर्म का जो अभाव उसरूप मुक्तावस्था सदेव बती रहनेका प्रसंग 
लड़ा हो जायगा । जोब का स्वदेव मुक्तत्व प्रत्यक्ष के विरुद्ध हैं । 

इस उद्धरण से जीव के विभावभाव और पुद्गलकर्म के उदयाद्यात्मक परिणाम इनमें मिमितिनेमिततिक- 

भाव की सिद्धि हो जानेसे निभित्त के विना कुछ होता नहीं यह अभिप्राय सिद्ध हो जाता है । 
निमित्त की अकिचित्करता को सिद्धि करनेके लिए जो एक दुृष्टान्त पेश किया जाता हे उसपर विचार 
किया जाना अप्रस्तुत नहीं हैँ । जो वृष्टान्त दिया जाता है वह मुक्तजीब के ऊध्वेगमलस का है । सुकत होनेपर छोका- 
काजय के अन्ततक अर्थात्‌ अलोकाकाश के आरभतक हि जानेका जीव का स्वभाव हि हे-उस स्थान से आगे जानेका 
उसका स्वभाव नहीं हे । उस स्वभाव के कारण वह लोकाकाश के बाहर अर्थात्‌ अलोकाकाश में नहीं जाता । 
“ घर्मास्तिकायाभावात्‌ ” इस सूत्र के द्वारा अलोकाकाश में धर्मास्तिकाय का सिर्फ अभाव बताया है ओर इसोलिए यह 
हेतुसत्र बनाया है । इससे धर्मास्तिकाय का निमित्तमात्रत्व सिद्ध हो जाता है-वह जीव की गतिपरिणतति भें 
सहायक होता है इस बात का प्रतिपावन करनेके लिए नहीं है। अलोकाफाश में जो भी धर्मास्तिकाय का अभाष 
है उससे जीब अपनी शक्ति से छोकाग्रभागतक हि जाता है आगे बढ़नेकी उसकी शक्ति-स्वभाव नहीं है। अतः 
धर्मास्तिकाय निभित्त होनेपर भी जीव की गतिरूप परिणति के विषय में अकिचित्करता है। इसीप्रकार हरएक 
निमिस को अकिचित्करता सिद्ध हो जाती है । ऊपर जो यह अधभिप्राय व्यक्त किया गया है बह आगम और युक्त 
के विरुद्ध होनेसे ठीक नहीं है । गति और स्थिति थे जीव और पुद्गल के परिणाम हे-स्वशाव नहीं । उपादान की 
कार्यरूप परिणति निमित्त के सहकारय के अभाव में नहीं होती। जीव जब भुक्त अवस्था को प्राप्स होता है. तब 
वह गतिक्रिया फे रूप से परिणत होनेके लिए अभिमुख हुआ होता हे और सनातन और लोकव्यापि धर्मंद्रव्य का 
सहकारित्व प्राप्त होते हि गतिक्रिया के रूप से परिणत होता हे । गति क्रिया के रूप से परिणत होते हि वह 
उध्वेदिशा में गसन करता हे-तियंग्रादिदिशाओं में नहीं । ऊध्वंदिशाकी ओर हि गसन करना उसका स्वभाव है- 
उस दिशा से गमन करना हि उसका स्वभाव नहीं हे अर्थात्‌ गतिपरिणत होना हिं उसका स्वभाव नही है; किन्तु 
गतिरूप से परिणत होनेपर ऊध्वंदिशा की ओर हि जानेका उस परिणाम का स्वभाव है । गति उसका स्वभाव 
नहीं अपि तु परिणाम है; क्यो कि वह विनश्वर होनेसे और स्वभाव अविनशवर होनेसे वह स्वभाव नहीं हो सकती । 
अलोकाकाञ् के प्रारभ में और छोकाकाश के अन्त में जो प्रदेश हे वहा प्राप्त होते हि उसके ऊपर अलोकाकाज 
का आरभ होनेसे धर्मद्रव्य का और अधर्मंद्रव्य का वहां अभाव हो जाता है। अलोकाकाश में धर्मव्रव्य का अभाव 
होनेसे जोव को गतिक्रियारूप परिणति नहीं होतो और अधमंद्रव्य का सहकारित्व प्राप्त हो जानेंसे लोकाकाद के अन्त 
में स्थितिरूप से परिणत हो जाता है । गतिरूप से और स्थितिरूप से जीवद्रब्य हि परिणत होता ह और पधर्मद्रब्य 
और अध्रमंद्रव्य जीव की उन परिणतियों में सिफ सहकारी बन जाते हैं । यदि गति को स्वभाव माना तो गतिक्रिया 
में परिणत हुए जीव की गति को कौन रोकेया ? यदि अपने स्वभाव से हि रुक जाता है ऐसा कहा गया तो लोक 
के अंतभाग में हि क्यों रकता है ? मुक्त होते हि. जहां मुक्त होता है वहींपर क्यों नहीं रकता ? “ लोक के अंत- 
भाग में शक जोव स्वभाव से हि रुक जाता हे ऐसा भो नहीं है, कितु सिद्धान्त यह है कि जीव लोक का द्रव्य है। 
अतः लोक में हि रहने की उसमे योग्यता हो सकती है । यदि ऐसा न हो तो लोकवर्ती द्रव्य का अभाव हो जायगा 
न ग ह।पण मर दा मणणप पा पा पा तो गे 
परिणतियों का कर्ता नहीं होता हे इसमे हा नहीं । ' हैक ह कल हम लक ह 08 कक 
वचन के अनसार जीव की गतिरूप परिणति मे धर्मद्रव्य सहकारिकारण धग्गलजीवाण गमणसहयारी ' इस आगस- 
हि !ण पडता है यह जो आगमवचन उसका विरोध 
नहीं किया जा सकता । इस वचन के अनुसार गतिरूप परिणति का कारण जीव होनेपर भी उसकी पूर्णता सहकारि- 


्छ 


सामग्री के सद्भाव से हो ) है | ध्ंद्रव्यरूप सहकारी छोकाकाश में सर्वत्र होनेसे जीव मुक्तावस्था को प्राप्त होले 


समपत्तार; १९७ 


है उसकी कारणता की पूर्णता तत्काल हो जानेसे जीच गतिरूप से परिणत हो जाता है। जीव ऊध्वंगौरणपरिणास- 
बाला होनेसे उस परिणाम के स्वभाव के कारण अपने परिभाम से कथ्यंथित्‌ अभिन्न होनेंसे ऊर््यंदिशा में हिं गमन 
-करता है। छोकाकाश के अंतिम प्रदेश के अनन्तरदर्तों अलोकाकादा के प्रारंभिक प्रदेश में ध्ंद्रब्प का असाद होनेसे 
सहकारी का अभाव होनेसे अम्तिस प्रदेश में रक जानेके अभिमुण होते हि मुक्त जोव की स्थितिपरिणति में सहकारी 
,होनेबाला अधरमंद्रस्भकूप तिसिश् सिल जाते हि उसकी स्थितिपरिणति की कारणता पूर्ण होकर जीव स्थितिपरिणाम 
के रूप से परिणत हो जाता है। घर्म्रव्य का निमिस्तकारणत्व “ धर्माष्तिकायाभावात्‌ ” इस हेतुसृत्र के हारा घिड़ 
होता है। क्‍यों कि बह पज्जस्पन्त है। लोकाकादा में हि रहने की जिसप्रकार सभी दृब्यों की योग्यता 
होती है उसोप्रकार जीवब्रच्य की और पुद्गलग्रव्य को मिमिसत मिलनेपर हि परिणत होनेको, धर्मंद्रव्य की जोव ओर 
पुदणशल की गतिरूप से परिणत होनेकी क्रिया में सहकारी बनसेकी ओर अधर्मद्रब्य को उन दोनों द्रव्यों को स्थिति- 
रूप से परिणति में सहकारी होनेकी योग्यता है ऐसा शास्त्रानुकूल प्रतिपादन करने से किसो प्रकार का दोध उत्पन्न 
- भहीं होता । इस प्रतिपावन के विपरीत प्रतिषादन करनेसे आगम का विरोध हो जाता है। निमित्त सर्वंथा अकिचि- 
हकर होता है ऐसा अभिप्राय किसी शास्त्र में पाया गया है? शास्त्रों में समिसकारण के पोषक प्रसाण सिलते 
है । इलोकवातिकालंकार में आधायंप्रवर विद्यानंदमहाराज ने कहा है कि-- 


उक्तो धर्मास्तिकायो5त्र गस्युपप्रहकारणं । 
तस्पाभावाक्न लोकाप्रात्परतो गतिरात्मन: ॥। 
[ इलो. वा. अ. १०, सू. ८, वा. १, नि. सा. सं. पृ. ५११ ] 


इस इलोक में धर्मास्तिकाय के अभाव को मुकतजोव की लोकागप्र के आगे अलोकाकाश सें गतिसरूप से 
परिणत न होनेका सिमित्त बताया है । यहां और अन्यत्र कहौँपर भी म॒श्तजीबव लोकापग्रभाग के अंतिमतम प्रदेश में 
जो रकता है ओर जो स्थितिरूप से परिणत होता है उसका जीवगतस्वभाव का ओर निर्ित के अभाव का कारणत्व 
नहीं बताया गया है । प्रत्युत जीव की अलोकाकाश में होनेवाले गतिरूप परिणति के अभाव का कारण धर्मास्तिकाय 
का अभाव है और लोकाकादा के अंतिभ्प्रवेदा में होनेवाली जीव की स्थितिरूपपरिणति का कारण अधर्मास्तिकाय 
है यह शास्त्रों में स्पष्टरूप से बताया गया है। इससे जीध और पुदूगल का परिणमन सहकारिसापेक्ष है यह स्पष्ट हो 
जाता है । मुक्तजीब के गतिरूप से परिणत होनेगें जिसप्रकार धर्संद्रव्य को निमित्तकारण कहा है उसीप्रकार बहुदः 
प्रणिधान, जीव के साथ के द्रव्यफर्स के संबंध का अभाव और जीव और कर्म के साथ हुए बंध का अन्ताव इनकी 
भी निमित्तकारणता बताई है? क्‍या तीनों भो निमित्त मुक्तजोब की ऊध्बंगतिरूप परिणति में सहकारिकारण 
नहीं है? यदि इसको सहकारिकारण मन साला तो बहुद्राः प्रणिधान के, कर्म के संयोग के और बन्धाभाव के अभाव में 
अर्थात्‌ जीव को बद्धा वस्था होनेपर भी जीव की लोकाप्र के अंतिमतम प्रदेशतकक गमन करनेके लिए ऊध्यंगतिरूप से 
परिणत हो जानेका अनिष्ट प्रसंग उपस्थित हो जाता है । इस आपत्ति के परिहार के लिए उक्त तोनों निमित्तों 
को यदि सहकारि माना तो धर्तंदरब्य को भी सहकारी मानना होगा । इन को सहकारी अर्थात्‌ किचित्कर माननेतसे 
सभी निमित्तों को सहकारी मानना होगा । अस्तु । दूसरी बात यह है कि जिसप्रकार मुक्तजीब जब अपने स्वप्लाव 
से हि ऊध्वंगतिरूष परिणाम के रूप से परिणत हो जाता है तब अपने स्वभाव से हि वह क्‍यों नहीं रुक जाता- 
अपने स्थितिरूप परिणाम के रूप से परिणत नहीं हो जाता ? यदि मुक्तजीव की गतिरूप परिणति और स्थितिरूप 
परिणति निमित्त का अभाव या उसकी अकिचित्करता होनेपर भी होती है ऐसा माना तो “ सहकारिसामग्री के 
अभाव में एक कालाव्य को छोड़कर किसी भी व्रव्य का परिणमन नहीं होता ' इस आगम के अभिप्राय का विरोध 
ही जाता है । यदि गति और स्थिति इन दोनों परिणतियों का सद्भाव और अभाव अनिमित्तक माना तो गतिरूप 
से परिणत होना और स्थितिरूप से परिणत होता स्वभाव हि बन जायगा । इन दोनों विरोधी धर्मों का एक जीब- 
बरस्प से युगपत्‌ अस्तित्व नहीं हो सकता। ऊध्बंदिशा की ओर बढना जीव के गतिरूप परिणाम का हि स्वन्ाव 


रे 


९८ श्रीऋषभनाथविगंबरजैनग्रंथप्रकाशनसंस्थाया: 


हैं-जीब का नहीं । परिणाम के साथ उसके स्वभाव का भो नाश हो जाता है । यदि बह जीव का स्वशाव होता 
तो जीषद्र॒व्य अमादिनिधन होनेसे बहु गसनस्वध्ाव भी अनादिनिधन हो जाता और जीव की स्थितिकप परिणलि 
कदापि नहीं हो पाती । दूसरी बात यह है कि लोकाकान्न के अंततक ग़रमन करने का जीव का स्वप्ताव साना गया 
तो जीव के ज्ञानस्वभाव के साथ उसके अन्य स्वभावों के समान इस स्वभाव का भी तादात्म्य हो जायगा और 
तावात्म्य के कारण गमनस्वभाव का अंत होते समय उसके ज्ञानस्वभाव का भी अंत हो जानेकी आपत्ति खड़ी हो 
जाती है। अतः लोकाकाश के अंततक ऊध्यंदिशा में हि जानेका स्वभाव जीव के परिणाम का है ऐसा मानना होगा। 
जीव को ऊध्ध्वंगति उसके ऊध्वंगौरवपरिणाम के कारण से होती है। अतः जीव का ओर पुद्गल का विभावरूष 
बरिणाम निमित्त के सहकारित्व के अभाव में न होनेसे निमित्त के बिना कुछ होता नहीं यह अधिप्राय स्पष्ट हो 
जाता है । 
अब यहा स्वयं परिणत होनेबाला होनेपर भी अपने स्वरूप से प्रच्युत न होनेसे नित्परूप धर्मंद्रथ्य स्वयं 
गतिरूप से परिणत होनेवाले जीव और पुदुगलों की गतिरूप से परिणत होनेकी क्रिया में सहकारिकारण होता है 
इस अभिप्राय का समर्थन करनेवाला शास्त्रीय प्रमाण पेश किया जाता है। देखिए- 
प्रतिसमयषट्स्थानपतितवद्धिहानिभि: अनन्तेः अविभागप्रतिच्छेद: परिणता: ये अगुरुलघुकगुणा: 
स्वरूपप्रतिष्ठत्वनिबन्धनभूता: ते: कृत्वा पर्यायाथिकनयेन उत्पादव्ययपरिणतः अपि द्रव्याथिकनयेन नि- 
( त्यं ? ) त्यः गतिक्रियायक्तानां कारणभृत:, यथा सिद्ध: भगवान्‌ उदासीनः अपि सिद्धगुणानुराग- 
परिणतानां भव्याना सिद्धगतेः सहकारिकारणं भवति, तथा धर्म: अपि स्वभावेन एबं गतिपरिणतजीव- 
पुदगलानां उदासीनः अपि गतिसहकारिकारण भवति। स्वयं अकार्य:। यथा सिद्ध: स्वकीयशुद्धास्ति- 
त्वैन निष्पन्नत्वात्‌ केंन अपि न कृत: इति अकायः तथा धर्म: अपि स्वकीयास्तित्वेन निष्पन्नत्वात 
अकाये: इति अभिप्रायः। अथ धर्मस्यथ गतिहेतुत्वे लोकप्रमिद्धवृष्टात्त आह-उदक यथा मत्स्यानां 
समनानुग्रहकरं भवति लोके तथंव जीवपुद्गलाना धर्मद्रव्य विजानीहि हे शिष्य ! तथाहि-यथा हि 
जल॑ स्वयं अगच्छन्मत्स्यान्‌ अप्रेरयत्‌ तेषा रबय गच्छतां गते: सहकारिकारण भवति तथा धर्म आप 
स्वयं अगच्छत्परान्‌ अप्रेरयन्‌ च स्वयवभ्ेव गतिपारणताना जीवपुद्गलाना गते: सहकारिकारणं भवति । 
अथवा भव्याना सिद्धगते: पुण्यवत्‌ । तद्यथा-प्था रागादिदोपर हितः शुद्धात्मानुभतिसहिसः निईचयधर्मः 
बच्चपि सिद्धनतेः उपादानकारणं भव्यानां भवति तथा ( अपि ) निवानरहितपरिणामोपालिततोर्थ- 
करप्रकृत्युत्तमसंहननादिविशिष्टपृण्यरूपधर: अपि सहकारिकारण भवति, तथा यहापि जोवपुदगलानां 
गतिपरिणते: स्वकीयोपादानकारणं अस्त तथापि धर्मास्तिकाय: अपि सहका।रकारणं भवति । अथवा 
भव्यानां अभव्याना वा यथा चतुर्गतिगमनकाले यद्यपि अभ्यन्तरशुभाशुभपरिणासः उपादानकारणं 
भवति तथा जीवपुद्गलाना यद्यपि स्वयमेव निःुचयेन अभ्यन्तरे अन्तरइगसामर्थ्य ऑस्ति तथापि 
व्ववहारेण धर्मास्तिकायः अपि गतिकारण भवति इति भावार्थ: । 
( पञ्चा. गा. ८४-८५, ता. व्‌. टी., नि. सा. सं. पृ. १४२-१४३ ] 
पड्गुणहानिवृद्धि से युक्त अनत अविभागप्रतिच्छेदों के रूपसे परिणत हुए, अपने स्वरूप में स्थित होनेके 
कारणभूत जो अगुरुधुका[ण उनके कारण से पर्यायाथिकनय की दृष्टि से उत्पादव्ययरूप से परिणत हुआ होनेपर 
भो व्रव्या विकनय की दृष्टि से नित्य ऐसा, गतिक्रिया से युक्त पदार्थों का कारणभूत उदासोन होनेपर भी सिद्धों के 
गज के अनुरागरूप से परिणत हुए भव्यों को सिद्धनति का सहकारिकारण होनेवाले सिद्धभगवान के समान 
मद की परिणति अपने स्वभाव से हि गतिरूप से यरिणत होनेवाले जीवों का और पुदगलो का वह उदासीन होनेपर 


सम्रयसार: हक 


“भी सहकारिकारण होतो है। वह घर्मंद्रव्य स्थयं कार्यकूप नहों है। अपने शुद्ध अस्तित्व से निष्पन्न होनेसे सिद्ध 
अगवान्‌ किसी के हारा बनाया गया नहीं होनेसे कार्यप नहीं होता उसीप्रकार धसंद्रब्य श्री अपने अस्तित्व से 
निष्पन्न होनेसे फिसी के द्वारा किया गया नहीं होनेंसे कार्यरूप नहीं है ऐसा अधभिप्राय है। धर्म के गतिहेतुत्व के 
विषय में लोकप्रसिद्ध वृष्ठांत बताते हँ-संसार में जल जिसअ्कार गमनक्रिया में अनुग्रह करनेवाला होता है 
उसीप्रकार हे शिष्य! ध्मद्रब्य जीबों और पुत्गलों की गतिक्या में अनुप्रह करनेवाला होता है। खुलासा-जिस- 
अकार स्वयं गतिमान्‌ न बने हुए मत्स्यों को ( मछलियों को ) प्रेश्ति न करता हुआ स्वयं गतिरूप से परिणत 
होनेकी उनकी क्रिया में जल सहकारिफारण होता हैँ उसीप्रकार धर्म भी स्वयं न चलनेबाले पर पदार्थों को प्रेरित 
ज करता हुआ स्वयमेव गतिरूप से परिणत हुए जीवों ओर पुद्गलों की गतिक्रियाओं का सहकारिकारण होता है । 
अथवा भव्यों को सिद्धावस्थारूपपरिणति का जिसप्रकार पुण्य सहकारिकारण होता है उसीप्रकार जीवों और 
युदूगलों की परिणति का धर्मंद्रव्य सहकारिकारण होता है। खुरासा- रागादिवोषरहित, शुद्धात्मानुभूतिसहित 
निशचयधर्म यद्यपि जिसप्रकार भव्यों की सिद्धावस्थारुप प्रिणति का उपादानकारण होता है और निदानरहित 
परिणाम से उपाजित तंर्थकरप्रकृतिकप और उत्तमसंहूननादिकूप विश्ञिष्ट पुण्यात्मकधर्स भो सहकारिकारण होता हैं 
उसीप्रकार यद्यपि जीवों और पुद्गलों की गतिरूप परिणतियों का स्वकीय उपादानकारण होता है तो भी धर्मा- 
स्तिकाय भी सहकारिकारण होता है। अथवा भव्यों के या अभव्यों के चतुर्गति में गमन करनेके काल में यद्यपि 
अध्यतर शुभपरिणासम और अशुभ्परिणास उपादानकारण होता है ओर ज्ञीबों और पुद्गलों का यद्यपि निदय से 
अध्यन्तर में अतरंग सामथ्य का सद्भाव होता है तो भी व्यवहारनय से धर्मास्तिकाय भो गतिपरिणति का ( सह- 
कारी ) कारण होता है ऐसा भावार्थ है। 
इस उद्धरण से स्पष्ट हो जाता है कि ( १) समर्थ उपादानभूत मुक्तजोब स्वयं गतिपरिणत होनेवाला 
होनेपर भी उसे धर्मंद्र्यरूप निमित्तकारण को नितान्त आवश्यकता होती है; (२ ) धर्मद्रव्यरूप निमित्तकारण 
उदयासीन होनेसे गतिरूप से परिणत होनेके सामथ्य से संपन्न जीव ओर पुदगलद्रव्य को गतिरूप से परिणत होनेके 
लिए प्रेरित नहीं करता । ( ३ ) भव्यजीव की सिद्धावस्थारूप परिणति होते समय उसको सिद्धों के गुणों के 
अनुराग के रूप से परिणति सहकारिकारण बनती है। (४ ) रागादिदोषरहित शुद्धात्मानुभूतिसहित नि३चयधर्स 
भव्यों की सिद्धावस्थारूप परिणति का उपादानकारण होता है तो भी तीथंकरप्रकृतिरप और उत्तमसेहनगरूप 
पुण्यस्वरूप धर्म उस सिद्धावस्थारूप परिणति का सहकारिकारण होता हैं। (५) निमित्तों का सहकारिकारणत्व 
व्यवहारनयाश्रित होता है । ( ६ ) चतुर्ग/तगमनकाल में भव्य और अभव्य जीवों के शुभ और अद्यभ परिणाम 
यद्यपि उपादानकारण होते हूँ तो भी उस चतुर्गंतिगमनकूप परिणति में दब्यलिग आदि और वानपुजादिरूप बहिरंग 
शभक्रिया बहिरण सहकारस्किारण होते हे। ( ७ ) उपादासभूत द्रव्य का कार्यकूप से परिणसन सहकारिकारण 
का अभाव होनेपर नहीं होता 
इससे स्पष्ट हो जाता हं कि मुक्त हो जाते हि सिद्धजीव की ऊध्यंगतिरूप परिणति का धर्मास्तिकाय 
सहकारिकारण होता है । भत्त-  धर्मास्तिकायाभावात्‌ ' यह हेतुसूत्र धर्मास्तिकाय का अलोकाकाश में सिर्फ अभाव 
बताने के लिए नहीं है कितु मुक्त जीव की ऊर्ध्यंगतिरपपरिणतिक्रिया का वह सहकारिकारण होता हुं यह 
बतानेके लिए हैं । 
यहांतक निर्मित की फर्थंचित्‌ किचित्करता और कर्थंचित्‌ अफिचित्करतापर जो विचार व्यक्त किये गये 
है वे निमित्तमामान्य की तरह निमिनविशेष की अपेक्षा से भी व्यक्त किये गये हुँ । अशुद्ध आत्मा की विभावपरि- 
णति और पुद्यलोपादानक द्रव्य का उदयादिझप परिणति इनमे होनेवाले व्याप्यव्यापक्ताव, भाव्यभावकभाव, 
कर्तृकं भाव, भोकतृभोग्य्ताव, निमित्तनेसित्तिकभाव, परिणामपरिणामसिभाव और उपादानोपादेयभाव इन पर जो 
विचार व्यक्त किये गये है उनका शुद्ध आत्मा के साध तनिक भी सबंध नहीं है। अशुद्ध कितु सुमुक्ष भव्यजीब के 
विच्वार कंसे होने चाहिये इस विघयपर विचार किया जाना मितरां आवश्यक है। मुम॒क्षु भव्यजीब का साध्य है 


$०० ओऋचभनाथविगंबरजैनप्रंबप्रकाशनसंत्थायाः 


आवकर्म, प्रव्यकर्म और नोकस इनरूप परभावों का जिस अवस्था में अभाव होता है ऐसी अपवर्गसंक़्रक-मोकसंशक" 
जअवश्या । अतः मुम॒कु॒मग्पजीब को  व्याप्यव्यापकाव, भाव्यमावकभाव, कर्तुकर्मभाव, भोक्तसोग्यभाव, निमिश- 
नेसितिकभाव, परिणामपरिणासिभाव और उपादानोषदेयभाव इमका मेरी शुद्ध आत्मा के साथ संबंध हि क्‍या है ? 
अशुद्ध अवस्था के साथ जब मेरी शुद्ध आत्मा का वास्तव संबंध हि नहीं है तब उस अशुद्ध अवस्था के साथ संबंध 
जो प्राप्त हुए उक्त भावों का मेरी शुद्ध आत्मा के साथ संबंध कंसे घटित हो सकता है ? जब निमित्तभूत वध्य का 
सदभाव मेरी शुद्ध आत्मा के स्वप्नाव से सर्वधा भिन्न होनेसे निमित्त का मेरी शुद्ध आत्मा के साथ संबंध हि नहीँ 
है तब उक्त कतृकर्मादिरूप निमित्तकारणक भावों का मेरी शुद्ध आत्मा के साथ संबंध कंसे अस्तिरूप बन सकता है ? 
ए्रध्यकर्मरूप निमित्त फा मेरी अशुद्ध आत्मा के साथ अनादिकाल से संबंध होनेसे उक्त भावों का क्यंचित्‌ संबंध 
हैं तो भी उन भावों के कारण मेने अनाविकाल से दुःखरूपपरिणतियों का-स्वस्वभावव्युतिरुप परिणतियों का 
अनुभव किया है। अतः वे भाव मेरे साथ अनादिकाल से संबद्ध हुए होनेपर भी इन भावों के संग्रंध को तोड- 
मशेडकर फेक देना हि मेरा परम कर्तव्य है।' इसप्रकार के विचारों फो अपने हृवय में स्थान देना चाहिये। 
थे निमिसभूत कर्म यद्यपि वस्तुतः आत्मा के शत्रु हे तो भी आत्मा के द्वारा पराजित किये जानेपर वे सित्रभाय को 
प्राप्त होकर अपनी अपसरणक्रिया से-पृथरभवनक्रिया से अन्ततों गत्वा अनुगृहिल करते हे । इन शत्रुओं को पराजित 
करते का एक हि उपाय है और वह है उनकी उपेक्षा करना | ये कर्मशत्रु अचेतन है। आत्मा अपनी भ्रेदशानरूप« 
सामैर्थ्य से जब संपन्न होती है तब बहू कमंक्ृत आक्रमणों को लीलया सहती है और उनकी उपेक्षा करतो हुई 
ऋधादिरूप अज्ञानात्मकभायों के रूप से परिणत नहीं होती । परिणामत: मानों अपनी उपेक्षा के डर से नयी करसे- 
सेना उस विशिष्ट आत्मा के समीप आने हि नहीं पाती-उस से दूरदूर हि रहा करती है। अस्तु । 


यहां और एक बातपर चिचार करना आवश्यक है। कहा जाता है फि-व्यवह्वारनय मिथ्या है और 
निशल्चमनय परमार्थ है। मुमुक्षु जीव को परमार्थभूत नय का हि अवलब करना चाहिये; क्‍यों कि उसके बिना 
शुद्ध आत्मा की प्राप्ति होना असंभव है। उसको अपरमार्थभत व्यवहारनय का आश्रय नहीं करना चाहिये। एक 
वृष्टि से यह अभिप्राय स्वीकाराहं है हिं; क्‍यों कि निदुचचयनय के विना शुद्ध आत्मस्वरूप की उपलब्धि असभव है। 
शुद्धनिशुचय शुद्धात्मोपलब्धि का साधकतम साधन होनेसे शुद्धस्वरूप आत्मा की प्राप्ति उससे हि होती है । व्यव- 
हारनय की बात उससे जुदो है। व्यवहार शुद्धस्वरूप आत्सा की उपलब्धि का साधकतम साधन नहीं है । बह शुद्ध 
निशच्रयनय के समान मोक्षोपलब्धि का साक्षात्‌ अर्थात्‌ साधकतम साधन नहीं है। व्यवहार परंपरा से मोक्ष का 
साधन है । व्यवहारनय शुद्ध निएचच॑यनय का साधक होनेसे और शुद्धनिशत्रयनय साध्य होनेसे उन दोनों में जिसप्रकार 
मोक्ष ओर शुद्ध निशच्रयनय इनमे साध्यसाधनभाव होता है उसोप्रकार साध्यसाधनभाव होता है। साध्य की सिद्धि 
होनेपर साधन अनुपयुक्‍त होनेसे स्वयमेव हेथे बन जाता है-उसका त्याग प्रयत्नपुर्वक करनेकी आवश्यकता 
नहीं होतो । व्यवहारनय शुद्धनिःचरयनय का साधक होनेसे श॒द्धनिन्‍्वय की सिद्धि हो जानेपर जिसप्रकार भोक्ष की 
प्राप्ति होनेपर शुद्धनिश्वय को साधकतमसाधनता अनुप्यक्त बन जानेसे हेय बनती है उसीप्रकार व्यवद्रारनय की 
विश्थर्यनयविषयक साधकतमसाधनता अनुपयुक्त होनेसे स्वयमेव हेय बन जाती है-उसका त्याय करने के लिए 
प्रयत्न की आवश्यकता नहीं होती । अतः मोक्ष के साधकतमसाधनभत विशुद्ध निश्चय की प्राप्ति व्यवहारनयरूप 
साध्कतमसाधन के बिता होना असभव होनेसे और अत एव चह परपरा से सोक्ष का साधन होनेसे व्यवहारनय 
सवंधा त्याज्य नहीं है। जिसप्रकार नि३चय के त्याग से तोर्थफल का अर्थात्‌ मोक्ष का विच्छेव हो जानेंक्री आपत्ति 
खड़ी हो जातो है उसीप्रकार व्यवहार के त्याग से तीर्थ का विच्छेद हो जानेकी आपत्ति खडो हो जाती है ऐसा 
जास्त्रकारों ने स्पष्टरूप से कह दिया है। तोर्थ का उच्छेद होनेपर तीर्थफल की प्राप्ति कहां से होगी ? साधन का 
अभाव रे ३ को सिद्धि फंसे होगी? व्यवहाररूप साधन का अभाव होनेपर निशचयरूप साध्य की सिद्धि 
असंभव है ओर निशचयरूप ग्रेनेपर 

आप का हट होनेपर वह िवय के शान वश जे  ह पर अं 2४8५७ 8३8 पक 
्‌ मेपर भी मोक्ष का अभाव हो जानेका असंग 


ससयसारः । १०८६ 


उपस्थित हो जानेसे व्यवहार सर्वया स्याज्य नहीं माना जा सकता। जिसप्रकार वह कर्यात्ित्‌ हेय है उसीग्रकार 
बह कर्षंणित्‌ आवेध' भी है। व्यवहार की साधयता का और निश्चय की साध्यता का ससर्यक प्रमाण- 
णो बवहारेण विणा णिश्छयसिर्धि क्यावि णिद्िटठा । 
साहणहेऊ जम्हा तसस य सो भणिय ववहारो ॥ 
अर्थ- जब व्यवहाश्तप को निशचयनय का साधनभूत हेतु बतराया गया है तब व्यवहारनय के अभाव में 
सिश्षयनय की सिद्धि किसी तरह से भी निर्विष्ट नहीं हो सकती । 
इस प्रमाण से व्यवहारतय को साधनता और निष्चयनय की साध्यता सिद्ध हो जाती है। अतः निश्वपनय 
और व्यवहारनय इसमें साध्यलाधनभाव सिद्ध हो जाता है। इससे निशच्चयनयरूप साध्य की सिद्धि के लिए 
व्यवहारनयकूप साधन को कर्यचित्‌ ग्राह्मय मानना हि होगा यह बात स्पष्ट हो जातो है । व्यवहारतथकूप साधन 
का सर्वथा त्याग किया जानेपर लिदचय को प्राप्ति असंभव हो जानेसे मोक्ष की प्राप्ति भी असंभव हो जायगी । 
अतः मुमुक्ष भव्य जोब को जबतक निश्चय की प्राप्ति नहीं होती तबतक व्यवहारनय का आश्रय करना हि चाहिये ॥ 
चिइुजय की प्राप्ति होनेपर मोक्ष की प्राप्ति होते हि निश्चय का ग्रहण जिसप्रकार आवश्यक अत एब अप्राहध हो जाता 
है उसीप्रकार नि३च्चचरूप साध्य की सिद्धि होनेपर व्यवहार स्वयमेव अनावश्यक अत एबं अग्राहप-अनादेय-हेय 
बन जाता है । इसलिए मोक्ष की प्राप्ति के लिए जिसप्रकार निदच्य को ग्राहघता का उपदेश विधेय बन जाता है 
उसीप्रकार निईुचयनय को प्राप्ति के लिए व्यवहार की ग्राहयता का उपदेश विधेष है-उसकी सर्वथा हेयता का 
उपदेश विधेय नहीं है । 
आचार्य अमृतचखसूरी ने जो एक गाया समयसार की १२ वी गाथा की टीका में उद्धत की है यह भी इसी 
आशय का समर्थन करती है । देखिए- 
जद जिणमयं पवट्टह ता मा ववहारणिच्छए मुयह । 
एगेण विणा छिज्जइ तित्थं अण्णेण उण तच्चे 0 
आचाय कहते है कि- हे भव्य जोबो ! यदि तुम जिनभत को प्रवर्ताना चाहते हों तो व्यवहार और निश्चय 
इस दोनों नयो का त्याग मत करो । एक के अथात्‌ व्यवहारनय के विना तीथ्थ॑प्रवुत्ति का-संसारसागर को पार करने 
के साधनभूत व्यवहारसार्ग का विच्छेद हो जायगा और दूसरे के अर्थात्‌ निःत्यतय के बिना तस्त्व का अर्थात्‌ वस्तु- 
ध्वरूप का नाश याने आत्मा के शुद्धस्वरूप का विच्छेद हो जायगा | अब बताइए कि व्यवन्वार को सर्वथा त्याज्यता 
कंस स्वीकार की जाय ? एकान्त हि फरना हो तो बात दूसरी है। वैसे तो व्यवहार का भी एकान्त किया जा सकता 
है, क्‍यों कि व्यवहार भी परपरा से मोक्ष का साधन बताया गया है । 
यहांपर आलापपद्धति का एक उद्धरण पेश फिया जाना आवश्यक है, क्‍यों कि उससे व्यवतारमय की 
कधंजित्‌ सत्याथंता और कथंचित्‌ असत्यार्थता स्पष्ट हो जाती है । देखिए- 
पुनरप्यध्यात्मभायया नया: उच्यन्ते । तावन्मूलनयों द्वौ निश्चय: व्यवहारइच । तत्र निश्चयनय: 
अभेदविषय:, व्यवहार: भेदविषय: । तत्र निशचयो द्विविध:, शुद्धनिश्वयः अशुद्धनिश्वयरच । तन्न निरु- 
पाणिकगणगुण्यभेद विषयक: शुद्धनिश्वय', यथा केवलज्ञानादयों जीव: इति । सोपाधिकविषयः अशु- 
डनिइचय:, यथा मतिज्ञानादयः जीवः इति । व्यवहारो द्विविध: सदरभूतव्यवहार: असद्भतव्यवहारश्च । 
तंत्र एकवस्तु विषय: सद्‌ मतव्यवहार:, भिन्नचस्तुविषय: असद्भतव्यवहार:। तत्र सद्भूतव्यवहारः द्विविधः 
उच्चपरितानुपचरितभेदात्‌। तत्र सोपाधिगुणगुणिनो' भेदविषय: उपचरितसद्भूतव्यवहार:, यथा जीवस्य 
सतिशानादय: गुणा: । निरुपाधिगुणगुणिनों: भेदबिययः अनुपचरितसद्भूतव्यवहार:, यथा जीवस्य 
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केवलज्ञातादयः युणा: । असद्लृतब्यवहार: द्विविध:ः, उपचरितानुपचरितभ्ेदात्‌ । तत्न संक्लेषरहित- 
चस्तुसंबंधविषयः उपचरितासद्भूतव्यवहार:, यथा देवदत्तस्थ धनम्‌ इति। संबलेबसहितवस्तुसंबंधविषयः 
अनुपचरितासद्भूतव्यधहारः, यथा जीवस्य शरोरं इति । [ आलापपद्धति,, सनातनजेनप्रत्यमाला, 
प्रथमगुच्छ, पृ. १६७ ) 
अध्यात्मधावा की दृष्टि से नय कहे जाते हैं । निएकयतय और व्यवहारनय इसप्रकार सूल नय दो हें । 
जो अभेद को अपना विषय बनाता है अर्थात्‌ अभेद को जानता है बह निश्चयतय है ओर जो भेद को विषय करता 
है वह व्यवहारनतय है । इन दोनों सें से जो निरचयनय है उसके शुद्धनिश्वय और अशुद्धनिजव्वय ऐसे दो प्रकार-भेंद 
है । जो निदपाधि अर्थात्‌ शुद्ध गुण और शुद्ध गुणी इनमें होनेवाले अभेव को अपना बिथय करता है वह शुद्ध निशक्ष- 
यनय है और जो उपाधिसहित अशुद्ध गुण और अशुद्ध गुणी इनमें होनेवाले अभेद को अपना विषय बनाता है वह 
अशुद्धनिज्यय है । ' केवलज्ञानादयों जीव: ' यह शुद्धनिष्वय का उदाहरण है और “ मतिज्ञानादयः जीव: ' यह अशुद्ध 
निशणय का उदाहरण है। केवलज्ञानादि गुण शुद्ध हे और उनका आश्रयभूत जीव भी शुद्ध है। इस दोनों में अभेद- 
एकत्व बताया है । इससे स्पष्ट हो जाता है कि जो शुद्ध गुण और शुद्ध गुणी इनमें अभेद बताता है वह शुद्धनिश्नयनप 
है । मतिज्ञान, श्रुतज्ञान, अवधिज्ञान और मनःफ्यंयज्ञान आदि क्षायोपशमिकभाव होनेसे अशुद्ध गुण है ओर उनका 
आश्रयभृत जीव अशुद्ध होनेसे इनमें असेद बताया है। अतः जो जअशुद्धगुण और अशुद्धगुणी इनमें अभेद बताता हैं 
है वह अशुद्धतिश्वपनय है । सद्भूतव्यवहार और असद्भूतव्यवहार इसप्रकार व्यव॒हारनय दो प्रकारका है । इन दोनों 
में से जो एक वस्तु को अपना विषय बनाता है वह सद्भूतव्यवहारनय है और जो परस्पर भिन्न दो वस्तुओं को 
अपना विषय बनाता है वह असद्भूतव्यवहारनय है । उत दोनों में जो सद्भूतव्यवहारनय है उसके उपचरितसद्‌भूतव्य- 
यहारनय और अनुफप्चरितसद्भूतव्यवहारनय थे दो भेद हे। अशद्ध गुण और अशुद्ध गुणी उनके भेद को जो विषय 
करता है वह उपचरितसद्भूतव्यवहारनय है, जैसे जीव के मतिज्ञानादि गुण क्षायोपामिक्ताव होनेसे अशुद्ध हे और 
उनका आध्रयभूत जोब भी अशुद्ध है । अशुद्ध गुणों का आश्रय शुद्ध द्रच्य नहीं होता । बस्तुतः सतिज्ञानादि अशुद्ध 
गुण ओर अशुद्ध जीवद्रव्य इनमें अभेद होनेमे वे दोनों एकवस्तुमूत हे । इसप्रकार अशुद्ध जीवरूप एकब्रस्तु फो विधय 
करनेसे यह नय सद्भूत है। मतिज्ञानादि और जीच में जो स्वस्वामिभावसंबंध ' जोबस्प ' इस पष्ठयन्तपद के द्वारा बताया 
गया है उससे उनमें बताये जानेबाले भेद को विधय करनंबाला होनेते यह नय व्यवहारनय है । अशुद्ध जीव का 
यह शुद्ध न होनेसे जीवत्व वास्तव नहीं है-उपचरित है । मतिक्नानादि शुद्ध न होनेसे उनका गुणत्व वास्तव ते होकर 
उपचरित है । अतः जोब उपचार से गुणी होनेसे और मतिज्ञामादि उपचारसे गुण होनेसे इस उपचरित गुणगणी से 
भेद बतानेवाला होनेसे इस नय को उपचरित कहा गया है । शूद्ध गण और शुद्ध गणी इनके भेंद को विषय करने- 
वाला जो होता हैं बहु अनुपचरितसद्भूतव्यवहारनय है, जेसे जीव के केवललज्ञानादिक गुण | केवलजञानादि गण स्व भाव- 
व्यक्तिरुप क्षायिकभाव होनेसे शुद्ध गणहे और उनका आश्रयभूत जीव प्रो बद्व है। अध॒द्ध व्रव्य शुद्ध गुणों का आशय 
नहीं दो सकता । वस्तुतः केव उज्ञानादि शुद्ध गुण और शडद्ध द्रव्य इसमे अभेद होनेसे वे दोनो एकवस्लुसत है । इस- 
प्रकार शुद्धनीवरूप एक वस्तु को विधय करनेसे यह नय सदभत है । केवलज्ञानादि और शुद्ध जीव में जो “जीवस्य ' 
इस धठघन्तपद के द्वारा स्वस्वाभिभावसबंध बताया गया हं उससे उनमें बताये जानेवाले भेद को विषय करनेवाला 
होनेसे यह नये 220286६ है । शुद्ध जीव का जीवत्व वास्तव हूं -अनुपचरित है ( केबलज्ानादि गुण शजद़ होनेसे 
उन पाल आस्तव हैं-अनुपचरित हें-उपचरित नहों है। अतः शुद्ध जीब परमार्थत. गुणी होनेसे और केवल- 
शानादि परसार्थत: गुण होनेसे इस अनुए्बरित गृणगुणी में भेद बतानेवाऊा होनेसे इस नथ को अनुप्चरित कहा गया 
है । भिन्नभिषश्न वस्तुओं को विषय करनेवाला असद्भूतव्यवहार उपचरिनासदभूतव्यवहार और अन्न शर्त: 
77707: 78 
पा सब म मम 5 धन दो भिल्‍्र वस्तुएं हें । उन दोनों वस्तुओं 
में संबलेष नही है | उन में सब्लेब न होनेसे किसो भी प्रकार से “वास्तव स्वस्थामिभ्तावसबंध नहों है । दो भिन्न 
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बल्तुओं के भेव की मुख्यता को विधय करनेवाला होनेसे यट नय ध्यवहारनय हे । दो भिन्न वस्तुओं को विषय 
करनेसे असदृभूत है और उन दोनों में संइलेष न होसेसे और वास्तव स्वस्थासिभावसंबंध न होनेसे उनसें उपचार से 
स्वस्वासिभाव का सद्भाव बताया जानेसे यह नय उपचरित है। सारांदा, दो भिन्न और संबंधरहित वस्तुओं में 
संबंध का सम्भाव बताया जानेसे यह नय उपचरितासद्घूतव्यवहारनय है । संश्लेषसहित घिन्न वस्तुओं के संबंध को 
जो विषय करता हैँ वह अनुपरितासद्भूतव्यवहारनय कहा जाता है, जेसे जीव का शरीर ( जीव और शरीर दो 
धिन्न वस्तुएं हें; क्‍यों कि जीव चेतनस्वभाववाला होनेसे और झ्रीर अवेतनस्वमाववाला होनेसे दोनों का एकवस्तुत्व 
सिद्ध नहीं होता । इन दोनों वस्तुओं में होनेबाला भेद प्रधान होनेसे उस भेद को विबय करनेबाला होनेसे यह नये 
इयबहारनय है। उन दोनों वस्तुओं में वे भिन्न स्वभाववाली होनेसे उनमें वास्तव स्वस्वामिभ्नावसंबंध न होनेपर भी 
संइलेज वास्तव होनेसे यह्‌ नय अनुप्चरित है ओर दो भिन्न वस्तुएं उसका विषय होनेसे वह असदुभूत है । अतः दो 
भिन्न और संइलेषसहित वस्तुओं में संत्ंध का सद्भाव बतानेबाला होनेसे यह नय अनुप्चरितासद्भूतव्यवहार 
गये है । 

व्ययह्ारनय की सदभूतता और असद्भूतता अपने विषय के यथाक्रम एकवस्तुत्व और भिन्नवस्तुत्वपर 
अचलंबित है । इसके विषय असत्यार्थ न होनेसे उसको सर्वथा असत्य-मिथ्या नहीं कहा जा सकता । वस्तुरूप गुणी 
जोर उसके गृण में तादात्म्यसबंध होनेसे मंद का अभाव होनेपर भी उनमें भेद का सद्भाव बताना और दो भिन्न- 
स्वभाववाली वस्तुओं में वास्तव सबध का अभाव होनेपर भी उनमें संबंध का सद्भाव बताना मिथ्या है । अतः व्यव- 
हारनय कथंचित्‌ सत्यायं है और कथचित्‌ असत्यार्थ है-सर्वथा असत्यार्थ नहीं है। मतिज्ञानादिख्प गुण अशुद्ध 
गुण अशुद्ध जीव के नहीं हैं क्या ”? यदि अजुद्ध जीव के नही है तो क्‍या बे पुदगल के गुण है ? हां ! अशद्ध जीव 
और मसतिज्ञानादिरूप अशुद्ध गण इनमे तादात्म्यसंबंध होनेसे भेद का अभाव होनेपर भी भेद का सख्भाव बताना 
सिथ्या है । केवलज्ञानादिरूप शुद्ध गण क्या शबद्धय जीव के नहीं हे ? यदि वे शद्ध गण श॒द्ध जीव के नहीं है तो वे 
किसके ह ? हां ! छझद्ध जीव ओर केवलज्ञानादिख्य शद्ध गण इनमें बस्तुतः तादात्म्य होनेसे भेद का अभाव होनेपर 
भो भेद का सद्भाव कताना मिथ्या है । अतः व्यकव्ररनथ जिसप्रकार कथचित्‌ अमत्याथ्थ है उसीप्रकार कथंचित्‌ 
सत्याथ भी हे । प्रथराज सम्यसार में ' बवड़ारोउभूदत्यों ' (गा. ११) दस गाथा की ओर आगेरी गाथा की तात्पयं- 
बलिटीका में जो णिखा है बह उक्त अभिष्राय का समर्थक होनेसे वे टीकाश यहां उद्धत किये जाते है । देखिए- 

द्वितीयव्यास्यानेन पुनः ' वबहारों अभृदत्थो ” व्यवहारो5भूतार्थों 'भूदत्थो  भूतार्थव्च “देसिदो 

देशित: कथितः [नि. सा. स., पृ. २३-२४) 

इससे स्तप्ट हो जाता है कि व्यवहार अभृताथे-असत्पायं हे और भूता्-सत्याय भी हैं । दूसरा प्रमाण- 

अन्न तु न केवल भतार्थों निशचयनयो निविकल्पसमाधिरतानां प्रयोजनवान्‌ भवति, कितु निवि- 

कल्पसमाधिरहितानां. पुनः: षोडशव्णिकासुबर्णलाभाभावे अधस्तनवर्णिकासुवर्णलाभवत्‌ केषांचित्‌ 
प्राथमिकानां कदाचित्‌ सविकत्पावस्थायां सिथ्यात्वविषयकषायदुध्येनवंचनार्थ व्यवहारनयोज्पि प्रयो- 
जनवान्‌ भवति । (नि. सा. सं., पू. २५-२६) 

निविकल्पसमाधि में रत हुए जीचों के विबय में भूतार्थ निश्चयनय प्रयोजनवान्‌ होता है इतनाहि सिफ नहीं 
है अपि तु शुद्ध सुबर्ण के लाभ के अभाव में उससे कम शुद्ध सुवर्ण का लाभ जिसप्रकार सप्रपोजन होता है उसोप्रकार 


निथिकल्पसमाधिरहित किन्‍्ही प्राथमिक जोबों के विषय में कदाखित्‌ सविकल्प अवस्था में सिथ्यात्व, विधय और 
कवायों के कारण प्राडुभूत होनेवाले दुध्यान का अभाव करनेके लिए व्यवहारनय भी प्रयोजनवान होता है । 


अब विचारणोष बात यह है कि यदि व्यवहारनय सबंधा असत्याय होता तो उसका प्रयोजनत्त्व सिद्ध 
करनेकी आवश्यकता क्यों होती ? अतः व्यवहारनय सर्बथा असस्यार्थ नहीं हं-वह कब्रचित्‌ सत्यार्थ भी हे। आचार्य 


श्ण्ड शौहऋजलजनायरियंबरजंनप्रंशप्रकाशनसंस्थायाः 


सबंतभाकृत बहत्स्वयंभ्स्तोत्र का भो एक उद्धरण यहां पेश किया जाता है। बेलिए - 
बाहचं तपः परसदृष्चरमाचरंस्त्वमाध्यात्मिकस्थ तपसः परिबृंहणायंम्‌ । 
ध्यान निरस्य करूषद्यमुत्तरस्मिन्ध्यानद्ये ववतिषेशतिशयोपपन्ने ॥८३॥ [कुन्थुजिनस्तोजस] 
भगवन्‌ ! आध्यात्मिक तपश्चरण को बुद्धियत फरनेके लिए कठिनतस बहु तप करनेवाले आप आरते- 
ध्यानसंज््क और रोव्ध्यानसंशक वो अपध्यानों को दूर हटाकर सातिशय धर्म्यंध्यान और शक्‍्लष्यान में स्थिर बे 


रहेथये। 

बाहातप व्यवहारक्षारित्र और आध्यात्मिकतप तिःच्यचारित्र है। ब्यवहार चारित्र से मिश्रचयचारित्र 
का उपबृंहण होता है। अतः निश्थयचारित्र के उपबृहण के लिए व्यवहारचारित्र की नितरां आवश्यकता है । बाहा 
चआारित्र को व्यवहारचारित्र यह संशा होनेपर सो यह स्बया हेय नहीं हें । यदि व्यवहारचारित्र सर्वेया हेय होता 
तो भगवान्‌ कुंचनाथ जिनेंद्र बाहुय तप क्‍यों करते ? वस्तुतः बाहुधतप अर्थात्‌ व्यवहारघचारित्र और आध्यात्मिक तप 
अर्थात्‌ निशचयचारित्र इनमें साध्यसाधनतमाव होतेसे साध्य को सिद्धि के लिए व्यवहारधारित्र नितरां आवशध्यक्र 
होनेसे व्यवहारचारित्र को हेय कहकर उसका जो त्याग करते हे थे निशचयचारित्र की प्राप्ति कदापि नहीं कर 
सकते । हां ! मिश्चयचारित्र की प्राप्ति होनेपर निविकल्पसमाधिरत जोब के व्यवहारचारित्र का अपने आप अभाक 
हो जाता है; क्‍यों कि ऐसे जीव को बाहुध वृष्ति बह अम्तर्मुख्न बन जानेसे अपने आप बिलीन हो जाती है। दूसरी बात 
यह है कि शुक्लष्यात हि व्यवहारनय की बृष्टि से और निश्चयनय की दृष्टि से मोक्ष का साधन है । बस्तुतः 
शुक्सध्यान का भेदमूत व्यूपरतक्रियानिवर्ति ध्यान की पृर्णता की अस्ट्यक्षणव्तिनों पृर्णावस्था हि मोक्ष का साधकतम 
साधन होनेसे वही निएचचयनय की दृष्टि से मोक्ष का कारण है । इसी ध्यान की अन्त्य अवस्था के पूर्वकालदर्तों सभी 
अबस्थाओं का, शुक्कध्यान के पहिले तीन भेदों का ओर धप्येध्यान का सोक्षकारणत्व व्यवहारनय कौ दृष्टि से 
बताया गया है । ऐसा होते हुए भी घर्म्यध्यान, शुक्लध्यान के तीन भेद और अन्तिम भेद के अन्व्यसमयतक की 
अबस्थाएं इनके बिना व्युपरतक्रियानिवर्तिध्यात की अन्‍्त्यक्षणबतिनी अवस्था का प्रादुर्भाव होना असंभव होनेंसे 
उन ध्यानों का सोक्षफारणत्व सबंधा असत्यार्थ नहीं हैं। अतः मुमुक्षु जीव को भगवान्‌ समन्तभव्रस्वामी के उक्ल 
बचनपर अपना चचल मन कोलित कर निदच्चयचारित्र के साधकतमसाधनभूत व्यवह्ारचारित्र का त्याग नहीं 
करना चाहिये; क्‍यों कि व्यवहारचारित्र की मोक्षकारणता सर्वथा असस्या्थ नहीं है । साधन के बिना साध्य को 
सिद्धि कदापि नहीं होती । व्यवहार सर्वथा असत्याथं नहीं है । निश्चय यदि निरपेक्ष हो तो यह भी असत्यार्थ होता 
हैँ । अतः व्यवहार का जिसप्रकार एकान्त नहों किया जा सकता उसीप्र कार निशच्चय का भी एकान्त नहीं किया जा 
सकता, फिर भले हि वह मोक्ष का साधकतमसाधन बताया गया हो । व्यवहारघारित्र परंपरा से और निदच्चयस्तारित्र 
साक्षात्‌ मोक्ष का कारण है । 

जद जिणमयं पवट्रह ता मा ववहारणिच्छये मयह । 

व्यवहारचारित्र से हि मोक्ष को प्राप्तो होतो है यह कथन ठोक नहीं हे; क्‍यों कि मोक्ष की प्राप्ति के लिए 
निश्चयचारित्र की अपेक्षा होती हे। निशचयचारित्र से हि मोक्ष की प्राप्ति होतो है यह कथन एक दृष्टि से ठोक 
होनेपर भी वह सदोष हें; क्‍यों कि व्यवहारचारित्र के बिना निःचयचारित्र की प्राप्ति होना असंभव है । हां ! 
व्यवहारचारित्र सम्यक्त्व का अभाव होनेपर परंपरा से भो मोक्ष को प्राप्ति कराने में समर्थ नहीं हे यह मन्तव्य 
ठोक हूं; क्‍यों कि सम्यक्त्व के अभाव में व्यवहारघारित्र बालतपसज्ञा को प्राप्त होता है । कितु बालतप भो देवगति 
का कारण होता है । इस मम का समर्थन “बालतपांसि देवस्यथ' इस सृत्र के द्वारा हो जाता है । अब्त अवस्था 
के फारण नरकगति को प्राप्त होनेसे ब्रती बनकर देवगति को प्राप्त होना अच्छा है । इष्टोपवेश में आचार्य पृज्य- 
पादस्वासोने इसो आशय को स्पष्ट किया हे । देखिए- 


/ वर ब्रते: पद देव॑ नाव्रबंत नारकस | * 


समयह्तारः । ह०४७५ 


- आचार्य अमृतचम्त्रधूरी ने अपने तत्त्वाथंसारनाभक प्रंथ के उपसंहार में इस विधय में जो अभिप्राय व्यक्त 
“किग्रा है कह बिच्चारणीय है । देखिए- 

निशचचयव्यवहाराध्यां मोक्षमार्गो द्विधा स्थित: । तत्राद्य: साध्यरूप: स्याद्‌ द्वितोयस्तत्य साधनम्‌ ॥२३।. 

निइचय और व्यवहार की दृष्टि से मोक्षभार्य दो प्रकार का है। उन दोनों में से प्रथम अर्थात्‌ निष्णय- 

भोकसार्ग साध्यकप है ओर दूसरा व्यवहास्मोक्षमार्ग उस निशचयमोकमार्य का साधन है २॥ इससे स्पष्ट हो” 

शाता है कि निश्चय ओर व्यवहार में साध्यसाधनभाव है । साथ्यकप निश्चयम्रोक्षमा्ग की सिद्धि कश्नी हो तो 

ब्यवहारमोक्षमाग कप साधन का अवलंब करना हि चाहिये। अतः व्यवहार साधनभूत होनेसे सर्वथा हेय नहीं कहा 

णा सकता । यहां अध्यात्मकप्रकरण में कुछ उपयुक्त इलोक उद्धुत किये जाते हे - 


अद्वानाधिगमोपेक्षा: शुद्धस्य स्वात्मनो हि या: । सभ्यक्‍त्वज्ञानवृत्तात्मा मोक्षमार्ग:ः स निक्चय: ॥३॥। 
अद्वानाधिगमोपेक्षा या: पुनः स्पुः परात्मनां । सम्यकक्‍त्थज्ञानवत्तात्मा स सार्गो व्यवहारतः ॥४॥ 
अ्रदुधान: परव्रव्यं बुद्ध्यमानस्तदेव हि। तदेबोपेक्षमाणइव व्यवहारो स्मृतों मुनिः ॥५॥ 

स्वद्रव्यं भरद्धानस्तु बुद्ध्यमानस्तवेब हि । तदेबोपेक्षमाणश्स निःचयान्मुनिसत्तमः ॥ ६॥ 


आत्मा शातृतया ज्ञान सम्यक्त्वं चरितं हि सः । स्वस्थों दर्शनचारित्रमोहाभ्यामनुपप्लुत: ॥७॥ 
स्यात्सम्यक्व्वज्ञानचारित्रूप: पर्याया्थदिशतो मुक्तिसार्ग: । 


एको ज्ञाता सर्वेदेवाहितीयः स्यादद्रब्याथदिशतो मुक्तिमा्गं: ॥२११॥ [ तस्वारथंसार, उपसंहार ] 


आत्मा के शुद्ध स्वरूप का श्रद्धालन, शान और अनुभव जो हे वह सम्यरदर्शनशासचारित्ररूप निरचश्चयमोका- 
मार्ग है ।।३॥ ओर परपदार्थों के स्थरूप का “परपदार्थों का स्वरूप ऐसा हि है! ऐसा जो श्रद्धान, परपदार्थों के 
स्वरूप का ज्ञान और उनके स्वरूप के विषय में निरपेक्षता जो हे वहु सम्यग्दर्शनज्ञानचारित्रकूप व्यवहारमोक्षमागं 
है ॥।४॥ जो परद्रव्य का श्रद्धान करता है अर्थात्‌ आत्मभिन्न पवार्थों का “ये परद्रव्य हे-आत्मद्रव्य से भिन्न पदार्थ 
है ऐसा श्रद्धान करता है, ' यह परव्रव्य है-आत्मव्रब्य नहीं है” इसत्तरह जानता है और आत्मभिन्न द्रव्यों को पर- 
दृष्य समझकर उसकी अपेक्षा करता है वह मुनि व्यवहारी है अर्थात्‌ उस मुनि का मुनित्व व्यवहारनयाश्रित है ॥५॥ 
भात्मद्रव्य का ' यह हि आत्मव्रच्य है! ऐसा समझकर जो श्रद्धान करता है, आत्मस्वरूप को जानता है ओर उसीका 
हि ध्यान-अनुभव करता है वह निश्ययनय की दृष्टि से मुनिश्वेष्ठ है ॥॥६॥ शातृत्व के कारण आत्मा शञानरुप है, 
दर्शनरूप है और बारित्रमोह से पीडित या आवृत न होनेसे अपने शुद्ध स्वरूप में स्थितिमान्‌ अर्थात्‌ अविचल-- 
रूप से स्थिर होती है-अपने स्वरूप से ध्यत नहीं होती ॥७॥ पर्यायाथिकनय की अपेक्षा से मुक्तिसार्ग सस्यरदर्शन, 
सम्यरशान और सम्यकूचारित्र इन तीनोंरूप होता है-रत्मत्रयात्मक होता हैं । जो सर्वदेव द्वितीयरहित होती है अर्थात्‌ 
जो अपने को सदाकाल निरपाधि मानती है वह एक ज्ञाता आत्मा हि द्रव्याथिकनय की दुष्ट से सु्तमार्ग है 
अथवा एक शाता अथोीत्‌ शुद्धात्मस्वरूप का द्रष्टा और अनुभविता आत्मा हि सभो कालों में द्रव्याथिकनय की दृष्िडि 
से मोक्षमार्ग है-मोक्षका अन्वेषक है-साधक है ॥२१॥ 


अब न सिर्फ व्यवहारनतय के आलंबन से और न सिर्फ निरचयनय के आलंबन से मोक्ष की प्राप्ति होती 

है, अपि तु दोनों नयों का अबलंब करनेसे हि मोक्ष की प्राप्ति होती है यह बताने के लिए प्रमाण पेश किया जाता 
है । वेलिए- 

दिविध॑ किल तात्पय, सुत्नतात्पर्य शास्त्रतात्पर्य चेति । तत्र सुत्रतात्पर्य किल श्रतिसुत्रमेव प्रति- 

पादितम्‌ । शास्त्रतात्पयं त्विदं प्रतिपादयते । अस्य खलु पारमेश्वरस्यथ शास्त्रस्य सकलपुरुषार्थतारभूत- 


१०६ आीऋष भनाय दिगंब रजैनप्रंयप्रकाशनसंत्थायाः 


मोक्षतत्त्वप्रतिपत्तिहेतो,, पण्चास्तिकायषड्द्रव्यस्वरूपप्रतिपादनेन उपदर्शितसमस्तवस्तुस्वभावस्प, तव- 
पदार्थप्रपञचसूचनाविष्कृतवन्धमोक्षायततबन्धसोक्षविकल्पस्थ, सम्प्रगावेदितनिदचयव्यवहाररूपमोकसा- 
बेस्थ, साक्षान्मोक्षकारणभूतपरमबीतरागत्वविभ्ान्तसमस्तहृदयस्थ, परमार्थतो बीतरागत्वभेव तात्पयें- 
सिति। तदिदं बीतरागत्वं व्यबहारनिस्ययाविरोधेनंब अनुगस्थमानं भवति समीहितसिद्धये, न पुनरन्यथा ४ 
प्यवहारनयेन सिन्नसाध्यसाधनभाव॑ अवलम्ब्य अनाविभेववासितब॒द्धय: सुखेनेव अबतरन्ति तीर्श 
प्राथमिका: । तथाहि- इदं श्रद्धेयं, इदं अश्रद्धेबं, अयं श्रद्धाता, इदं श्रद्धानं, इदं अभ्रद्धानं। इदं भेय॑, 
अय॑ ज्ञाता, इदं ज्ञानं, इदं अज्ञानं; इंदं चरणीयं, इृदं अचरणीयं, इृदं अचरितं, इंदं चरणं इति 
करतेव्याकतंव्यकतुंकमंबिभागावलोकनोल्‍लसितपेशलोत्साहा:, शने: शनेः मोहमल्लानुस्मुलयन्तः: कवा- 
खिदज्ञानान्मदप्रमादपरतन्त्रतया शिथिलितात्म/धिकारस्थात्मनो न्याय्यपथप्रवतंनाय प्रयुक्तप्रयण्ड-- 
दर्डनीतय., पुनः पुनः दोषानुसारेण ( आ- ) दत्तप्रायश्चित्ताट, सन्‍्ततोद्यक्ता: सन्‍्तः अथ तसस्‍्ये- 
वात्मनः सिन्नविषयश्चद्धानज्ञानचारित्रे: अधिरोप्यमाण॑सस्कारस्थ सिश्नसाध्यसाधनभावस्थ रजकशिला- 
तलस्फाल्यमान-विमलसलिलाप्लुत-विहिताध्वपरिष्यड्ग-मल्िनिकछस: इव मनाइसनाग्विशुद्धमधिगम्य 
निरचचयनयस्थ भिश्नसाध्यसाधनभावा- (व? )-भावाद दर्शनज्ञानचारित्रसमाहितितैत्वेरूप॑ विश्रान्ससफल- 
क्रियोकाण्डाडस्बरनिस्तरड्गपरमचेतन्यज्ञालिनि निर्भरानन्दमालिनि भगवत्यात्मनि विश्रान्तिसासूचयन्तः 
ऋसैण समुपजातसमरसीभावा:, परसवोतरागभावमधिगम्य साक्षान्मोक्षमुखमनुभवन्तीति । अथ ये तु 
केवलव्यवहारावरूम्बिन: ते खल भिन्न साध्य- ]-साधनभावावलोकनेनानवरत॑ नितरां खिद्यमाना', 
मुहमृहुर्धर्मादिभ्रद्धानरूपाध्यवसाया नुस्युतचेतस , _ प्रभतश्रुतसंस्काराधि रो पितविचित्रविकल्पजालकल्मा- 
घितचेतन्यवृत्तयः, समस्तयतिवृत्तसमुदायरूपतप:प्रवृत्तिरपकर्मकाण्डोट्‌ डमराचलिता:, कदाचित्किजिच- 
ब्रोचमाना., कफदाचित्किज्चिद्विकल्पयन्त., कदाचित्किझिचिदाचरन्तः; दर्शनाचरणाय कदवाचित्प्रशाम्यन्तः, 
कद चित्संविजसाना;, कदाचिदनुकम्पसानाट, कदाचिदास्तिक्यम॒दरहस्तः शड्काकाइक्षाथविश्िकित्साम॒ढ- 
दृष्टितानां व्युत्थापननिरोधाय नित्यबद्धपरिकराः, उपबृहणस्थितिकरणवात्सल्यप्रभावनां भावयमाना:, 
वारंवारमभिवर्धितोत्साहा:; ज्ञानाचरणाय स्वाध्यायकालमवलोकयन्त:, बहुधा विनय प्रपञ्चयन्त:, 
प्रविहितदुर्धरोपधाना:, सुष्ठ बहुमानमातन्वन्त:, निह नवार्पात्त नितरां निवारयब्त:, अर्थव्यअजनतदु भय- 
झुद्धी नितान्तं सावधाना:, चारिक्राचरणाय हिसानृतस्तेयाब्ह सपरिग्रहसमस्तविरतिरूपेष पञ्चमहाद्तेषु 
( तः ? ) सन्निष्ठवृत्तय.. सम्यग्योगनिग्रहलक्षणास्‌ गृप्तिष नितान्व गृहीतोद्योगा:, ईर्यभाषेषणादान- 
निक्षैपोत्स्गरूपासु समितिषुअत्यन्तनिवेशितप्रयत्ना:, तपआचरणायानदनावमोदर्थवृत्तिपरिसड्स्या- 
नरसपरित्यागविविक्तशय्या-( श्ञ ? ) “सनकायक्लेशेप्व भीक्ष्णमुत्सहमाना:, प्रायश्चित्तविनयवेयावत्य- 
व्युत्सगेस्वाध्यायध्यानपरिकराइकुशितस्वान्ता:; वीर्याचरणाय कर्मकाण्डे सर्वशकत्या व्याप्रियमाणा:, 
कमंत्रैतनाप्रधानत्वात्‌ द्रनिवारिताशुभकर्म प्रवत्तय: अपि समुपात्तशुभकमंप्रवत्तय,, सकलक्रियाकाण्डाड- 
म्वरोत्तोणदर्शनज्ञानचारित्रेक्यपरिणतिरूपा ज्ञानचेतनां मतागपि असम्भावयन्त:, प्रभूतपुण्यभारमन्थ- 
रितचित्तवृत्तय:, सुरलोकादिक्लेश्प्राप्तिपरम्परया सुचिरं ससारसागरे भ्रमान्‍्त हति । उक्तऊच-- 


 चरणकरणप्पहाणा ससमयपरमत्थमुक्कवावारा । 
चरणकरणस्स सार णिच्छयसुद्ध ण जाणंति ॥ ' 


सन्तयच्तार: । १०७ 


येषज केवलनिश्लयावलम्विन:, सकलक्रियाकर्मकाण्डःडम्बरविरक्तबुद्यः, अर्धभीलितविलोचनपुटा: 
ईकसपि स्ववुव्ध्यावलोक्य यथासुखमासते; ते खलु अवधीरितमिश्नसाध्यसाधनभावा: अभिन्नसाध्यसाधन- 
भसावसरूभमसाताः अन्तराले एवं प्रमादकादस्थरीमदसरालसचेतस: मत्ताः इब, मूच्छिताः इच, सुषुप्ता 
इब, प्रभ्तघतसितोपलपायसासादित-[ सा. ? ]-सौहित्याः इब, समुल्वणबलसञ्जनितजाड्याः इक, 
दारुणमनो ज्ंशविहितमोहाः इव, मुद्वरितविशिष्टचेतन्याः वनस्पतयः इब, मोनीन्‍्द्रीं कर्मंचेतनां पुण्यबन्ध- 
भयेन अनवलम्बमाना: अनासादितपरमनंष्कम्यंख्पज्ञानचेतनाविश्रान्तय: व्यक्ताव्यक्तप्रमादतन्द्वाः अर- 
मागतकर्मफलचेतनाप्रधानप्रवत्तयः वनस्पतयः इब केवल पापसेव बध्नन्ति । उक्त च- 


 णिच्छयसालंबंता णिच्छयदो णिच्छयं अयाणंता । 
णासंति चरणकरणं बाहिरचरणालसा केई ॥। / 


ये तु पुनः अपुनभंवाय नित्यविहितोद्योगमहाभागा: भगवन्त: निईचयव्यवहारयों: अन्यतरानवलू- 
स्वनेन अत्यन्तमध्यस्थोी भूता:, शुद्ध वेतन्यरूपात्म तत्व विश्रान्तिविरचनो नमुखा:, प्रमादोदयानुव त्तिनिवेतिकां 
क्रियाकाण्डपरिणतिमाहात्म्यात्‌ निवारयन्तः अत्यन्तं उदासोना यथाशक्ति आत्मानं आत्सना आत्मनि 
सम्चेतयमाना नित्योपयुकता निवसन्ति; ते खलु स्वतत्वविश्रान्त्यनुसारेण ऋ्रमेण कर्माणि सन्यसन्तः, 
अत्यन्तनिष्प्रमादा: नितान्तनिष्कम्पमूर्तय:, वनस्पतिभि' उपसीयसाना अधि दूरनिरस्तकर्मफलानुभूतय: 
कर्मानुभूतिनिरत्सुकाः, केवलज्ञानानुभूतिसमुपजाततात्विकानन्दनिर्भ रतरा: तरसा संसारसमुद्र॑उत्तोर्य 
शब्दबह्मफलस्य शाइवतस्य भोकतार: भवन्ति हति । 
[ पञच्चा. त. दो. टी. गाथा १७२, पृ. २४६-२५२, नि. सा. सं ) ' 
सूत्रतात्पपं ओर शास्त्रतात्पर्य इसप्रकार तात्पयं दो प्रकार का है । प्रत्येकसृत्र के समय सूत्र के तात्पय 
का प्रतिपादन किया गया है | अब शास्त्रतात्पर्थ का प्रतिपादन किया जाता है । धर्म, अर्थ, काम और मोक्ष इन चार 
पुरुषार्थों में सारभृत जो सोक्षपुरुषार्थ उसके ज्ञान की उत्पत्ति का साधन और जीव, धर्म, अधर्म, आकाद्ा और पुद्गल 
दहन पाक अस्तिकायों के स्वरूप का और छह ब्रब्यों के स्वरूप का प्रतिपादन करनेसे जिसने संपूर्ण वस्तुओं का 
स्वभाव प्रकट किया है, नव पदार्थों के विस्तार की सूचना से जिसके हारा बन्ध के और मोक्ष के संबंधि अर्थात्‌ जीव 
और पुद्गल, बन्ध और मोक्ष के कारण तथा बंध ओर मोक्ष के विकल्प (भेद) प्रकट किये गये हे, व्यवहाररूप मोक्षसार्ग 
का ओर निदचयरूप मोक्षमा्गं का जिसने अच्छोतरह से प्रतिपादन किया है, साक्षात्‌ सोक्षका कारणभूत जो परम- 
बीतरागत्व उसके विषय में हि जिसका सार पूर्णता को प्राप्त हुआ है ऐसे इस शास्त्र का परमार्थतः वीतरागत्व हि 
तात्पर्य है-इसका प्रतिपादन हि. इस ग्रथ का मुख्य प्रयोजन है । वह य्रह बीतरागत्व व्यवहार और निरुचय सें 
दिखाई देनेवाले विरोध का परिहार करके प्राप्त किया जानेपर इृष्ट्सिद्धि का साधकतम साधन बन जाता हे, 
व्यवहार ओर निठचय में भासमान होनेवाले विरोध का परिहार न किया जानेपर वह वीतरागत्व इष्टसिद्धि का 
साधकतम साधन नहीं बन पाता । व्यवहारनय से आत्मा से भिन्न साध्यसाधनभाव का अवरूबन कर जिनको बुद्धि 
अनादिकाल से भेद में (साध्यसाधनभाव का आत्मा से जो भेद उसमें) निमग्न हुई है ऐसे प्राथमिक जोब तीर्थ में- 
ब्यवहारचारित्र में सुख से अवतीर्ण होते है । खुलासा- ' यह श्रद्धा करनेके योग्य है, यह श्रद्धा करनेके योग्य नहीं 
है, बहू भड्ा करनेवाला है, यह श्रद्धान हे, यह अशभ्रद्धान-अप्रशस्त श्रद्धान है; यह जानने योग्य है, यह ज्ञाता हें, 
यह श्ञान है, यह अज्ञान है-अप्रव्वास्त ज्ञान है; यह आचरलतेके योग्य है, यह आचरनेके योग्य नहीं है, यह अप्रष्नस्त- 
मिथ्या घारित्र है, यह चारित्र है! इसप्रकार कर्तव्य (करनेयोग्य) और अऊतेब्य (करनेके अवोग्य), कर्ता 
ओ और कम इसप्रकार के विभाग को देखनेते जिनमे उत्तम उत्साह प्रादुर्भूत-प्रकट हो गया है, जो धीरे छोरे 


१०८ ओीकऋषभनताथविगंबरजेनपंभप्रकाइतसंत्थायाः 


“औह को उस्ताशकर फेंक देते हैं, कभी अशञास के कारण भद और श्रमाव के अधीन हो जानेसे जिसके अपने सन वे 
अपरफा नियंत्रण ढीला हो गया होता है ऐसी मपनी आत्मा को न्यायोचित मार्गपर चलानेके लिए प्रयंद दंडनीहि 
का जिन्होंने प्रयोग किया है अर्थात्‌ जिन्होंने अपने को प्रायश्वित्तकप बड़ा भारी शासन दिया है, दोषानुसार जिरोते 
बारबार प्रायश्चित्त के लिया है, जो सतत उच्चमशोल बने हुए होते है, और भिन्न हक विषयवाले [आप्त-आगमादि 
श्रद्धाल का विषय, ज्षेयार्य ज्ञान का विधय और व्रतावि प्वारित् का विषय होनेसे भिन्न विधयवाले] अद्धान, शान 
और चारित्र इनके द्वारा जिसके ऊपर संस्कार किये गये हे ऐसी उसी अपनी आत्मा की, जिससे 282//%#% 
लिन्न हे ऐसे धोबी के द्वारा शिलातलपर पठके जानेवाला, निर्मल जल में डुबाया गया, मार के साथ संपर्क हो 
जानेसे सलिन बना हुआ वस्त्र जिसप्रकार धीरे धीरे निर्मल बनाया जाता है ऐसे उस वस्त्र के समान घोरे धीरे 
शृद्धि भाप्ककर निशचयनय में आत्मभिन्न साध्यसाधनभाव का अश्ाव होनेसे वर्शनशञानचारित्र के प्‌शत्वास्थक- 
स्वभाववाले, संपूर्ण क्रियाकाण्ड का विस्तार नष्ट हो जानेसे स्वस्वहपस्थित परमचेतन्य से युक्त निरतिशय आनंद से 
युक्त ऐसी सगवान्‌ आत्मा में विश्वान्ति को अर्थात्‌ स्थिरत्व को सूचित करनेवाले, जिनमें समरसोभाव प्रखदू भूत 
हुआ है ऐसे वे प्राथमिक जन परमवीतरागत्व को प्राप्तकर मोशसुख का साक्षात्‌ अनुभव करते है । 

अब जो सिर्फ व्यवहारतय का अवलंबन करनेवाले होनेसे नियतरूप से साध्यसाधनन्ाव को आत्मा षे 
भिन्न देखनेसे अविस्छिरूप से नितरां खिन्न होते है, बारबार धर्मादि के श्रद्धानरूप अभिप्रामों से जिनका सन 
ब्याप्त होता है, भुत के बिपुरु संस्कारों के द्वारा उत्पन्न कराये गये अनेकविध विकल्पों के सम्‌ ह से जिनके जंतस्य 
के व्यापार दुषित किये गये होते हे; संपूर्ण यत्याचार के समुदायरूप तपन्‍्चरण में जो प्रवृत्तिकप कर्मकाण्ड होता है 
उससे जो नितरां निइचल बने हुए होते हे, जिन्हे कभी किसी विबय में रुचि उत्पन्न होती है, कभी किसी विवयपर जो 
विचार करते रहते हे, जो कभो कुछ करते रहते है; जो दर्शनाचार के लिए अनन्तानुबंधि रागादिकों का और 
पघिम्यात्व और सम्यड्मिय्यात्व प्रकृतियों का कभी कभी उद्ेक नहीं होने देते अर्यात्‌ भ्रशान्त होते है, कभी कभी 
संसार से डरते हूं, कप्ती कभी अस और स्थावर प्राणियों को अपने दयाभाव का विदय बनाते है, कमी कभी जीवा- 
दिपदोर्थों के यायात्म्य को जानते हूं, जो शंका, कांक्षा, विचिकित्सा और मूहदृष्टिता इन भावों के उदवीपन का 
विरोध करनेके लिए नित्य बद्धपरिकर होते है अर्थात्‌ जो सर्वदा तैयार रहते हे; उपबृदण ( उपग्‌ हतन ), स्थितिक- 
रण, वात्सल्य और अ्रभावना इनका जो निशिध्यास करते है, जिन्होंने अपना उत्साह वारबार बढ़ाया है, शामाचार के 
लिए स्वाध्याय के काल की जो प्रतोक्ष' करते है, जो विनय को अनेक प्रकारों से प्रकट करते हे, जो अनेक कठित 
व्रत करते है, जो अच्छीतरह से बहुमान करते हे, जो निहू नव अर्थात्‌ ज्ञान का अपलाप करते की आपसि का 
नितरां निवारण करते हे; अर्थ्थीय की, व्यंजनपर्याय की और उभयात्मक पर्याय को शुद्धि के बारेमें जो अत्यधिक 
लावधान रहते हे, चारित्राचार के लिए हहिसा, अनुत, स्तेय, अग्नह्म और परिय्रह इनसे संपूर्ण विरतिरूप भहात्षतों के 
विषय में जिनके साव समोचोनतया एकाग्र बने हैंए होते है; मनोवर्गणा, बचनवर्गणा और कायवर्गणा इनके नि्भित्त 
से होनेवाले आत्मप्रदेशपरिस्पदस्वरूप योगों का भच्छीतरह से निग्रह्न करना लक्षण है जिनका ऐसी गप्तियों के 
विषय में जो अत्यंत उद्यसगील बने हुए होते है; हे, आता, एपणा, आदाननिक्षेप और उत्सर्ग इनस्वरूफ सच्ति- 
तियों के विषय में जिन्होंने अपने प्रयत्म विस्तारित किये हैं-बढाए है; तपआचार के लिए अनशन, अवमोदर्य 
वत्तिपरिसंस्यान, रसपरित्याग, विविक्तशय्यासन ओर. कायक्लेश इनके विषय में जो सतत उन्साहयक्त होते है हे 
भायरिचित, विनय, बंयावृत्य, व्यु्सर, स्वाध्याय और व्यान इैनेहप अंधनकस्त्र के द्वारा जिनका हृदय-मन निगृहित 
माह आज के 5 +मकाण्ड में जो अपनी सर्व शक्ति से “यापृत हुए होते हे-ूगे रहते है, कर्मचेतना 
पड रा को आय वाली प्रवृत्तियां जिन के द्वारा दूर को गयी होलेपर भो जिन्होंने शुकर्मों में 
मई लिया को स्वीकार किया है-उनकों अपनाया है; संपूर्ण क्रियाकांड में होनेवाली आसक्ति 
ऐसी दर्क ४ सक्ति से रहित 
ऐसो दर्शन, ज्ञान और खारित्र इनको एकत्वामक जो परिणति होती है उसरूप ज्ञानचेतना को कि 
अपनो विधारकोटि में नहीं लेते, जिनके मनोव्यापार विपुर्ठ पृष्य ये ह7३ कह 

है 7र वियुरू पुण्य के भार से वाधित-व्याहुत हो गये है वे वेबलोका- 


समपंसारः १०९ 


दिक्रे क्लेशों की आप्ति की परंपरा से वीर्धकालंतक संस्ारसागर में ऋमण किया करते हे! कहा है कि- 


घरणकरणप्पहाणा सससयपरमत्यमुक्कवाबारा । 
घरणकरणस्स सारं णिच्छयतुद्ध ण जाणंति ॥ 


छारित्राशरण जिनका प्रधान कार्य है, स्वसमयभ्‌त परमार्थ के लिए उद्यम करना जिन्होंने छोड विया है ये 
आरित्रत्रण का सारभूत ऐसी निःचयनय की वुष्टि से शुद्ध आत्मा को जानते नहीं । 

जो सिर्फ निशथयनय का अवलंबन लेते हूँ, क्रियारूप संपूर्ण क्रियाकाण्ड के विस्तार के विषय में जिनकी 
बुद्धि विदेष करनी लगी हुई है, बिलोचन अर्धनिमीलित बने हुए होनेसे अपनी बुद्धि से कुछ देखकर-जानकर जो 
चुखसे कालयापल करते हे-मर्जे में रहते हे; वस्तुतः आत्मा से धिन्न साध्यताघनभाव की जिन्होंने उपेक्षा को है, 
आत्मा से अभिन्न साध्यसाधनभाव की जिन्हें प्राप्ति नहीं हो रही है वे अंतराल में हि [व्यवहाराशित भिन्न साध्य- 
साधनभाव का त्याग करने से और निःच्याश्रित अभिन्न साध्यसाधनभाव की उपलब्धि न होनेसे, त्याग कर देनेसे 
व्यवहार हाथ से सिकल जानेसे और निशचचयत्य की उपलब्धि न होनेसे उन दोनों के बीचमें हि खडो हुई आर्मा 
की आगे बताई हुई अवस्था होती है] प्रभादरूष मद्य से जनित उन्माद के उद्देक से जिनका मन आल्स्ययुक्त 
बना है ऐसे जो उनन्‍्मत्त के समान है, मूच्छित के समान हैँ, गाढ निव्राके अधीन हुए पुरुष के समान हैं, प्रचुर प्रमाण 
में घो और सिश्चि की डलियां जिसमें डाले गये हे ऐसे पायसान्न के समाधान से युक्‍त पुरुष के समान हे; विपुल 
बल से (शारीरिक सामथ्य से) जड़ बने हुए पुरुष के समान है, भयंकर मतो कंश के कारण जिसमें पागलपन व्यक्त 
हैभा हे ऐसे पुरुष फे समान हे, जिनका विशिष्ट चेतन्य अर्थात्‌ ज्ञान (संज्षित्व) प्रच्छक्ष-आयत हो गया है ऐसी 
बनस्पति के ससान हे, जो मुतीखों की कर्मचेतना का प्ण्यबंध के भय से अवलंबन नहीं करते, परमनेद्कर्म्यरूप 
घ्यानरुप ज्ञानचेतना में स्थिरता जिन्होंने प्राप्त नहीं की है, जिनके प्रमाद और आलस्य किचित्‌ व्यक्त और किच्रित्‌ 
अव्यक्त होते हैँ, अत्ययि करूप से आगतकर्मफलवेतना जिनमें प्रधान होती है ऐसी प्रवृत्तियों से युक्त वनस्पतियों के 
समान वे सिर्फ पाप का बंध करते हे । कहा है कि- 

णिच्छयमालंबंता णिच्छयदों णिच्छयं अयाणंता । 
णासंति चरणकरणं बाहिरचरणालसा केई 0 

जो निशचय का अवलंबन करते हे ओर निशचचयनय को जो स्पष्टरूप से जानते नहीं थे कोई बाह्य चारित्र 
के विषय में आलस्ययुकत बने हुए होनेसे चारितश्राचार का नाग करते हैँ । 

जो फिरसे पुनर्जन्म न हो इसलिए अर्थात्‌ मोक्षप्राप्ति के लिए अविच्छिन्नहूप से उच्योग करनेवाले महाभाग 
भगवान्‌ निवप्ययनय और व्यवहारनतय इनमें से किसी एक का अवर्लुब न करके अत्यंत मध्यस्थ बने हुए होते है, 
शुकचेतन्यात्मक आत्मस्वभाव में स्थिरता प्राप्त करने के लिए जो उन्मुल होते हे, प्रमाद के उदय के-उत्पत्ति के 
अनुरूप परिणति की उत्पत्ति को क्रियासम्‌ हरूपपरिणति के प्रभाव से जो नष्ट करते हें; जो अत्यन्त उदासीन होते 
है; भपनी शक्ल के अनुसार अपनी आत्सा का अपनी आत्मा सें अपनी आत्मा के द्वारा अनुभव करते हुए अपनो 
भात्मा में जो अपना उपयोग सतत प्रयुक्त करते है वे वस्तुतः: अपनी आत्मा के स्वरूप में जो स्थिरता होती है उसके 
अनुसार क्रम से कर्मों का त्याग करनेवाले जो आत्यन्तिककूप से प्रभादरहित होते हे, जिन का स्वरूप अथवा शरीर 
भत्यंत स्थिर होता है, वनस्पतियों के साथ सादृश्य बताया जानेपर भो जिन्होंने कर्मफल का अनुभवन दूर किया है, 
कर को अनुभूति के बारे सें जिन्हें उत्साह नहीं होता है, केवलज्ञान की अनुभूति से उत्पन्न हुए यथार्थ आनंद से जो 
परिपूर्ण होते हे वे जलदी से संसारसागर को पारकर शब्दबरह्म के शाइवत फल को भोगनेबाले होते हूँ । 

इससे स्पष्ट हो जाता है कि जो सिर्फ ब्यवहारनय का अवलंबन करते हे उन्हें आत्मा से अभिन्न साध्य- 
लाधनभाव का अभाव होलेसे सोक्ष की प्राप्ति नहीं होती; कितु जो दोमों तयों का अवलंब करते हे उनकी धीरे धीरे 


११० ऑओोऋणभनापविगंबरजैनप्रंथप्रकाशनसंस्थायाः 


शुद्धता होकर निविकल्पसमाधि की योग्यता प्राप्त होनेसे वे मोझावस्या को प्राप्त कर सकते हैं। सिर्फ व्यवहारनय का जो 
अवरूंबन करते हे वे पुण्य का बंध करते हे और देवगति को प्राप्त होते हैं। निशएचयनयावलंबी की यात तो जुबी है । 
जो सिर्फ मिद्नय का अवलंबन करते हे बे भिन्न साध्यसाधनभाव को तो छोड देते हे और योग्य शुद्धि का अभाण 
होनेसे अभिन्न साध्यसाधनभाव की उन्हें प्राप्ति होना असंभव हो जाता है। इस अवस्था में अंतराल में लटके हुए 
सिर्फ निश्चयसय का अवलंब करनेवाले शुद्धिलाधक व्यवहारचारित्र का उनके अभाव होनेसे सिफे पाप का हि बंध 
करते हे । अतः निवियाद सिद्ध हो जाता है कि व्यवहार के अवलंबन के विना निश्चय को प्राप्ति असंभव होनेखे 


मुमुक्षु जीव को प्राथमिक अवस्था में व्यवहार का अवर्छंबत नितरां आवश्यक होमेसे व्यवहार सर्वथा मिथ्या नहीँ 
है । पंचास्तिकाय की तात्पयंवृत्ति में इसी अभिप्राय का समर्थन पाया जाता हैं। तात्पयंवृत्ति के इसी प्रकरण में 
पाया जानेवाला एक प्रमाणवाक्य पेश करके प्रकृत प्रकरण को समाप्त किया जाता है । देखिए- 
ततः स्थितमेतत्‌-निशचयव्यवहारपरस्परसाध्यसाधनभावेन रागादिविकल्परहिलपरमसमाधि- 

बलेनेव मोक्ष लपन्ते । [ पठुचा. नि. सा. सं. गा. १७२, पृ. २५२ )] 

उससे निश्चय और व्यवहार के परस्पर साध्यसाधनभाव से रागाविविकल्पों से रहित परमसमाधि के 
जलपर हि मोक्षावस्था को प्राप्त करते है । 

इससे निःशचचय की सरध्यता और व्यवहार कौ साधनता स्पष्ट हो जाती है । अतः तिमितत को कठुंता 
रयबहाराश्रित होनेपर भी उसका कथंतचित्‌ किचित्करत्व सिद्ध हो जानेसे ' निमिल के बिना कुछ होता नहीं यह 
अभिप्राय सिद्ध हो जाता है । 


परिणामविचार 

परिणति, परिणाम, पर्याय, उपादेय, विवर्त, कार्य और निमित्तकारणक होनेसे नेमिसिक ये शब्द एक अर्थ 

के वाचक हैँ । बाह्य और अभ्यंतर कारणों से द्रव्य की जो विशिष्ट परिणति होती है बही परिणाम कही जाती है । 
जब द्रव्यरूप उपादानकारण कार्य के रूप से परिणत होनेके योग्य होता है तब अन्य योग्य पदार्थ की पर्याय निमिक्त- 
कारण-सहका रिकारण बन जानेपर उपादयनकारणभूत द्रव्य कार्यरूप से परिणत होता हैं । परिणाम अपने उपादान 
से कथंचित्‌ भिन्न होता है और कथचित्‌ अभिन्न होता है। वह कथंचित्‌ उपादान के सदृश होता हैं और कथचित्त 
बविसवृश् भी होता है । परिणाम में उपादान का स्वरूप से अन्बय होता हूँ । यदि उसमें उपादान का स्वरूप से 
अन्बय न हुआ तो उपादान और उपादेय-परिणाम में उपादानोपादेयभाव, परिणामपरिणाभिभाव, कर्तृकमंभाव, 
अन्तव्योप्यव्यापकभाव, और वास्तव भाव्यभावकभाव और कार्यकारणभाव घटित नहीं होंगे जिससे किसी भी परिणाम 
का कौनसा भी परद्रब्य उपादान बत जायगा और सर्वंसंकर का प्रसंग खडा हो जायगा । असाधारणडद्रध्यप्रत्याससि 
और भावप्रत्यासत्ति हि उपादान का उपादेय में स्वस्वरूप से होनेवाले अन्चय का ज्ञान करानेमें पर्षाप्त है । यह 
विश्य अनन्त पदार्थों से परिषृर्ण है। पर्मायाथिकनय को दृष्टि से पदार्थों का अनन्तत्व होनंपर भी महासत्ता के 
संबध के योग्य द्रव्य, पर्याय और उनके भेदप्रभेदों का द्रव्यस्वरूप की दृष्टि से उनका एकत्वरूप से ग्रहण किया जा 
सकता है। सत्त्व की अपेक्षा से सभी द्रव्यों का एकत्व और उनके विशेषों को अपेक्षा से उनका अनेकत्व-नानात्य 
सिद्ध हो जाता है । इसप्रकार विश्व के सभो पदार्थों में कर्थंचित्‌ भेद की और कर्थंचित्‌ अभेद की सिद्धि हो जाती 
है और डनम् योग्यता के अनुसार निमित्तनंमित्तिकभाव सिद्ध हो जाता हैं, इसप्रकार एक उपादानभूत द्रव्य की 
दो पर्यायों में भो निमित्तनेमित्तिकमाव सिद्ध हो जाता हैं; क्‍यों कि उत्तरपर्याय में पूर्व पर्याय का असाधारणस्थरूच 
निमित्त के है जैक के समान नहीं पाया जाता और पू्॑पर्याय के बिना उत्तरपर्याय उत्पन्न भी नहीं होती । 
दो भिन्न द्रव्यों में निमित्ततेमित्तिकमाव होनेपर जिसप्रकार उनमे कर्थचित्‌ भेदाभेद होता है उमीध्रकार एक द्रव्य 


की दो पयोयों में कथंचित्‌ भेदाभेद होता है । अतः उनमें भी निमित्तनेमित्तिकभाव का सद्भाव निरबाधरूप से माना 
जा सकता है । 


हक खसमयसार: | १११ 


परिणाम का ह्वकृप पाठकों के सामने रखनेके लिए नीचे उद्धृत किया हुआ शास्त्रीय प्रमाण पठनीय है । 
देलिए- 

“क्: पुनः परिणामः ? ” द्रव्यस्य स्वजात्यपरित्यागेन प्रयोगविख्सालक्षण: विकारः परिणासः । 
तंत्र विस़नसापरिणामः अनादि: आदिसान्‌ व । चेतनवप्रव्यस्थ तावत्‌ स्वजाते: चेतनव्रव्यत्याख्यायाः 
अपरित्यागेन जीवत्वभव्यत्वाभव्यत्वादि: अनादिः औपशमिकादि: पूर्वाकारपरित्यागात्‌ जह॒ृद्वुलिः आदि- 
खान । स तु कर्मोपशमाहपेक्षत्वात्‌ अपौरुषेयत्वात्‌ वेल्लसिकः । अचेतनद्रव्यस्थ तु लोकसंस्थानमन्दरा- 
कारादिः अनादि:, इस्रधनुरादि: आदिमान्‌ परुरुषप्रयत्नानपेक्षत्वात्‌ एवं वे्नसिकः। प्रयोगजः पुनः 
दानशीरूभावनादि:ः चेतनस्थ, आचार्यपदेशलक्षणपुरुषप्रयत्नापेक्षत्वात्‌ु; घटसंस्थानादि: अचेतनस्य, 
कुलालाविपुरुषप्रयोगापेक्षत्वात्‌ । धर्मास्तिकायादिद्रव्यस्थ तु वेत्रसिक: असडूख्येयप्रदेशत्वादिः अनादिः 
बरिणाम:, प्रतिनियतगत्युपग्रहहेतुत्वादि: आविसान्‌; प्रयोगज: यन्त्रादिगत्युपग्रहहेतुत्वादिः, पुरुषप्रयोगा* 
वेक्षत्यात्‌ । स सर्व: अपि बहिरइ-गकारणापेक्ष., अकालपरिणामत्वे सति कार्यत्वात्‌, ब्रीहधादिवत्‌ इति। 
यत्‌ तत्‌ बाहचं कारणं स काल: । [इलो. वा. ५१२२, ह. लि. प्र. पृ. ५३४, नि. सा. सं. पृ. ४१४ ] 

इस उद्धरण का अनुवाद करनेके पहले इसमें प्रयुक्त किये गयें प्रयोग ओर विज्लसा इन दो शब्दों का 
खुलासा करना आवश्यक है । ' प्रयोग: पुदगलबिकार: | तदनपेक्षा विक्रिया विख्रसा! [ रा. वा. ५२२१०  प्रदुगल 
के अर्थात्‌ पुरुषशरीर के विकार को अर्थात्‌ परिणाम को प्रधोग कहते हैँ और पुद्यगलबिदार के अर्थात्‌ पुरुष के 
बरेर के परोणाम की अपेक्षा न रखनेवाले विकार-परिणास को विललसा कहते हें । इन झाब्दो की स्पप्टता तोचे 
डदधृत किये गये प्रमाण से होती है । प्रमाण- 

'विद्नसा विधिविपयंये निपात:' ॥१२॥ पौरुषेयपरिणासापेक्ष: विधि: । तद्विपयंये विखसाशब्दः 
निपात: द्रष्टव्य: । विस्नसाप्रयोजन: बेस्नसिकः बन्ध: । “ प्रयोग: पुरुषकायवाइनमन:संयोगलक्षण:  ॥१३॥ 
पुरुषस्य कायबाइमन:संयोग: प्रयोग: इत्युच्यते । प्रयोगप्रयोजन: बन्धः प्रायोगिक: । स द्वेंधा अजोव- 
निषय: जीवाजोवविषयद्चेति । तत्र अजीवविषयः जतुकाष्ठादिलक्षण: [ जोबाजीवविषयः कर्ंनोकर्स- 
बन्ध: । कर्मबन्धः ज्ञानावरणादि: अष्टधा वक्ष्यमाणः । नोकमंबन्धः ओऔदारिकादिविषयः । 

[ रा. वा. अ. ५, सू. २४, वा. १२-१३, १. २३२ ] 

पुरुषक्ृत कायवाइःमनःसंयोगरूप जो परिणाम उसको विधि कहते हे । उसके विरोधी अर्थ में विलसा इस 
शब्द का निपात है ऐसा समझना चाहिये । विख्सा जिसका प्रयोजन होता है ऐसे बन्ध को वेश्नसिकबन्ध कहते हे । 
पुरुष के काय, वाच! और सन इनक सधोग को प्रयोग कहते है । भ्योग जिसका प्रयोजन-कारण हैं ऐसे बन्ध को 
प्रायोगिकबन्ध कहते है । वह अजोच को विषय कफरनेवाला और जीव तथा अजीब फो विषय करनेवाला इसप्रकार 
दो प्रकार का है । जतु और काष्ठ आदिस्वरूप जो बंध है वह अजीवविषयक प्रायोगिकवंध है । जीव ओर अजीव 
जिसके विषय हे ऐसा जो कर्मनोकर्म बन्ध वहु जीवाजीवविषयक ज्ञानावरणादिसंसक कर्मबन्ध बह आठ प्रकारका है! 
उसके विषय में आगे प्रतिपादन किया जाथगा । औवारिकादिशरीर जिसके विषय है ऐसा जो नोकसंबन्ध वह जोबा- 
सीवबविधयक प्रायोगिकबन्ध हैं । 

सारांश, जिखसादाब्द पुरुषप्रयोग के अभाव का बोध कराता है और प्रयोगदवद पुरुषप्रयत्व का बोध 
कराता है । 

अब इलोीकवातिकग्रन्थ के उद्धरण का अनुवाद पेश किया जाता हैं- 

परिणाम का कया अर्थ है ? अपनी जाति का-प्रकृति का-उपादान का परित्याग न करते हुए पुरुषकृत 


श्१र शीऋइक्मनावश्यिंब रजैमप्रंथप्रकाशमसंस्थाताः 


प्रयत्न का सज़ाव होनेपर और उसका अभाव होलेपर अस्तिरूप बसनेवाले द्रध्य के विकार को परिणाम कहते हु । 
[जो विकार पुराषक्ृत प्रयत्न को अपेक्षा नहीं करता] वह विश्रसापरिणाम अनादि और आविसान्‌ इसप्रकार दो 
प्रकार का होता है । चेतनव्रव्यस्वकूप अपनी जातिका त्याग न करते हुए जो जीवत्यरकूप, भव्यत्वरूप ओऔर अभव्य- 
स्थादिरूप चेतलद्रत्य के परिणाम हे वे अनादि है । पूर्ण आकार का अर्थात्‌ पूर्व पर्याय का त्याग करनेसे जहदवृत्ति- 
रूप जीव के औपशमिकादिख्प भाव हे वे आदिमात्‌-सादि हैं। ओपशमिकादिरूप भाव कर के उपशस आदि को 
मपेक्षा जिनके होती है ओर जो पुरुषकृत नहीं होते थे वेख्नसिक हे । लोकरचनारूप परिणाम, मेर का बितिष्ट- 
आफाररूए परिणाम आदि अखेतन ड्रव्य के अवाबि परिणाम हैं और हल्मधनु आदि उसी अजेतन ब्रत्य के आविमभानू- 
सादि परिणाम हें । अचेतन हृथ्य के जो उक्त आदिसान्‌ ओर अनादि परिणाम हैं वे वेख्नसिक हे; क्यों कि उसके 
विषय में पुदचप्रयत्न अपेक्षित नहीं होता । वानभावना, शीलभावना आदिरूप चेतनद्रध्य के परिणाम प्रयोगञ हे; 
क्यों कि उनके विषय में आधायंकृतोपवेशरूप पुरुषप्रयर्न अपेक्षित होता है । घटाकाररघना आविरूप अखेतन दर ब्य 
के परिणाम प्रयोगज हे; क्यों कि उनके विषय में कुलालाविपुरुषों के प्रयत्न अपेक्षित होते हे । धर्मास्तिकायादि का 
असंस्येयप्रदेशत्थ आदिस्प अनादि परिणाम और प्रतिनियत गति में बहाधान करना-गतिपरिणामाधिमुख व्ृब्प को 
गसिपरिणासरूप से परिणत होने को पारिणामिको शक्ति को उत्तेजित करना आदिरकूप आविभान्‌ परिणाम बंलसिक 
है । पत्त्रादि को गतिमान्‌ करनेके विषय में उपकार करनेसें फारणभूत बनना आदविरूए परिणाम प्रयोगज हे; क्यों 
कि उनके विषय में पुरुषप्रयोग अर्थात्‌ पुरुषप्रयत्न अपेक्षित होता हैँ। कालब्रव्य के परिणाम को छोड़कर अन्य 
द्रष्यों के सभी परिणाम चावल आदि के समान बहिरंग कारण को अपेक्षा रखते हे; क्‍यों कि वे कार्यरकूप हे । कार 
द्रब्य का परिणाम यद्यपि कार्यरूप है तो भी बहिरंग कारण को उसे अपेक्षः नहीं होती-उसका परिणमन सिर्फ स्वप्र- 
त्यय हैं । बाकी के द्रव्यों के स्वपरप्रत्यय है । जो बहिरंग कारण है वह कालद्रध्य है। 
हस उद्धरण में पायी जानेबाली कुछ ज्ञातव्य बातें-१) अपने उपादान के स्वरूप का त्याग किये बिना 
बनलेवाला द्रव्य का विकार परिणास कहा जाता है। २) द्रव्य का परिणमन पुरुष के प्रयत्न से और उसके अभाज 
सें भी होता है। ३) वेख्नसिक परिणाम अनादि और आदिमान्‌ इसप्रकार दो प्रकार का होता है और प्रायोगिक 
परिणाम आदिसान्‌ हि होता है । ४) पुरुष के प्रयत्न से होनेवाझ्ा दर्य का परिणास प्रायोगिक परिणाम कहा जाता 
है और पुरुषप्रयत्न के अभाव सें होनेवाला परिणाम वेश्नस्ििक परिणाम या विदश्लसा परिणाम कहा जाता है । 
५) जीवत्व, भव्यत्व और अभव्यत्व आदि चेतनव्रध्य के परिणाम अनादि वेल्लसिक परिणाम है । ६) जीव के औप- 
शमिकादिभावरूप परिणाम पुरुषप्रयत्नकृत न होनेसे आदिसान्‌ वेख्लसिक परिणाम हें । ७) औपशसिकादिभावरूप 
परिणाम-अशुद्ध आत्मा के पर्याय-निमित्तसापेक्ष हे, सादि हें और पुरुषप्रयत्ननिरपेक्ष हैं । ८) धर्मास्तिकायादि द्वव्यों 
के असस्येयप्रदेशत्व आदिरूप परिणाम अनादि हे और द्रव्यांतरों की गति आदि के विषय में सहायक होता आविसान 
परिणाम हे । दोनों प्रकार के परिणाम वेख़्सिक हें। ९) कालद्रब्य का परिणमन निर्मित्तरूप अन्यद्रब्य की या 
उसके पर्याव को अपेक्षा नहीं रखता । अत उसका परिणमन स्वद्रत्यय होता है । १० ) कालद्रदय को छोड़कर सभी 
इठयों का परिणमन निमित्त के विना नहीं होता । प्रत्येक द्रव्य का परिणमन, द्रव्यरूप उपादान के आश्षित होनेसे 
और व्रव्य परिणमनशील होनेसे वह स्वप्रत्यय है और द्रव्य परिणमनाभिमुख समर्थ उपादानकारण होनेपर भी वह 
निमित्त के विना परिणत नहीं होता इसलिए वह उसका परिणमन परप्रत्यय भी है। अतः कालब्रव्य को छोड़कर 
अन्य सभो द्र॒ष्यों का अब स्वपरप्रत्यय है। बहिरण कारण जो होता हूँ वहि निमिलकारण या सहकारिकारण है। 
११) '“ब्रीहधादिवत्‌ इस पदोक्‍त ब्रीहि आदि के दृष्टान्तद्वारा अपने को कालद्व्य के मिसित्तत्थ के समान अरे 
05) हु ३१ निम्चित्तत्व का बोध हो जाता है। चावल सिर्फ कालब्रव्यरूप निमित्त से पकते हो ऐसा 
४ जसप्रकार कालनिमित्तक होता है उसीध्रकार जल, अग्नि आदि अम्यद्रव्यरूप भी उसके 
निमित्तकारण था सहकारिकारण होते हे । 


इससे स्पष्ट हो जाता है कि उपादानभूत द्रव्य का परिणमन निभित्तरूप सहकारिकारण अपनी उपावात 


समयसार: । 
११३ 
'की परिणति के अनुकल ऐसी परिणति के बिना कवापि नहीं होता । 
यहां कुछ विवेचनीय दलौलोंपर और आक्रेपोंपर विचार करना आवदश्यक है । - 


( १) “ अपेक्षा ' इस शब्द का अथ्थ दो प्रकार का है- ( १) ऐसा है इसप्रकार का ज्ञान कराता और 
(२) आवश्यकता, गरज | जैसे गरीब को धनवान के धन ही अपेक्षा । प्रथम अर्थ प्रकृत विदय में कार्यकारी 
है; क्यों कि इससे “जोव की विभावरूफ परिणति में द्रद्यकर्म को अपेक्षा होतो है' इस वाक्य के ' जीव का 
जिभायरूप परिणाम द्रव्पकर्मसरूप सिमित्त का ज्ञान कराता है” इस अर्थ का बोध हो जाता है। यदि उक्त वाक्य के 
उक्त अर्थ का बोध न हुआ तो तिमित्तवादी निम्तत्तिदृष्टि को छोड़कर अपनी दुष्टि आत्मासिमुख नहीं करेगा । 
पुष्य अमत्ंद्राचार्य ने स्वाश्ितों निःिचय:, पराश्चितों व्यवहारः ऐसा कहा है। अतः ' अपेक्षा ' शब्द का उक्त प्रयम 
अर्थ परपवार्थ का आलंबन छूडानें के लिए है-भात्र बोल जानेके लिए नहीं । 

इस उक्त अध्िप्राय का विश्लेषण और समाधान निस्‍्नप्रकार है। स्वाभोष्टसिद्धि फे लिए किसो दाब्द 
का मनमाना अर्थ करना ठीक नहीं है; क्ष्यों कि ऐसा करनेसे सर्वभान्य सिद्धान्त का अपलाप हो जानेकी संभावना 
होती है। ' ऐसा है इसप्रकार का ज्ञान कराना ' ऐसा “ अपेक्षा ' इस शब्द का अर्थ साहित्य, कोश और सिद्धान्त- 
शास्त्र इन में कहीपर भी वेखने में नहीं आया। जीव परिणमनशील होनेपर भो निमित्त के साह्य के अभाव में 
वह विभावरूप से स्वयमेव परिणत नहीं होता । विभावरूप ओर स्वशावरूप जीवपरिणामों कि व्यवस्थापना के 
लिए हि तो कमंसिद्धान्तविषयक ग्रंथों की रचना की गयो है। “ अपेक्षा ” शब्द फे उक्त अर्थ का समर्थन करने से 
जागम गौण बन जाता है और अश्ञास्त्रीय अभिप्राय का समर्थन हो जाता हूँ । “ अपेक्षा ' इस दाब्द के उक्त अर्थ को 
स्वीकार न करनेसे नि्ित्तेकद्ष्टिवादि जीव के अभिप्राय का समर्थन हो जानेसे धह अपनी निित्ताधोनदृष्टि का 
परित्याग नहीं करेगा और उस्तोकारण से वह स्वात्माभिमख भी नहीं होगा ऐसा जो अभिप्राय व्यक्त किया गया 
है वह कहृततक ठीक है इसकी जांच करना है। निमित का कर्तृत्व उपादान के कतुत्व के ससान मुख्य न होशर 
गौण या उपचरित होनेपर भी वृष्टि निभित्ताधोन किस तरह हो सकती है यह समझ सें नहीं आता । यदि उपावान 
को सवंधा अकिबित्कर माना गया होता और निमित्त को सर्वथा कार्यकारी माना गया होता तो वृष्टि निमित्ताधीन 
होनेकी संभावना होती । असल बात ऐसी नहीं है। उपादान हि बास्तव कर्तो माना गया है। अतः दृष्टि का 
निमित्ताधोन होना सभवता नहों । निर्मित्त की सर्वंथा आकिचित्करता मान्य करनेसे कर्मोदियादिरूफ लनिमित्त अकि- 
घखित्कर बन जातेसे उपादान हि स्वयमेव विभावरूप से परिणत होता है इस मान्यता को स्वीकार करने की आपत्ति 
खड़ो हो जायगी और उस मान्यता से जोबव का विभावरूप से परिणत होनेका स्वभाव हि बत जायगा । वास्तव 
बात यह है कि अज्ञानी अत एवं असमर्थ आत्मा निमित्त मिलते हि जिसप्रकार विभावरूप से परिणत हो जाती है 
उसोप्रकार भेदशानोी समर्थ आत्मा हजारों को तादाद में निम्चित्त मिल जानेपर भो विभावरुप से परिणत नहीं 
होती यह बात विज्ञविदित होनेसे न्मित्त को कर्थचित्‌ किचित्कर मानने से दृष्टि निमित्ताधीन होनेकी संभावना 
नहीं । अज्ञानी जीव को उपदेश देते समय वास्तविक बात का अपलाप करना ठीक नहीं है। उसको यथार्थ बात 
प्रयत्तपूर्षक समझानी चाहिये । वह्‌ समझ न सका तो उसमें समझ्नानेवाले की क्‍या कसूर है ? यदि कसूर है तो बह 
उसके अज्ञान को-मोहात्मक परिणति की । निमित्त अधिक से अधिक जो कुछ करता है वह विभावात्मक परिणति के 
अभिमृख बनो हुई अज्ञानी आत्मा फी उस विशिष्ट परिणति में किया जानेवाला साहाय्य है। इसतरह बहुत कुछ 
समझानेपर भी यदि किसी अज्ञानों आत्मा की दृष्टि निर्मित्ताधीन हो गयी तो कौन क्‍या कर सकता है। यदि 
किसीने अपना सिर पत्थरपर पटका और उससे उसका सिर फटकर खून बहने लगा तो इसमें पत्थर का क्या दोष 
है? उसके साथ जोरसे पटके हुए सिर का सबंध होते हि वह फटेगा हि। यदि फिसी आत्मा ने अपनी विशावरूष 
से होनेबालो परिणति को न रोका तो नये कर्मों का बंध होगा हि और अनुभागकार में वह समर्थ न हुई हो तो 
उसे फिर स्वश्ावज्युतिरूपविभावरूप से परिणत होना होगा हि । अतः रागोत्यत्तिछ़प जीव की विभावपरिणति का 
न सिर्फ निमिस्त हि फिचित्कर कारण बनता है और न सिर्फ अशुद्ध जीवरूप उपादान भो । 


ह्श्थ श्ीऋचभनाधविधंबरजेनप्रंथप्रकाशवर्संत्थायाः 


(२ ) उपदास कर्म की पर्याय है। वह कर्म की पर्याय जीव की अर्थात्‌ जीधस्वासिक शहीं हो सकत॑ 
क्यों कि वह पर्याय वस्तुतः पुबृगल का परिणाम है। जीव का सम्यकू पुरवार्भ उस काल में श्वसन्मुख न हो | 
यह ( उपशस ) बनता हि नहीं। 

उपश वध्यकर्म की पर्याय है और बहू उरव्यकर्म की पर्याय जीव की नहीं हो सकती ये दोनों अधिप्रा 
सर्ववा स्वीकार्य हैं; क्‍यों कि एक द्रव्य पी पर्याय का दूसरा विजातीय व्रत्य स्थासी अर्थात्‌ उपादान नहीं ब 
सकता । कितु इसका ' जीवोपादानक उपशमभाव होता हि नहीं ' यह अर्थ कदापि नहीं है । जीव का उपच्चम उसक 
विशुद्धि है। क्‍या जीव का विशिष्ट विशुद्धपरिणमन होता हि नहीं ? जास्त्रकारों को दृष्टि से औपदशमिकभा 
जीवस्वाभिक भी है। आओपल्चास्तिकायप्रन्य के पूर्वोचुत प्रमाण से इस बात का खुलासा किया गया है। और प॑ 
भ्रभाण देखिए- 

( १ ) आत्मनि कर्मणः स्वशक्ते: कारणवशात्‌ अनुद्भूति: उपशम; यथा कतकादिव्रव्यसस्य- 


न्यात्‌ अम्भसि पहकस्य उपशम:ः । [स. सि., अ. २, सु. १ ] 
( २ ) यथा सकल॒षस्थ अम्भसः कतकादिद्रव्यसम्पर्काद्‌ अधःप्रापितमलद्रव्यस्य तत्कृतकालष्या- 
भावातू प्रसाद: उपलब्यते, तथा कर्मणः कारणवश्ाद्‌ अनुवृभूतस्थवोर्यषत्तिता आत्मनः विशुद्धिः 


जी 


उप्रशमः । [ रा. वा., अ. २, सू. १, बनारस संस्करण ] 
(३ ) अनुद्भूतस्वसामर्थ्यवृत्तितोपशमों मतः। कर्मणां पुंसि तोयाबाबध:प्रापितपडकवत्‌ ॥। 
[ इलो. वा. अ. २, सू. १, वा. २, नि. सा. सं. ] 
जिसप्रकार कतकादिव्रव्य के संबंध से जल मे कोचड का उपशम हो जाता है, उसोप्रकार कारणवशात्‌ 
कर्म को शक्ति का आत्मा में उद्धूब न होनेंका नाम उपशम है। (२) जिसप्रकार कतकाविद्रव्य के संपक से 
जिर्सका मल नीचे तल को प्राप्त कराया गया है ऐसे गंबले जल की सल के द्वारा किये गये गंवलेपत का अभाव 
हो जानेसे निर्मेलता प्राप्त हो जातो है उसीधप्रकार कारणवज्ञात्‌-जीब के पूर्वकालीन परिणामों को विशुद्धता से 
बात्सा में जिसको फल देनेकी शक्ति उद्भूत-प्रकट-ध्यक्त नहों हुई है ऐसे कर्म का सद्भाव हि आत्मा को विशुद्धिरूप 
अपद्रास है। ( ३ ) जिनका साम्यं उद्भूत नहीं हुआ है ऐसे कर्मों की जलू आदि में ( कतकादि से ) नीचे दबाये 
गधे कीचड़ के ससान आत्मा में सत्ता का पाया जाता हि ( जीव का ) उपशब माना गया है । 
इन तोनों प्रमाणों से आत्मा का भी विश्ृद्ध्यात्सक उपशमभाव होता है । कर्मों की फरू वेनेकी सामर्थ्य 
का आविर्भाव न होना हिं उनका उपद्म है ओर आत्मा के साथ बंधावस्था को प्राप्त होनेसे आत्माश्नित बने हुए 
कपतों की फल देनेकी सामथ्य का प्रादृर्भाव न होनेसे आत्मा सें प्रादुभूंस होनेवाली विशुद्धि का नाम हि उसका उपशम 
या औपशसिकभाब है। अतः दब्यकर्म को पर्यायभ्त उपश्म का स्वासी था उपादानभूत आश्रय आत्मा भ होनेपर 
थो आत्मा की विशुदिरूप उपशम का ब्रध्यकर्म को प्रोश्त उपदमरूप परिणति अवध्यमेव निम्चित्तकारण है; क्‍यों कि 
अध्यकर्स के स्ववोर्यानुद्भूतिरूप उपशमात्मक परिणति के बिना जीव का ओपशमिकभाद प्रादुर्भूत नहीं होता । 
जिसप्रकार मेघरकूप आवारक-प्रतिबन्धक हट जाते हि सृयंप्रकाश प्रकट हो जाता है उसोप्रकार कर्मों की आवारक-.. 
जौवस्वभाषप्रतिबन्धक शक्ति जब अनुवृभूत होती है तब आत्मा का उपश्मरूप विशुद्धि स्ववसेव आविर्भत हो जाती 
है । अतः उक्त दलील आगमविरद्ध होनेसे अनुचित है। इस स्पष्टीकरण से किसो पी प्रकार से अव्यवस्था का डर 
यहाँ होना चाहिग ! अप्यकस्था का डर तब हो सकता है जब कि लिमिस शर्दया अकिचित्कर हो । अस्तु । 
अर्थपर्याय और अ्यंजनपर्याय इस प्रकार परिणाम के वो घेद हैं। एकसमयमातजकाछत्र्ता सृदम पर्बाक 
अर्धपर्याय कही जातो है और हव्य को स्थूलपर्याय धर्यजनपर्याय कही जातो है । अर्थपर्याये व्यंजनपर्यायान्तगंत होती 
हे । व्यंजनपर्धाय उत्पन्न होती हे, अस्तिरूप बनतों है, विपरिणत होती है, बृद्धिगत होने लगती हैं, ज्ञीण होने सथतो 


सभयतसारः श्श्ष 


:है और जिनष्ट हो जाती है। अस्तिकूप बससेके काल से लेकर विनष्ट होनेंके कालतक उस व्यंजनपर्वाय में प्रतिलसक 
अर्थपर्ताय होती हें। असाज-- 

स [ भाव: ] तु बोढा भिश्वले-जायते, अस्ति, विपरिणमते, वर्धते, अपक्षीयते, विनश्यति इति ॥ 
तत्र उभयनि्िस्तवज्ञात्‌ आत्मलाभमापद्यमानः भाव: “ जायते ' इत्यस्थ विषयः, यथा मनुष्यगत्याबि- 
'मासकर्मोदयापेक्षया आत्मा सनुष्यादित्वेत जायते इत्युच्यते । तस्य आयुरादिनिभित्तवश्ञात्‌ अवस्थान- 
मस्तित्वम्‌ । सतः एवं अवस्थान्तराबाप्ति: विपरिणास: । अनिवत्तपृर्वस्वभावस्य भावान्तरेण आधिक्य॑ 
बृद्धि:। ऋभेण पृर्ण भाषकदेशनिवत्ति: अपक्षयः । तत्पर्यायसामान्यनिवृत्तिः विनाश: । एवं प्रतिक्षणं 
बृत्तिभेदात्‌ अनस्तरूपा: जायन्ते इति नानात्मता भावस्य । [ रा. वा., अ. ४, सू. ४२, वा. ४ ] 

वह पर्यायात्मक पदार्थ छह प्रकारों से बदलता जाता है, जैसे उत्पन्न होता है, अस्तिरूप बनता है, परिणत 
होता है, वद्धियत होता है, क्षोण होने लूगता है और विनष्ट होता है। दोनों निर्मित्तों से आत्मलाभ्न को प्राप्त 
होनेचाला अर्थात्‌ उत्पन्न होनेंवाला पर्यायात्मक भाव “जायते ' इस धातुरूप का विषय बनता है अर्थात्‌ वह उत्पत्त 
होता है ऐसा कहा जाता है। उदाहरण-मनुष्यगत्यावि नामकर्म के उदय की अपेक्षा से आत्मा [ संसारी जीब 
मन॒ृष्य आदि के रुप से उत्पन्न होता है ऐसा कहा जाता है। आयुकर्म आदि के निमित्त से जोब की जो अवस्थिति 
होती है बहु उस जीव का अस्तित्व है। अस्तिरूप बने हुए उस जीव का हि सिश्न अवस्था को प्राप्त होना उसका 
विपरिणास है। जिसका पृर्वस्वरूप निवृत्त अर्थात्‌ नष्ट नहीं हुआ है ऐसे जोब के अन्य परिणास के कारण जो 
अधिकता होती हैँ उसीका नाम वृद्धि हें। पूर्वस्वरूप के एकदेश अर्थात्‌ आंशिक निवृत्ति को-क्षय को अपक्षय कहते हे । 
उस पर्यायसामान्य को जो निवृत्ति अर्थात्‌ क्षय उसका नाम बिनाश है । इसप्रकार प्रत्येक समय में उत्पन्न होनेवाले 
परिणामों के भेद से पर्यायात्मक पदार्थ अनन्तधर्मात्मक बन जाते हे। इसप्रकार पर्यायास्मक पदार्थ की अनेक- 
धर्मात्मकता होती है ! 

इस उद्धरण से परिणाम के छह भेद कंसे होते हे यह स्पष्ट हो जाता है। अब परिणाम को सदृशता, 
विसदृुशता और सदुशासदृशता इन बातोपर विचार किया जाना आवश्यक है । इस विषय को स्पष्ट करनेबाला 
प्रमाण देखिए- 


स्वाद्मादिनां पुनः परिणामप्रसिद्धे: युक्‍्ता कस्यक्तिद्वद्धि, स्वकारणसन्निपातात्‌, अपक्षयादिवत्‌, 
तथाप्रतीते: बाधकाभावात्‌ । परिणाम: हि कश्चित्‌ पूर्वपरिणामेन सदृशः, यथा प्रदीपस्थ ज्वालादिः; 
कश्चिद विसदृशः, यथा तस्य एवं कज्जलादि:ः; कब्चित्‌ सदृशासदृदः, यथा सुवर्णस्य कटकादिः । 
तन्न पुर्वंसंस्थानाद्परित्यागे सति परिणासाधिकयं वृद्धि: १ सदशेतरपरिणासः, यथा बालकस्य कुसारा- 
विभाव: । ' सवृशः एवं अय॑ं ” इति अयुक्तं, बेसदृह्यप्रत्ययोत्पत्ते, सर्वथा सावृध्ये बालकुमारावस्थयो: 


कुसारावस्थायां अपि बालप्रत्ययोत्पत्तिप्रसडगात्‌ बालकावस्थायां वा कुमारादिप्रत्ययोत्पत्तिप्रसक्ते: । - 
' सर्वधा विसदृशः एव बालकपरिणामात्‌ कुमारादिपरिणासः  इत्यपि न प्रातीतिकं, “स एवं अय॑  - 


इति प्रत्ययस्थ भावात्‌ । ' भ्रान्त: असोौ प्रत्ययः ' इति चेत्‌, त, बाधकाभावात्‌, आत्मनि “स एव अहूं 
इति प्रत्ययवत्‌ । सर्वत्र तस्य श्रान्तत्वोपगमे, नेरात्म्धवादावलम्बनप्रसडुग:। न च असो श्रेयान, बहिंः 
अन्तश्च सदृशेतरपरिणासात्सनः वस्तुनः साधनात्‌, प्रत्यभिज्ञानस्थ भेदप्रत्ययस्थ वा प्रामाण्यव्यवस्थाप- 
नात्‌ । ततः युक्तः सवृशेतरपरिणामात्मकः बृद्धिपरिणाम: । एतेन अपक्षयपरिणाम्रः व्यास्यात: । यथा 
स्थलस्थ कायादे: स्पर्शादिः सदृशेतरप्रत्ययसज्भावात्‌ 'सदुशेतरात्मक: इति विसदृशपरिणासः जन्म, 
तस्य अपूर्वप्रादुर्भावलक्षणत्वात्‌; तथा विनाश: पूर्वविनाशस्य अपूर्बप्रादुभविरूपत्वात्‌ तद्व्यतिरिक्तस्य 


( 


हा 
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विनाशस्य अप्रतीते:। “ न भावस्वभावः: विनादा।, “अस्ति ' इतिप्रत्ययाविषयत्वात्‌ ” इति चेत्‌, न,- 
तस्थ भा[ व? ]वास्वभ्ावत्वे नोरूपत्वप्रसडगात्‌ । “ 'नास्ति” इतिप्रत्ययविषयरूपसख्भावात्‌ न नोरूपत्व ? 
इति लेत्‌, तहि भावस्वभावः विनाद:, स्वभाववत्त्थात्‌, उत्पाववत्‌ । प्रागभावेतरेतराभावात्यम्ताभावानां 
अपि अनेन एवं झावस्वभावता व्याल्याता। “ननु च॒ यथा स्वभाववस्त्वाविशेषे अपि घटपटयोः 
नानात्वं, विशिष्टप्रत्ययविषयत्वालू, तथा भावाभावयो: अपि स्थात्‌ ' इति चेतू, न, घटत्वेन वा स्वभाव- 
वत्वस्य अव्याप्तत्वात्‌ घटस्य पटात्मकत्वासिद्धे: पटस्य वा घटात्मकत्वानुपपत्ते: कथडिचत्‌ नातात्मक- 
त्वव्यवस्थिते:;: भावात्मकत्वेन तु स्वभाववस्त्वस्प व्याप्तिसिद्धे: सर्वत्र भावात्मकतामन्तरेण स्वभाव- 
वस्वाप्रसिड्धे,, अभावस्य तत: भावात्मकत्वसिद्धें: अप्रतिबन्धत्वात्‌ । तत्र विशिष्टप्रत्ययः तु पर्यायविशे- 
बातू उपपद्यते एवं, घटे नवपुराणादिप्रत्ययवत्‌ । यर्थव हि घटः “ नवः, पुराण:  इति विशिष्टप्रत्यण- 
विषयतां आत्मसात्‌ कुर्वेन अपि न घटात्मतां जहाति, तथा अभाव: “अस्ति, नास्ति ” इति विशिष्ट- 
प्रत्ययविषयता स्वीकुर्वनू अपि न भावस्वभावत्दं, अविशेषात्‌। न चर अभावः भावपर्यायः एव न 
भवति, स्वदा भावपरतन्त्रत्वात, अभावप्रसहगात्‌ । न च सदृशपरिणामात्मक: एवं कश्चित्‌ सर्वथा 
भावपरतन्त्र: नीलत्वादि: भावधर्म: न प्रसिद्ध: येन अभाव: अपि तद्बत्‌ भावधमं: न स्थात्‌ । न छ 
सर्वदा भावपरतन्त्रत्य॑ अभावस्प असिद्धं, “ घटस्थ अभावः, पटस्य वा * इत्येव॑ प्रतीतेः स्वतन्त्रस्य 
अभावस्प जातुचित्‌ अप्रतीते: । " अतः एवं भावदेलक्षण्यं अभावस्थ ' इति चेत्‌, न, नीलादिना व्यभि- 
चारात्‌ । / 'नील॑ इदं इति नीलादेः स्वतन्त्रस्य सम्प्रत्ययात्‌ सर्बंदा भावपरतन्त्रत्वासिद्धे: न लेन 
व्यभिचार: “ इति चेत, तहि तब अपि ' असत्‌ इद ” हत्येब॑ अभावस्यथ स्वतन्त्रस्थ निःजयात्‌ सर्बदा 
भावपारतन्त्य न सिध्येत्‌ । ' इदं ' इति प्रतोयमानभावविदज्येषणतया अत्र असत. प्रतीते: अस्वतन्त्रत्वे, 
नौलादे: अपि स्वतन्त्रत्वं सा भूत्‌, ततः एबं । व्यवस्थापितप्रायं च अभावस्य भावस्वभावत्वं इति न 
प्रपञच्यते । तत्‌ पुनः अस्तित्व॑विपरिणमन च जातस्य सतः, तत्‌ सदृशपरिणासात्मकं, तत्र वेसदृइ्य- 
प्रत्ययानुत्पले: । “ननु व सर्वस्य वस्तुनः सदृशेतरपरिणामात्मकत्वे स्पाह्मदिना कर्थ कथड्चित्‌ 
क्वचित्‌ कश्चित्‌ सदृशपरिणामात्मक एव, कशिचित्‌ तु विसदृशपरिणामात्मक: पर्यायः युज्यते ? ” इति 
चेतू, तथा पर्यायाथिकप्राधान्यात्‌ सादृध्यार्थप्राधान्यात्‌ वेसदृश्यस्थ गुणभावात्‌ ' सादृश्यात्मकः अय्य॑ 
परिणाम ” इति मन्यामहे, न वेसदृश्यनिराकरणात्‌; तथा बसदृध्यार्थप्राधान्यात्‌ सादृशयस्थ सतः 
अपि गुणमभावात्‌ ' वेसदृश्यात्मक: अय परिणाम / इति व्यवहरामहे; तदुभयार्थप्राधान्यात्‌ तु “ सदृशे- 
तरपरिणामात्मक. . इति सडगिरामहे, तथा अतीते । तत. अपि न कश्चित्‌ उपालम्भ., सडकरव्यति- 
करव्यतिरेकेण अविरुद्धस्वभाबानां नि:संज्यं तदतत्परिणामानां विनियतात्मनां जीवादिपदार्थेष्‌ प्रसिद्धे, 
सुखादिप्यायेष्‌॒_सत्त्वाद्यन्वयविवतंसन्दभोपलक्षितजन्मादिविकारविशेषवत्‌ । जोवादय: द्रव्यपदार्था:, 
सुलादय पर्याया: “ बिनियततदतत्परिणामा: सत्त्वविवतंयित॒विकाराः ' [ ) इति अकलडकदेवे: 
अभिधानात्‌ । तत. न अवस्थितस्थ एव द्रव्यस्थ परिणाम, पुर्वापरस्वभावपरित्यागोपादानविरोधात । 
नापि अनवस्थितस्थ एवं, सर्वया अन्वयरहितस्थ परिणमनाधटनात्‌ । इति * स्थात अवस्थितस्थ 
इरव्धायदिज्ञात्‌, स्थात्‌ अनवस्थितस्थ पर्यायाथदिज्ञात्‌ ” इत्यादिसप्तभड्‌ गीभाक्‌ परिणाम: वेदितव्य: "न 
स. अय॑ परिणामः कालस्य उपकार:, सक्ृत्‌ सर्वपदार्थस्थ परिणामस्थ बाहकारणमन्तरेण अनुपपस्तेः, 
वर्तनाबत्‌ । यत्‌ तत्‌ बाह्य कारणं सः काल: । “ ननु च कालस्य परिणाम: यदि अस्त जेब अंचो 
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बाहधान्यनिर्मिसापेक्ष: । तत्‌ निभित्त अपि परिणाम आत्मसात्कुबंत्‌ अपरनिमित्तापेक्ष इति अनवस्था 
स्थात्‌ कालपरिणामस्य बाहचननिभित्तानपेक्षत्वे पुद्गलादिपरिणामस्यथ अपि बाहननिमित्तापेक्षा मा भत्‌। 
' अथ कारूस्य परिणामः नास्ति, “ सर्व परिणासि सत्त्वात्‌' इति साधन अप्रयोजकं स्थात्‌, तेन 
ब्यप्तिचारात्‌ । ततः न कालस्य परिणासः अनुभापकः “ इति कश्चित्‌, सः अपि न जिपद्चित्‌, कालस्य 
सकलपरिणामनिमित्तस्थेन स्वपरिणामनि्ित्तत्वस्थ सिद्ध) सकलावगाहहेतुत्वेत आकादास्थ स्थावगाह- 
हैतुत्वबत्‌, सर्वविदः सकलार्थसाक्षात्कारित्वेन स्वात्मसाक्षात्कारित्ववल्‌; अन्यया तदनुपपत्ते:। न व 
एबं पुद्गलादय: सकलपरिणामहेतब:, स्वपरिणामहेतुत्वे अपि सकलपरिणामहेतुत्वाभावात्‌ प्रतिनियत- 
स्वभावपरिणामहेतुत्वात्‌ । ये तु आहुः - 
ताधन्योन्यं परिणमयति भावाप्नासों स्वयं च परिणमते । 
विविधपरिणामभाजां निमित्तमात्र भवति काल: ॥ [ ] 
इति; ते अपि न कालस्थ अपरिणासित्व प्रतिपन्नाः, सर्वस्थ वस्तुनः परिणामित्वात्‌, “न च 
स्वयं परिणसते ” इत्यनेन पुदगलादिवत्‌ अणुमहत्त्वादिपरिणामप्रतिषेधात्‌। “न चर असो भावान 
अन्योन्यं परिणमयति ' इत्यनेन अपि तेषां स्वयं परिणममानानां कालस्य प्रधानकतुत्वप्रतिषेधात्‌ न 
तल्य अपि अपरिणामहेतुत्वं, ' निमित्तमात्रं भवति काल ' इति वचनात्‌ । ततः सर्व. वस्तुपरिणाम. 
सकृत्सकलस्वपरपरिणामसनिमित्तद्रव्यहेतुक एवं, अन्यथा तदनुपपत्ते. इति प्रतिपत्तव्यम्‌ । 
[ इलो. वा., अ. ५, सू. २२, ह. प्र. पृ. ५३७-५३८, नि. सा. सं. पृ. ४ १७-४१८ ] 
स्थाह्वादियों के परिणाम की सिद्धि हो जानेसे अपने कारणों के मिल जानेपर परिणास के अपक्षयादि को 
जिसप्रकार सिद्धि होती है उसीप्रकार अपने कारणों के मिल जानेफ्र किसी परिणास की वृद्धि होना योग्य है; क्यों 
कि उसप्रकार की प्रतीति को बाधित करनेवाले प्रमाण का अभाष है। प्रवीप का ज्वालाविरूप परिणाम जिसप्रकार 
अपने पूर्व परिणाम के सदृश होता है उसोप्रकार कोई परिणाम अपने पुर्वंपरिणाभ के सदृश होता है। उसी प्रदोष का 
कज्जलादिरूप परिणाम जिसप्रकार अपने पृबंपरिणाम के सदृश नहीं होता-उससे विसदृश होता है उसीप्रफार कोई 
परिणाम अपने पूर्वपरिणाम के सदृश नहीं होता-उससे विसदृश होता है । जिसप्रकार सुवर्ण का कर कादिरूप 
अलकार अपने पू्ंपरिणाम फे सदृश भी होता है और असदृश भी होता है उसीप्रकार कोई परिणाम अपने पूर्व 
परिणाम के सदश भी होता है ओर असदृश भो होता है अर्थात्‌ सवृशासदुश होता है ! बहा पूर्व कटकाकारादि के 
त्याग का अभाव होनेपर परिणाम का जो आधिक्य होता है व” परिणामयुक्‍त द्रव्य की या व्रष्य के परिणाम की 
वद्धि है। बालक का कुमाराविरूप परिणाम लजिसप्रकार अपने बालकरूप पृव॑ंपरिणाम के सदृश् भी होता है ओर 
असवृद्त भी होता है, उसीधप्रकार परिणाम अपने पूर्वपरिणाम के सदुझ्च भी होता है और असदृश भी । ' यह बालक का 
कुमारादिरूप परिणाम अपने बालकरूप पूर्वपरिणाम के सदृश हि होता हे! यह कथन ठीक नहीं है; क्‍यों कि ' बालक 
का कुसाररूप परिणाम बालकरूप अपने पुर्बपरिण/म के सदझ् नहीं है । इसप्रकार कुमारादिरूप परिणाम के वियय में 
विसवृश्गयता का ज्ञान उत्पन्न होता है और * कुमारावस्था का अपनी पूथ॑बर्ती बालकावस्था के साथ सर्वंथा सादृह्य 
होता है' ऐसा माननेसे कुसारावस्था से भी “यह बालक है इस प्रकार के ज्ञान की उत्पत्ति हो जानेका प्रसंग उप- 
स्थित हो जाता है अथवा बालकावस्था में * यह कुमार है” इस प्रकार के ज्ञान की उत्पत्ति हो जानेका प्रसण उपस्थित 
हो जाता है। 'कुमारादिरूप परिणाम क्री अपने पूर्ववर्तोी बालकरूप परिणाम के साथ सदृशता का सर्वथा अभाव होता है' एंसा 
कहना भो विष्यासाह नहीं है-अनुभवगोचर नहीं है; क्‍यों कि 'यह बह हि हे! इसप्रकार के ज्ञान का सद्भाव है । 
“ यह वह हि है' इसप्रकार का यह ज्ञान आंत है ” ऐसा कहना हो तो वह ठीक नडों है। क्यों कि अपने विषय सें 
“पे बहू हि हूँ' यह शान जिसप्रकार बाधक प्रमाणों से बाधित नहीं होता उसीप्रकार “यह वह हि है” इस ज्ञान को 
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बाधित करनेवाले दाधक प्रमाणों का अभाव है। “यह वह हि है! इस शान के आन्तत्व को सर्वत्र स्वीकार करनेसे 
भैशत्म्यवाद को स्वीकार करनेका प्रसंग उपस्यित हो जाता है । नेरात्म्यवाद का (शून्यवाद का) स्वीकार करता 
अच्छा गहीं है; क्‍यों कि सदृशासदृशपरिणास से सुक्त वस्तु को सिद्धि की ययी है और भ्त्यभिश्ञान की या भेद 
शान को प्रसाणता का निर्णय किया गया है। उस कारण से सवृशासदृशपरिणासात्मक बृद्धिपरिणाम का होता योग्य 
है। इससे अपलयरूप परिणाम का स्पष्टीकरण हो गया। जिसप्रकार स्थूल शरोर आदि का स्पर्श आविरकूष परिणाम 
उसके सवृुशासदुझ्ता के शान का सद्भाव होनेके कारण सदृशासद्शस्थरूप होलेसे जन्म का पृ्ंपरिणाम से चिह्न 
प्रिणाम के रूपए से उत्पन्न होना लक्षण होनेसे जन्म विसदृशपरिणामरूप होता है उसीप्रकार विनाश विसवृशपरि- 
णासरूप है; क्यों कि पुर्वेपरिणाम का विनाश पृवंपरिणास से विभिन्न परिणास के रूपए से प्रादुर्भतिरूप होनेसे अपूर्द- 
परिणाम से भिन्नस्वरूपवाले विनाश की प्रतीति नहीं होती । “ विनाश भावस्वभाव अर्थात्‌ अस्तित्वकप स्वभाव का 
धारक नहीं है; क्यों कि वह ' विधसान है-अस्तिरूप है?” इसप्रकार के शान का विषय नहीं बनता ” ऐसा कहना 
हो तो वह ठोक नहीं है; क्यों कि विनाश को अस्तिरूपस्वभाववाला ने माना तो उसको निःस्वशाव माननेका प्रसंग 
उपस्थित हो जायगा। “ ' विद्यमान नहीं है' इसप्रकार के ज्ञान के विधयकूप से उसका सज़्ाव होनेसे वह निःस्वभाव 
नहीं है ऐसा कहना हो तो वह विनाश अस्तित्वरूपस्वभाव का धारक बन जाता है; क्‍यों कि उत्पाद के समान 
वह स्वभावयान्‌ है! इससे हि प्रागभाव, अन्योन्याभ्राव और अत्यन्ताभाव इन को भावस्वन्ायता का खुलासा हो 
गया। 'घट और पट विशिष्ट ज्ञान के अर्थात्‌ घटज्ान ओर पटशान के विषय होनेसे दोनों का स्वधाववान होना 
समान होनेपर भी जिसप्रकार घट से पट का और पट से घ८ का भिन्नत्व होता है उसोप्रकार भाव और अभाव 
विशिष्ट ज्ञान के अर्थात्‌ भावज्ञान और अभावज्ञान के विषय होनेसे दोनों का स्वभाववान्‌ होना समान होनेपर भी 
भाष से अभाव का और अभाव से भाव का भिन्नत्व सिद्ध होगा” ऐसा कहना हो तो वह ठीक नहीं है; क्‍यों कि 
घटस्वभाव से या पटस्वभाव से स्वभाववत्त्व व्याप्त न होनेसे घट का पटरूपत्व सिद्ध न होनेके कारण अथवा पट 
का घटरूपरव सिद्ध न होनेके कारण भाव और अभाव इन में कयंचित्‌ भिन्नस्थ की सिद्धि हो जाती है और स्वभाव- 
वत्त्व को भावात्मकत्व के द्वारा व्याप्त होनेकी सिद्धि हो जानेसे सर्वत्र भावस्वरूपत्व का अभाव होनेपर स्वभाववत्य 
की सिद्धि नहों होती अर्थात्‌ परिणाम की अस्तिरूपता के अभाव में उसके स्वभाववत्व को सिद्ध नहीं होती और 
स्वन्ाववान्‌ होनेसे अभाव के भावात्मकत्व कौ-अस्तिरूपत्व को सिद्धि प्रतिबन्धकू कारण का अभाव होनेसे हो 
जाती है । जिसप्रकार घद के नवत्व, पुराणत्व आदिरकूप विशिष्ट पर्यायों से ' यह घट नया है, पुराना है” इस 
प्रकार का विशेष ज्ञान उत्पन्न होता है उसीप्रकार अभाव के विषय में यह द्रव्यपरिणाम का विशिष्ट पर्याय होनेसे 
उससे “इस पर्याय का द्रव्य में अभाव है' इसप्रकार अभाव का विशेष ज्ञान उत्पन्न होता है। जिम्नप्रकार 'यह घट 
तया है, पुराना है” इस प्रकार के विशिष्ट ज्ञान को विबयता को घट आत्मसात्‌ करता है अर्थात्‌ उन विशिष्ट ज्ञानों 
का विषय बनता है तो भी वह अपनी धटरूपता का त्याग नहीं करता, उसोप्रकार ' अभाव है, अभाव नहों है हस 
प्रकार के विशिष्ट ज्ञान की विषयता को अभाव आत्मसात्‌ करता है अथात्‌ उन विशिष्ट ज्ञानों का विषय बनता है 
तो भो वह अपने भावस्वरुपता का त्याग नहीं करता; क्‍यों कि अभाव और भाव में सर्वया भेद नहीं है। अभाव द्रव्य- 
परिणास की पर्ाय हि नहीं होतो एंसा नहीं है; क्‍यों कि बहू द्रव्यपरिणाम के अधीन होता है । यदि अभाव को 
दरव्यपरिणाम के अधीन न माना तो उसका (अभाव का ) भो अभाव हो जानेका प्रसंग उपस्थित हो जायगा। 
सदृशपरिणामस्वरूप दव्यपरिणाम के सर्वथा अधीन होनेवाला नोलत्वादिखूप दरब्यपरिणास का कोई धर्म प्रसिद्ध नहीं 
है दा नहीं है जिससे नीलत्वादिरूप द्र्यपरिणाम के समान अभाव द्रव्यपरिणाम का धर्म न होता हो । अभाव 
का स्वदा द्रव्यपरिणाम के अधीन होना असिद्ध नहीं है; क्‍यों कि “घट का अभाव या पटका 
से प्रतीति हो जानेका कारण स्वतन्त्र अभ्षाव की प्रतीति 
ओर भाव की स्वतंत्रूप से प्रतीति होनसे अभ्नाथ का द 
यदि कहना हो तो वह ठीक नहीं है; क्यों कि नोलादिधमं 


टेका अभाव इस प्रकार 

नहीं होती । “अभाव को स्वतंत्ररूप से प्रतौति न होनेसे 
व्यपरिणामरूप भाव से बंलक्षण्य सिद्ध हो जाता है ऐसा 
में से व्यक्तिचार हो जाता है अर्थात्‌ नीलादिधम द्रव्यपरि- 
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आमरूप साव के अधोन होनेके कारण स्वतंत्र न होनेसे द्रव्यपरिणासरुप भाव से उसकी विलक्षणता-विसदुशता- 
विभिज्नता सिद्ध हो जाती है। “ 'यह नीलवर्णबाला है' इसप्रकार स्वतंत्र नोलादि को प्रतीति हो जानेसे दृब्यपरिणास- 
कए साथ के सर्वदा अधीन होनेकी सिद्धि होनेके कारण तोलादि के साथ व्यधियार नहीं हे” ऐसा कहना हो तो ' यह 
असत्‌ है ' इसप्रकार स्वतंत्र अभाव का निशयय हो जानेसे तुम्हारे उस अभाव के द्रस्यपरिणामस्वरूप भाव के सर्वदा 
अधीनत्व की सिद्धि नहीं होगी। “ 'यह” इसप्रकार यहां प्रतोति का विषय बननेवाले द्रव्यपरिणासरूप भाव के 
विशेषणरूप से असत्‌ की प्रतीति हो जानेसे अभाष की स्वतंत्रता महीं बनती” ऐसा कहना हो तो ' यह ' इसप्रकार 
प्रतीति का विषय बननेवाले वरद्यपरिणामरूप भाव के विशेषणरूप से तीलादि को प्रतीति हो जानेसे हि सीछादि को 
स्थतंत्रता नहीं होनी चाहिये । अभाव का भावस्थभावत्व निदिच्त-निर्णोत किया जानेसे उसका विस्तार नहीं किया 
जाता । उत्पन्न हुए द्रव्यपरिणाम का जो अस्तित्व और विपरिणसन होता है वह सदृदपरिणामरूप होता है; क्यों 
कि वहां वेसदह्य के शान की उत्पत्ति नहों होती । 'स्याद्ादियों के यहां सभी दब्य सदुशासदुशपरिणासों से युक्त 
होनेपर कहाँपर कोई पर्याय कर्थचित्‌ सवृशपरिणामात्मक हि और कोई विसवृशपरिणामात्मक हि होती है यह कंसे संभ- 
बतीय है ?' ऐसो शंका हो तो पर्यायाथिकतय की प्रधानता के कारण प्रयोजनभूत सादइय की प्रधानता होनेंसे और 
और पवेसदृश््य को गोणता होनेसे ' यह परिणाम सादुक््य से मुक्त है अर्थात्‌ अपने पूर्वपरिणाम के सवृश् है” ऐसा हम 
(स्याद्रादी) मानते हें-बेसदृश्य का निराकरण करके परिणास की सदृशता को हम नहीं मानते और उसीप्रकार 
प्रयोजनभूत बेसद्दय को--विसवुश्यता की प्रधासता से द्रष्यपरिणाम में साबृदय का सद्भाव होनेपर भी उसकी गौणता 
हौनेके कारण “ यह परिणाम वेसदृदय से यृक्त है” ऐसा व्यवहार हम करते हैं तथा उस प्रयोजनन्ृत सदुशता और 
बिसदृशता इन दोनों का प्राधान्य होसेंसे “यह ब्रध्यपरिणाम सदृशासदृशपरिणाम से युक्त है' ऐसा हम कहते हे; 
क्यों कि उस प्रकार से प्रतीति होती है। ऐसा होतेपर भ्ो कोई दोष नहीं है; क्‍यों कि सुखादि पर्यायों में सत्वादि 
के अन्वयसहित परिणाम के साथ होनेवाले तादात्म्य से अंकित जन्माविरूप विशिष्ट परिणाम के समान संकर के 
और व्यतिरेक के विना अविरुद्धस्वभावबाले निश्चित स्वभावों के धारक जीवादिपदार्थों के और उनसे भिन्न पदार्थों के 
परिणामों को जीवादिपदार्थों के विषय में प्रसिद्धि है। जीवादि द्रव्यरूप पदार्थ हूं और सुल्ादि पर्याय हें; क्यों कि 
आचार्य अकलंकदेव ने “ द्रध्य के निश्चित स्वभाववाले परिणाम उस व्रस्य से सित्न पदार्थ के परिणास द्ब्य के और 
उपादान के परिणाम के निम्मित्तमूत द्रव्य के विकार हूं ! ऐसा कहा है । उससे जो व्रब्य अवस्थित हि होता है अर्थात्‌ 
कूटस्यनित्य हि होता है उसका परिणाम नहीं होता; क्यों कि क्टस्थनित्य व्रध्य के विषय में पुर्वेस्वरूप का परित्याग 
और अपर स्वरूप का स्थीकार करनेमें विरोध उपस्थित हो जाता है। जो अनवस्थित हि होता है अर्थात्‌ णो सर्वथा 
क्षणिक होता है-अनित्य हि होता है उसका भी परिणाम नहीं होता; क्‍यों कि जो सभो प्रकारों से अन्यय से रहित 
होता है उसका परिणाम घटित नहीं होता । इसप्रकार जो व्रव्य द्रव्याथिकनय को वृष्टी से कथंचित्‌ नित्य होता है 
और पर्यायाथिकतय को दृष्टी से कर्थंचित्‌ अनित्व होता हे इत्याविरूप सप्तभंगी से परिणाम युक्त होता है ऐसा जानता। 
बह यह परिणाम काल का उपदार है अबति व्रब्य को मुख्य शक्ति से भिन्न शक्ति के याने पारिणामिकी शक्ति 
के आविभंवन में काल निभित्तकारण पड जानेसे धृव्य का परिणाम काल का उपकार है; क्‍यों कि जिसप्रकार बाहय 
कारण के अभाव में द्ृव्य को बतंना अर्थात्‌ प्रकसमयमात्रकालबतिनों सुक्ष्म परिणति घटित नहीं होती उसोप्रकार 
सन्नी पदार्थों की युगपत्‌ होनेवाली परिणति बाहुघकारण के अभाव में घटित नहीं होती । जो वह बाहचकारण 
होता है बह काल है । “ ' यदि कालद्व्य का ऋ परिणाम होता है तो उसको अन्य बाहुघनिमिस की अपेक्षा होगी 
(होनो चाहिये), वह निमित्त भरी (अपने) परिणाम को आत्मसात्‌ करता हुआ अम्यनिभित्त की अपेक्षा करेगा। 
इसप्रकार अनवस्थानामक दोष उपस्थित हो जायगा। “कालह्ष्य के परिणाम को बाहर धन्य निमित्त की अपेजा 
नहीं होती ' ऐक छहना हो तो “सभो द्रष्य परिणमनशील होते हे; क्‍यों कि बे सप्ृष होते हें” इश्नप्रकार की सिद्धि 
करना अप्रयोजक हो जायगा, क्‍यों कि उसके साथ व्यभिचार हो जाता है। उस कारण से कारू'का परिणाम अनु- 
खापक-अनुसितिर्प शान का जनन करनेवाला नहीं है ऐसा जो कोई कहता है बहू विपद्चित्‌-विद्ान-बुद्धिसान्‌ 


' है२० शोऋषभनाथदिगंबरजेनप्रंथप्रकाशनसंत्थावाः 


सहीं है; क्‍यों कि जिसप्रकार संपूर्ण पदार्थों के अबगाह का-अनुप्रवेश का निमिस हो जानेसे आकाश का अपर 
अवगाह का निभित्त बन जाना सिद्ध हो जाता है ओर जिसप्रकार संपूर्ण पदार्थों को प्रत्यक्रकप से जाननेबाला होनेसे 
सर्वज्ष का अपनो आत्सा का साक्षात्कारित्व सिद्ध हो जाता है उसीप्रकार सभी परिणामों का निमिसक्तारण होनेसे 
काल का अपने परिणाम का निमित्तत्य-कारणत्व सिद्ध हो जाता है । यवि कालदब्य अपने परिणाम का निमित्त न 
हो तो सभी परिणामों के विषय में उसका निमित्तत्व उपपन्न-यथार्थ नहीं होगा । इसप्रकार पुबृगलाविव्रष्य सभी 
परिणामों के हेतु-तिमित्त नहीं हे; क्यों कि थे अपने परिणामों का कारण होनेपर भी संपूर्ण परिणामों फे विषय में 
हेलुकूप न होनेसे निश्चित स्वभाववाले परिणामों का कारण होते हें । जो ' काल पदार्थों को परस्पर परिणत नहीं 
कराता और वह स्वयं परिणत नहीं होता, नाताप्रकार के परिणामों से युक्‍त व्रथ्यों की कार्यकूप से परिणत होलेकी 
क्रिया में कालद्रव्य निमित्तमात्र होता हैं, ऐसा कहते हैं वे भी काल के अपरिणाभित्व को स्वीकार नहों करते; क्यों 
कि कालसहित सभी द्रव्य परिणामों होते हे ओर “स्वयं परिणत नहीं होता” इस अभिप्राय से पुद्गछावि के समान 
अणुत्व-महत्व आदिरूप उसके (काल के) परिणामों का मिषेध किया गया हैँ (उसके परिणासत्व का निेध नहौं 
किया गया है ।) “काल पदवाथथों को परस्पर परिणत नहों कराता” इससे भो स्वयं परिणत होनेवाले उन व्रथ्यों के 
बविचय में कालद्रव्य के प्रधानकर्तुत्व का प्रतिषेध किया जानेसे उसके अर्थात्‌ काल के परिणामहेतुत्व का अभाव 
सिद्ध नहीं होता, क्‍यों कि काल निमित्तमात्र होता हुँ ऐसा उन्होंने कहा हें । उस कारण से वस्तुओं के सभी परि- 
शासों के युगपत्‌ होनेबाले संपूर्ण स्वपरिणामों का निमित्त होनेवाला द्रव्य (अर्थात्‌ कालद्रद्य) नि्ित्त होता हि हूँ । 
पदि कालब्रव्य द्रव्यपरिणामों का निमित्त न हुआ तो वस्तुओं के संपूर्ण परिणामों को सिद्धि नहीं होगी ऐसा जानना। 

इस उद्धरण से नीचे दी हुई बातों का ज्ञान हो जाता है ।-(१) जिस कार्य में उपादान का अस्यय होता 
है बह कार्य हिं परिणाम या उपादेय कहा जाता है । (२) परिणाम फर्यंचित्‌ अपने पुर्वंपरिणाम के सदृश भी होता 
हैं और क्ंचित्‌ असदृज्ञ भी होता है । वह सर्वया सदृश्ञ भी नहीं होता और सर्जथा विसवृश भी नहीं होता । अतः 
उसे सावृश्यासादृश्यात्मक कहते हे । (३) जब सादृश्य की प्रधानता होती है ओर बेसदृइ्य की गौणता होती हे तब 
परिणाम सादृश्यात्मक कहा जाता हूँ। जब सादृश्यकी मुख्यता होती है तब बेसवृदय की सिर्फ गौणता होती है-उसका 
निराकण नहीं किया जाता । जब वैसदृव्य की मुख्यता होतो है और सादृश्य की गौणता होती है तब वरिणाम 
वेसदृश्यात्मक कहा जाता हैँ । जब वंसदृश्य की मुख्यता होती है तब सादृज्य को सिर्फ गौणता होती है-उसका निरा- 
करण नहीं किया जाता । (४) कूटस्यनित्य दव्य का परिणाम नहीं हो सकता; क्यों कि कठस्थनित्यत्रव्य पृ परिणाम 
का त्याग ओर उत्तरपरिणाम का ग्रहण नहीं कर सकता। (५) सर्वया क्षणिक व्रत्य का मो परिणाम नहों हो 
सकता; क्यों कि द्रव्य का तिरस्वय विनाश होनेसे उसका परिणाम में अन्बय हि ने हो सकनेसे उसका परिणाम 
नहीं हो सकता । (६) कालद्रव्यझूप निमित के बिना कौनसा भो द्रष्य किसी भी प्रकार के कार्यरूप से परिणत 
हा दस $ ; पका उ है दा 2 तक ह 448 फरेणति के विषय हे! निमित्त की अपेक्षा 
और अत्यन्ताभाव भावस्वरूप और भावरत्न्त्र हैं ।((१०) अभाव ह ह ही कि >ाचान 
अभिन्न होते है । कर्षचित्‌ भिन्न होते हे और कर्यजित्‌ 

क्रिया का परिणामस्वरूपत्व- 


दो निमिसों से उत्पन्न होनेवालो दब्य को परिस्पवहूप अवस्था को क्रिया कहते हे / उसके प्रायोगिको क्रिया 


और वेखसिकी क्रिया हसप्रकार दो प्रेद हैँ । शकट आविकों की £ 
<& कया प्रायोगिफ॑ है 
वेख्सिकी कहो जाती है। प्रमाण- गी कही जातो है और मेघ आदि की 


परिस्पन्दात्मको द्वव्यपर्याय: सम्प्रतीयते । क्रिया देशान्तरप्राप्तिहेतुर्गत्यादिभेवभत ॥ ३९॥॥ 
प्रयोगविद्नसोत्पादाद द्वेधा सइलक्षेपत्तस्तु सा। प्रयोगजा पुनननित्क्षेपणाद्रिप्रभेदत: ॥४०॥ 


सम्रयतारः । १२१ 


विस्नसोत्पत्तिका तेजोवातास्म्न:प्रभतिष्वियं । सर्वाप्यवृष्टवेचित्र्यात्माणिनां फलभोगिनाम्‌ ॥४१॥ 

किया क्षणक्षयेकान्ते पदार्थानां न युज्यते । भूतिरूपापि वस्तुत्वहानेरेकान्तनित्यवत्‌ ॥४२॥ 

क्रमाक्रमप्रसिद्धेस्तु परिणामिनि वस्‍्तुति । प्रतोतिषदसापन्ना प्रभाणेन न बाध्यते ॥४३॥ 

“ कर्ष पुनः एवंजिधा क्रिया कालस्य उपकारः अस्सु, यतः त॑ गमयेत्‌ ?' कालमन्तरेण अनुपपच- 
'आनत्वात्‌, परिणासबत्‌ । तथा हि. सकृत्‌ सर्वत्रव्यक्रिया बहिरइगसाधारणकारणा, कारणापेक्षकार्य- 
त्थातू, परिणामवत्‌, सकृत सकलपदार्थगतिस्थित्यवगाहवत्‌ वा । यत्‌ तत्‌ बहिरझइझृगकारणं स कालः, 
अम्यस्य असम्भवात्‌ । [ इलो. वा., ह. प्र., पु. ५३८-५३९, नि. सा. सं., पु. ४१८ ] 

ब्रव्य की परिस्पन्दस्वरूप फ्रिणति हि क्रिया है ऐसी संप्रतीति होती है। वह क्रिया एक देदा से दूसरे देश 
को प्राप्त होनेका-गमन करनेका हेतु होती हे और उसके गति आदिरूप अनेक भेद हे ॥३९॥ पुरुष के प्रयोग 
से-प्रयस्त से जो उत्पन्न होता हैँ वह प्रायोगिकी क्रिया है और जो पुरषप्रयत्न के अभाव में उत्पन्न होती है बह 
जैेखसिकी किया है । प्रायोगिकी और वंखसिकी के भेद से क्रिया संक्षेप से दो प्रकार को है। उत्क्षेपण आदि 
भेदों से प्रयोगअक्रिया अनेक प्रकार को हे । ॥४०॥ पुरुषप्रयत्न के अभाव में जिसकी उत्पत्ति होती है वह वेखसिको 
किया तेज, वायु, जल आदि में हुआ करती है। (कर्म-) फल भोगनेवाले प्राणियों को जितनो भी क़ियाएं होतो हे 
दे सभी अदृष्ट के-कर्म के वेचित््य से होती हें ॥४१॥ द्रब्य को एकास्तनित्य अर्थात्‌ स्वंधा नित्य साननेवाले के यहां 
ब्रच्य कटस्थनित्य होनेसे उसकी उत्पत्तिरूप क्रिया नहीं हो सकती; क्यों कि द्रव्य को उत्पत्तिक्रिया का आश्रय माना तो 
दृ्य की कूटस्थरूपता का अभाव हो जानेसे वस्तुत्व की हि हानि हो जाती है | उसीग्रकार क्षणक्षयकान्तवर्शन में 
हरएक पदार्थ क्षणमात्रकालवर्तो होनेसे पदा्ों को उत्पत्तिकष क्रिया भी घटित नहीं होती; क्‍यों कि क्षणमात्रकाल- 
वर्ती द्रव्य की स्थिति के काल से उत्पत्तिकाल घिन्न होनेसे दृव्य का क्षणिकत्व चला जानेसे उनके द्वारा साने गये वस्तुत्य 
की हानि हो जातो है । अतः दोनों दर्शनों ने म्मने हुए वस्तुत्व की हानि हो जानेसे द्रव्य उत्पत्तिक्रिया का आभ्रय 
नहीं हो सकता ॥४२॥ परिणमनशील वस्तु में क्रम और अक्रम की सिद्धि होनेसे अनुभक्गोचर हुई क्रिया प्रमाण के 
हारा बाधित नहीं की जाती ॥४३॥ 

४“ इसप्रकार की क्रिया का का उपकार कंसे होगी, जिससे वह काल का ज्ञान करायेगी ? ' इस हांका का 
समाधान यह है-जिसप्रकार कालद्रव्यरूप निरभित्त के विना उपादानभूत व्रः्य का परिणाम सिद्ध नहीं होता उसी- 
प्रकार क्रियारूप द्रब्यपरिणाम कालद्व्य के अभाव में घटित नहीं होनेसे क्रिया काल का उपकार है। उसीका खलासा- 
जिसप्रकार सभी द्रव्यों के युगप्त होनेवाले परिणाम होनेसे उन्हें साधारण बहिरंग कारण की अपेक्षा होती है और 
सभी द्र॒व्यों की युगपत्‌ होनेवालो स्थितिरूफ परिणतियां कार्यरूप होनेसे उन्हे अधमंद्रव्यरूप साधारण बहिरंग कारण 
की अपेक्षा होती है और सभी द्रब्पों की युगफ्त्‌ होतेबाली अवगाहत-अनुप्रवेशरूप परिणतियां कार्यरूप होनेसे उन्हें 
आकादाद्व्यरूप साधारण बहिरंग कारण को अपेक्षा होती है उसीप्रकार सप्नी द्रव्यों को यूुगपत्र होनेबाली परिणतिरयाँ 
क्रियारूप होनेसे उन्हें साधारण बहिरंग कारण की अपेक्षा होती है । जो बहिरंग कारण है वह कालद्रब्य है; क्यों 
कि अन्यद्रव्य का साधारण बहिरंग कारण होना असंभव है । 

इस उद्धरण से स्पष्ट हो जाता है कि १) क्रिया द्रब्य का परिस्पन्यात्मक परिणाम है । २) वह परिणा- 
मात्मक कार्यरूप होनेसे उसे बहिरंग कारण की अपेक्षा होती है । ३) बह बहिरंगकारण कालद्वव्य है। ४) फूल 
(कर्मफल ) भोगनेवाले प्राणियों की सभी क्रियाएं कर्मों के वेचित््यपर अवलंबित होती हैं । ५) कटस्थनित्यवादियों 
के था क्षणक्षयेकास्तवादियों के दर्शन में ऋ्रमाऋम को सिद्धि न होनेसे पूर्वपरिणामश्वरूप का त्याग और उत्तरपरिणा- 
भस्वकूप का उपादात तथा उपादानसूत दृव्य का परिणास इनमें अस्वय घटित न होनेसे क्रियारूप परिणाम की सिश्धि 
भहीं हो सकती । 


* १९९ शीऋषसनाथदिधंदरजैनप्रंचप्रकाशमसंस्थायाः 


' औओव को शुद्धिपर और अशुद्धिपर विचार- 
इस विवय के बेचारिक प्रवृत्ति के लिए नीचे शास्त्रीय प्रमाण पेश किया जाना आवश्यक है । प्रमाण- 
शुद्ध्यशुद्धी पुनः शक्‍ती ते पाक्यापाक्यशक्तिवत्‌ । 
साचतनादी :तयोव्यक्ती स्वध्ाओोउतकंगोचरः ॥१००॥॥ 
शुद्धिस्तावज्जीवानां भव्यत्वं केघाओिवत्‌ सम्यग्द्शनादियोगाप्निश्लीयते, अशुद्धिरभव्यत्व॑ तहेपरी- 
स्थात्‌ सर्वेदा प्रवर्तंताद्‌ अवगम्यते छद्मस्थ: प्रत्यक्षतत्वातीदिियार्थदशिप्रि: । इति भव्येतरस्वध्नावों शुद्‌- 
ध्यशुद्धों जीवारनां तेषां सामथ्यासामर्थ्यें शक्‍्त्यशक्ती इति यावत्‌। ते माषादिपाक्यापाक्यारनक्तबत्‌ सम्भा- 
' ब्येते, सुनिश्चितासम्भवद्गाधकप्रमाणत्वात्‌ । तत्र शुद्धेव्यक्ति: सादिः, तदभिव्यअ्जक॑भ्यर्दद्ंनादीनां 
सादित्वात्‌ । एतेन 'अनादिः सदाशिवस्य शुद्धि. इति प्रत्युकतं, प्रमाणाभावात्‌ दृष्टातिक्रमात्‌ इष्टबजिरो- 
“घात्‌च । अशुद्धे: पुनः अभव्यत्वलक्षणाया: व्यक्ति: अनादि', तद्भिव्यञ्जकमिथ्यादर्शनादिसन्तते: अना- 
वित्वात । 'पर्यायापेक्षया अपि शक्ते: अनादित्व' इति चेत्‌, न, द्रव्यापेक्षया एवं अनादित्वसिद्धे: इति शकतेः 
प्रादर्भावापेक्षया सादित्वम्‌ । ततः शक्षितः व्यक्तिश्च ' स्यात्सादि:, स्थादनादि:  इति अनेकान्तसिद्धिः। 
यदि वा-जीवानां अभिसन्धिनानात्व॑ शुद्ध्यशुद्धी। स्वनिमित्तवशात्‌ सम्यग्द्शनादविपरिणासात्मकः 
+ अभिसन्धि: शुद्धि, मिथ्यादर्शनादिपरिणासात्मक: अशुद्धि: । दोषावरणहानीतरलक्षणत्वात्‌ तेषां शुदृ- 
ध्यशुद्धिगक्त्यो: इति भेदमाचार्य: प्राह । ततः अन्यत्रापि भव्याभव्याभ्यां भग्येष एवं साथनादो प्रकृत- 
श्क्स्पोः व्यक्तो, सम्यग्दशंनाुत्पते: पूर्व अशुद्ध्यभिव्यक्ते: मिथ्यादर्शनादिसन्ततिरूपाया: कथड्चित्‌ 
अनादित्वात्‌ सम्यग्दशंतादुत्पत्तिरूपाया: पुनः शक्त्यभिव्यक्ते: सादित्वात्‌ / “कुत: शक्तिप्रतिनियम: ? 
' इति चेतू, तथास्वभावादिति बम । न हि भावस्वभावाः पर्यनुयोक्‍्तव्या:, तैषां अतर्कंगोचरत्वात्‌ । “ननु 
प्रत्यक्षेण प्रतीते अर्थे स्वभाव: उत्तरं बाच्यं सति पर्यनुयोगे, न च पुनः अप्रत्यक्षे, अतिप्रसडगात्‌ ' इति 
चेतू, न, अनुमानादिश्रिः अपि प्रतीते वस्तुनि भावस्वभाव: उत्तरस्य अविरोधात्‌ प्रत्यक्षवत्‌ अनुमानादे: 
अपि प्रमाणत्वनिज्चयात्‌ । तत: परमागमात्‌ सिद्धप्रामाण्यात्‌ प्रकृतजीवस्वभावा. प्रतीर्ति अनुसरन्त: न 
तर्कगोचरा यतः पर्यनुयुज्यन्ते, तकंगोचराणां अपि आगमगोचरत्वेन पर्यनुयोगप्रसडुगात्‌ । तद्वत्‌ प्रत्य- 
क्षविषयाणां अपि । इति न प्रत्यक्षागमयो: स्वातन्त्य॑ उपपद्येत तकंबत्‌ । तदनृपपत्तो च न अनुमानस्य 
उदयः स्थात्‌, धर्मिप्रत्यक्षादे: प्रतिज्ञयमानागमार्यस्य च॒प्रमाणान्तरापेक्षत्थात्‌ इति अनवस्थानात्‌ । 
तत: सुकत, कर्मबन्धानुरूपपवे अपि कामादिप्रभवस्यथ भावसंसारस्य द्रव्यादिससारहेतो: प्रतिमक्तीतरसिद्धि: 
जौवानां शुद्ध्यशुद्धिवेचिश्याद इति । [अ. स., नि. सा. सं., पृ. २७४-२७५] 
शुद्धि और अशुद्धि ये वोनो शक्तिया . मुद्गमाधावि को) पाक्यशक्ति (अग्निजलसंस्कार्यश्ञक्ति) और अपा- 
क्यदक्ति (अपचेलिसता) इन दो शक्तियों के समान हे। इन दोनों शक्तियों की व्यक्ति अर्थात्‌ आविभाव सादि 
और अनादि होती है । स्वभाव तर्क का विषय नहीं होता ।॥१००॥ 
सम्यग्दर्शनादि की प्राप्ति की सभाव्यता-शक्यता होनेसे किन्ही जीवों का भव्यत्वभाव हि शुद्धि है और 
सम्यग्दद्ा नादि की प्राप्ति को सभाव्यता न होनसे अर्थत्‌ सिश्यादशंनादि को संझनाव्यता होनेसे सबंदा मिथ्यादर्शनादिरूप 
से परिणत हुए होनेंसे किन्हो जीचों का अभृप्यग्वभ्ाव हि अशुद्धि है ऐसा छब्मस्थों के द्वारा जाना जाता है और अतो- 
द्वियार्थदर्शों जोवों के द्वारा प्रत्यक्षकप से जाता जाता है। इसप्रकार भव्य का स्वभाव अर्थात्‌ योग्यतारूप शुद्धि और 


न्‍् 


असः्य का स्पृन्ाव अर्थात्‌ (रस्लत्रय से परिणत होनेकी) योग्यता का अभावरूप अशुद्वि उन जोबों की यधाकरम 


समयसारः । श्र्रे 


शक्ति और अशक्ति है। (भव्यजीव को रत्नत्रथरूप से परिणत होनेंकी योग्यता हि उसको शक्ष्ति है और अभव्यजीव 
की रत्नत्रयकूप से परिणत होनेंकी योग्यता का अभाव हि उसको अशक्ति-असामर्थ्य है कर्यात्‌ रत्नत्रयकूप से परिणत 
होनेकी सामच्य का अभाव है। सारांश, हिन्‍्ही जोबों को शुद्धिशक्ति होती है और फिन्‍्ही को अशुद्धिशक्ति होतो 
है। ) उनको बाधित करनेवाले प्रमाणों का संभव न होना सुतरां निश्चितत होनेसे माण-सुद्भ आदि की पाक्य-- 
दक्ति और अपाक्यशक्ति के समान उन वोनों शक्तियों की शक्यता होती है। उनमें से शुद्धिशक्ति की व्यक्ति 
अर्थात्‌ प्रकटीम्रवन सादि है; क्‍यों कि उस शक्ति को प्रकट करनेवाले सम्यग्दर्शनादि सावि होते हे । इससे 'सदाशिव- 
की शुद्धि (अर्थात्‌ उसको व्यक्तता) अनादि हैं” हस अभिप्राय का प्रतियाद हो गया; क्‍यों कि सदाशिव की शक्ति 
के अनादित्व को सिद्ध करनेवाले प्रमाणों का अभाव है, प्रत्यक्ष में देखनें में जो आता है उसका अतिलंघन हो जाता है 
और छुद्धि की व्यक्ति के सावित्वरूप इष्ट का विरोध हो जाता हैँ । अभव्यत्वरूप अशुद्धि की व्यक्ति अनादि हैं; 
क्यों कि अशुद्धि को प्रकट करनेवाले सिथ्यादर्शनादि की संतति-परंपरा अनादि होती है । “पर्याय की अपेक्षा से भी 
शुद्धिका अनावित्व है” ऐसा कहना हो तो वह ठोक नहीं हे; क्यों कि द्रव्य की अपेक्षा से हि उनका अनादित्व सिद्ध 
है । इसप्रकार शक्ति के प्रादुर्भाव की अर्थात्‌ प्रकटीमवन की अपेक्षा से सादित्व हैं। उस कारण से शक्ति और 
उसकी व्यक्ति-प्रकटी भ्रवन कथंतित सादि होतो हे और कथंचित्‌ अनादि होती हैँ । इसप्रकार अनेकान्त की सिद्ध हो 
जातो है । 

अथवा जीवों के अभिप्रायों का अनेकत्व-भिन्नत्व-असदशत्व शुद्धि और अशूद्धि है। अपने निर्मित्तकारण 
से अथात्‌ दर्शनभोहनीय को तीन ओर अनन्तानुबन्धि की चार इसप्रकार इन सात प्रकृतियों के उपशम से, क्षयोप- 
शम से या क्षय से उत्पन्न होनेवाले सम्यरदर्शनादिपरिणासस्वरूप जो अभिप्राय-अभिसन्धि वह शुद्धि है और अपने 
निमित्तकारण से अर्थात्‌ दर्शभमोहनीय की तोन और अनन्तानुबन्धि की चार इसप्रकार इन सात प्रकृतियों के उदय 
से उत्पन्न होनेवाले सिध्यादर्शनादिषरिणामस्वरूप जो अभिसन्धि-अभिप्राय यह अशुद्धि है। दोष अर्थात्‌ रागादिरूप 
विभावपरिणाम और जीव के स्वभाव को आबृत करनेवाले द्रव्यकर्म इन की हानि से- अभाव से उस जोयों को 
शुद्धि जानी जानेसे और रागादिरुपपरिणाम और आवारक कर्म इनकी उत्पत्ति से और उदयरूप परिणाम से उन 
जीवों की अशुद्धिशक्ति जानी जानेसे इसप्रकार के शक्ति के भेद-अभिव्यक्तियां आचार्यश्री ने कहे हे । भव्य और 
अभ्य्यों में से भव्यों में हि प्रकृत शुद्धशक्षि और अशुद्धिशक्ति इनको अभिव्यक्तति-प्रकटीसवन यथाक्रम सादि 
भोर अतावि होती है; क्यों कि सम्यर्दर्शनादि को उत्पत्ति के पु्बंकाल में सिथ्यादर्शनादि की परंपरारूप अशुद्धिशक्ति 
को अभिव्यक्तित कथंचित्‌ अनादि होती है और सम्यग्दर्शनादि की उत्पत्तिरृप शुद्धिशक्ति की अभिव्यक्ति कर्थंचित्‌ 
सादि होती है । ' शक्ति के सादित्व का और अनादित्व का नियम होनेका कारण कौनसा है ? “' ऐसा हम कहते 
है । [ टिप्पणक-अशुद्धत्व अनादिसे हि है ऐसा मानना हि चाहिये ; क्‍यों कि अशुद्धि को सादि माना तो अशुद्धि 
के पुूर्वकाल से हि शुद्धिका सद्भाव हो जानेका प्रसंग उपस्थित हो जाता है। प्‌र्वेकाल से हि जीबों की शुद्धि नहीं 
होती; क्यों कि पृ्वंकाल से हि शुद्धि का होना स्वीकार किया जानेपर पुनः बंध का असंभव हो जानेका प्रसंग 
उपस्थित हो जाता है। बन्ध नहीं होता, ऐसा नहीं है अर्थात्‌ बंध होता हि है; क्‍यों कि बंध की कृतिरूप पारतंत्रप 
का प्रत्यक्ष से अनुभव हो जाता है। इसप्रकार जीब को अशुद्धावस्था में हि बंध का सभव होनेसे अशुद्धि अनादि 
है। पुरुष प्रयत्नजन्य होनेसे शुद्धि सादि है। कनकपाषाण में पाये जातेवाले सुबर्ण को शुद्धि अनादि होतो है और 
उसकी शद्धि सादि होतो है । यह दृष्टांत यहां विचारणोय है। दोनों शक्तियों के सादित्व के और अनादित्व के 
विषय में यही स्वभाव तक का बियय नहीं बनता ऐसा समझना चाहिये। ( यहां दोनों शक्तियों के बिषय में जो 
बिद्वार व्यक्त किये गये हे वे उनको व्यक्ति कौ-अभिव्यक्तता की अपेक्षा से व्यक्त किये गये हे। ) ] पदाथों के 
स्वभात्रों के विषय में प्रन्‍नन तहीं करने चाहिये; क्यो कि वस्तुस्वभाव तक के विषय नहीं बनते । ' प्रत्यक्षप्रदाण 
के हारा जाने गये पदार्थ के बारेमें प्ररत्त किया गया हो तो उस अर्थ के स्वभाव को लेकर उत्तर देन, चारिये, 
कितु जो पदार्य प्रत्यक्ष प्रमाण के द्वारा जाता गया नहीं होता उसके विषय में उसके स्वप्नाव को लेकर उत्तर नहीं 


श्र आोऋणसनाभविशंवरजेलप्रंभप्रकाशनसंस्थायाः 






देगा चाहिये; क्‍यों के सरिएलर पे तिप्रसंग खड़ा हो जाता है” यह मन्तव्य ठीक नहीं है; श्यों कि अमुमानादि प्रमार्णों बे 
डररा जाने गये वस्तु के किंद/ में ' यह वस्तु का स्वभाव होनेसे उसके विषय में प्रइन नहीं करना बाहियें” इस- 
बकार उत्तर. दिया आलेपर् प्रत्येक, के समान अनुसानाबि का भी प्रमाणत्व निश्चित किया जानेसे विरोध उपस्थित 
नहीं होता । अनुमान और आम बे. हारा पदार्य के विषय में भी “ यह पदार्थ का स्वभाव होनेसे उसके विधय से 
प्रइम नहीं करने चाहिये ' इसप्रकार उौोर दिया जानेपर विरोध न होनेसे जिसका प्रमाणत्व सिद्ध हुआ है ऐसे 
परमागभ से प्रकृत भव्यत्वकूप और अभव्यह्यंह्प जी वस्वभाव उनके शान के अनुरूप होनेबाले होनेसे तर्क के विषय 
नहीं है जिससे उनके विषय में प्रइन किये जाते हैं; क्‍यों कि ऐसा न हो तो तर्क के विषय बने हुए होनेपर भो 
यदार्थ आगस का विषय बन जानेसे उनके विधय में प्रबत किये जानेका प्रसंग उपस्थित हो जाता है और उसीप्रकार 
अनुसान तथा आग के विषय बने हुए पदार्थों के विक्षय में जिसप्रकार प्रइन किये जानेका प्रसंग उपस्थित हो 
जाता है उसीप्रकार प्रत्यक्ष के विषय बने हुए पदार्थों के विषय मे भी उनके स्वभाव के विषय में प्रइन किये जानेंका 
असंग उपस्थित हो जाता है। इसप्रकार तक के द्वारा जाने गये पवार्थ के विष" में, ज़िसप्रकार उस पदार्थ के स्वभाव 
के विषय में प्रश्न किया जाना संभाव्य होनेसे तक का स्वातंत्रय संभाठय नहीं होता उसीप्रेकी२"अएएपुक्ष और आगम 
का स्वातंत्रय संभाव्य नहीं होगा । ( प्रत्यक्ष और आगम का स्वातत्र्य होता हे । ' किस कारण से ? हर _इसप्रकार के 
प्रइन का ' इसकारण से ” इसप्रकार उत्तर विया जानेसे वस्तु का अनुभान से निर्धारण किया जानेसे सि५ पं अनुमान 
के द्वारा जाना गया पदार्थ स्वविषयक प्रइत किया जातेके योग्य होता है । प्रत्यक्ष और आगयमस अनुमान के /माम” 
बहीँ है; क्यों कि उच्ण अग्नि को प्रत्यक्ष के द्वारा जान लेनेपर “अग्नि की उष्णता किस कारण से हैँ? जल के 
समान अग्नि भी पदार्थ होनेसे शेत्य हि अग्नि का क्‍यों नहीं? ” इसप्रकार के प्रश्न की प्रत्यक्ष के द्वारा जाने गये 
पदार्थ के विषय में योग्यता हि नहीं उसीप्रकार आगम के द्वारा निर्धारित किये गये सुक्ष्म, व्यवहित आविरूप पदार्थ 
का निर्धारण किया जानेपर “एसा कंसे ? ” इसप्रकार का प्रश्न किया जाता संभाव्य नहीं है। ) स्वातंत््य को 
सभावना न होनेपर अनुमान की उत्पत्ति हि नहीं होगी; क्यों कि धर्मिप्रत्यक्षादि को और आगम के द्वारा प्रतिपावित 
किए जानेवाले पदार्थ को अन्य प्रमाणों की अपेक्षा होनेसे अतवस्थातामक बोष उपस्थित हो जाता है। उस 
कारण से रागादिभावों की उत्पत्तिरूप द्रव्यससार का कारणभूत भावससार कर्मंबंधानुरूप होनेपर भी शुद्धि के 
और अशुद्धि के वंचित्रय से जीवों के मुक्तत्व को और ससारित्व की अर्थात्‌ बद्धत्व को सिद्धि हो जाती है । 


इस उद्धरण से शुद्धिशक्ति और टशुद्धितक्ति इनके स्वरूप का और उनके आधिभर्भाव और अनाविर्भाव 
का शान हो जाता है। इस उद्धरण में जो ' भव्यत्व ' और “ अभव्यत्व ” इन शब्दों के प्रयोग पाये जाते हे उनके 
स्वरूप को जाननेसे उन दोनों शक्तिथों का स्पष्टरूप से ज्ञान हो जाता है ! प्र माण- 


एतेन सम्यग्दशनज्ञानचारित्रपरिणामेन सिद्ध भवनयोग्यत्वं, तहिपरीतं अभव्यत्त ले पारिणासिकं 

उच्चेयं, तसस्‍्य अपि कर्मोदयाद्यनपेक्षत्वसिद्धे: सर्ववा भावात्‌ अनाविपरिणामिनित्यत्वात्‌ । 

[ इलो. वा., नि. सा. सं., पृ. ३१६ ] 

सम्यग्दर्शन, सम्परज्ञान और सम्यक्चारित्र इनरूप जोब को जो परिणति उस परिणति से सिद्धरूप से 
चरिणत होनेको जीव की जो दाक्ति होती है वह जीव का भव्यत्वताव है और सम्यर्दर्शन, सम्यरक्ञान और सम्यक- 
चरित्र इनरूप जो जीव की परिणति उसका अभाव होनेसे सिद्धरूप से परिणत न होनेकी अर्थात्‌ मिश्यावश्शनाविकूप 
से परिणत होनेंकी जीव की अनादि से अनन्तकालतक आविर्भूत होकर रहनेवालो अनादि से अनन्तकालूतक अज्ञानी 
बनें रहनेवाले संसारी जोब को जो शक्ति होती है वहु जोब का अभव्यत्वप्ताव है। अभव्यत्वभाव की या अशदि- 
जक्ति की सत्ता उसकी अभिव्यक्ति कर्मोबयसापेक्ष होनेपर भी, कर्मोद्यादि की अपेक्षा न करनेवाली होनेसे सर्वदा 
विद्यमान होनेसे अनादि से परिणामिनित्य होनेसे परिणासिकन्नाव है। भव्यत्वभाव भी अर्थात्‌ शुद्धिशक्ति सी 
अपनी अभिव्यक्ति के विषय में कर्मोपशमादिसापेक्ष होनेंपर श्री अपनों सत्ता के विषय में कर्मोपशमादिनिरपेक्ष 


समयसार: । श्श्५्‌ 


होगेसे और अनादि से परिणासिमित्य होनेसे पारिणामिकभाव है। ( जो भाव करतिसित्तक नहीं होता बह भाव 
हि पारिणामिकभशाव कहा जाता है । ) 

भव्यजीव में सम्यग्दर्शनादिरूप से परिणत होनेकी कर्मनिरपेक्ष शक्षित होनेसे, बहु सर्वदा विद्यमान होनेसे 
और फरिणामसिनित्य होनेसे उसका उसरूप भसव्यत्वभाव असाविनिधनम होता है। यह शक्ति परिणासिनित्य होनेसे 
उसका कर्मोद्यादिकप सिभिश्त से मिश्याव्शनादिरूप से अर्थात्‌ अशुद्धिरूप से परिणमन होता है। भव्य जीव का 
अनाविकाल से कर्म के साथ संबंध होनेके कारण उसकी स्वाभायिकों शुद्धिशक्ति अनाबि से अदुद्धरूप से परिणत 
हो गयी है । जब जीव के कर्मोपशमादि से रत्नत्रय आविर्भूत होता है तब उसको अशुद्धि शुद्धरूप से परिणत होती 
है | इसे हि “ उस शुद्धिशक्ति का आविर्भाव हुआ है ऐसा कहा जाता है। भव्य जीब की अशुद्धि कर्मोदयादिनिसि- 
सक होनेसे ओर सबंदा विद्यमान न होनेंसे यह पारिणासिकाव नहीं हो सकती | वहू जीव का कादाचित्क भाव 
है । अत: भव्यजीव को अधुद्धपरिणति को अशुद्धिशक्तिकारणक कहना हो तो उसे जीव के विभाजपरिणाम को 
या अशुद्ध जीव की शक्ति कहना होगा; क्यों कि उसके विभावश्ावों का अभाव होते हि उसको अशुद्धि का भी 
अभाव हो जाता है। दूसरी बात यह है कि जिसप्रकार शुद्धिशक्ति की अभिव्यक्ति हो जामेपर बह परिणामिनित्य 
होनेसे कालब्रद्य के निमित्त से उसका शुद्ध परिणमन होता रहता है उसीप्रकार अशुद्धि का अन्ाव होनेपर भी 
अवद्धिशक्ति जीव के साथ तादात्म्यसबंध को प्राप्त हुई होनेंसे जीव को शुद्ध अवस्था सें भी जीवाश्ित रहती है 
ऐसा माना तो जीब को शुद्ध अवस्था में भी डस शक्ति का भी काल़द्र-य के निमिस से अशुद्ध परिणमन होता हि 
श्हेगा; कितु शुद्ध जीव के अशुद्ध परिणमन का सज्भाव न शास्त्रसंगमत है और न युक्तिसिद्ध भी है । इससे स्पष्ट हो 
जांता है कि अशुद्ध बने हुए भव्यजीव की अशुस्िशक्ति अनादिसात है-बह अशुद्ध भव्यजोब के विभावपरिणाम 
को शक्ति है-शुद्ध जीव को नहीं है । यह भव्यत्वरूप शुद्धिशक्ति जीव की रत्नत्रयरूप से परिणति होनेके पूर्वकाल में 
फर्मोदियादि निमित्त होनेके कारण अशुदश्धिरूप से परिणत हुई होती है और इसीकारण से वह अव्यक्त कहो जातो 
है । वही रत्नत्रयरूप से जीव की परिणति आधविर्भूत होनेपर व्यक्त हो जातो हे । अशुद्धिशक्ति अभ्व्य जोब की 
हि होती है और बह अनादिनिधन होती हुई शुद्धिकूप से कदरापि परिणत नहीं होती; क्यों कि उसका स्वामी 
अभव्य जीव अनादि से अनन्तकालतक कर्मावृत होनेंसे रत्नत्रयरूप से कदापि परिणत नहीं होती । इस अशुद्धिशक्ति 
की अभिव्यक्ति अनादि से होतो है; क्यों कि उसको व्यक्त करनेवाले मिथ्यादर्शनादिरूप विभावपरिणार्ों फी 
परंपरा अनादि से चली आई है। इसोप्रकार वह अनन्त भी है; क्यों कि अभ्ष्य जीव की भिश्यादर्शनादिरूप 
विभावप रिणतियो की परंपरा अनन्तकालतक चरूतो रहती है। यशापि अभव्य की विभावपरिणतियां उत्पादब्ययात्मक 
है तो भी वे सजातोय हि होनेसे अभव्य जीव की अशुद्धिशक्ति की परंपरा भो अविच्छिन् धारा के रूप से अनादि- 
कालसे अनन्तकालतक चलती रहुतो है। अभव्यत्वरूप अशुद्धिशक्ति और भव्यत्वरूए शुद्धिशक्ति पारिणाभिकशाथरूप 
है, परिणासिनी हैं और द्वव्याथिकतए को अपेक्षा से जीवब्रव्य अनादिनिधन होनेसे अनादिनिधन हे । पर्यायाथिक 
नय की दुष्टि से उसका अनादित्व अभीष्ट नहीं है। इन शक्तियों को बाधित करनेवाले प्रमाणों का अभाव 
सुनिश्चित होनेसे वे किसी भी प्रकार से बाधित नहीं होती; क्‍यों कि उड़द आदि की पाक्यशक्ति-जल और अग्नि 
का उनके साथ संबंध हो जानेपर उन की पक जानेकी शक्ति और उन्हींके अन्य बीजों की जल और अग्नि का 
संयोग हो जानेपर भी पकथ ने होनेको शक्ति प्रत्यक्षमस्थ और अनुमानगम्य होनेपर भी कया किसी प्रमाण के द्वारा 
बाधित की जा सकती है ? पकना और न पकना उन उड़द आदि के बीजों की शक्ति है-स्वभाव है | भव्य अशुद्ध 
जीव की शुद्धिशक्ति की अभिव्यक्ति सप्तप्रकृतियों के उपशम से, क्षयोपशम से या क्षय से और राग्रादिरूप विभा- 
बन्नावों के अभाव से व्यक्त होनेवाले सम्पग्दर्शनादिख्यपरिणामात्मक होती है। सम्फ्दर्शनावि की उत्पत्ति के 
बूर्थकाल में भिश्यावर्शनादि की संततिरूप अशुद्धि की अभिव्यक्ति कर्थंचित्‌ अनावि होतो है और सम्यग्दशंनादि की 
अभिव्यक्ति सादि होती है। यह शुद्धिशक्तति का कथंजित्‌ सादियथ और अशुद्धिदाक्ति का कर्थंच्चित्‌ अनादित्व 
/ अश्पेव्वेव इन शब्दों के अनुसार भव्यों के विषय में हि होते हे । जीव की शुद्धिशक्षित भव्यस्थरूप जीव को है ओर 


१२६ श्रीऋष भनायविगंब रजैनग्रंथप्रकाशनसंस्थाया: 


अशुद्धिशक्ति अशुद्ध पर्याय की है। जिसप्रकार शुद्विशक्ति भब्यजीव की होती है उसीप्रकार अशुद्धिशक्षि भव्यजीय 
की नहीं हो सकती; क्‍यों कि अशुद्धिशक्ति अभव्यट्वभाव से भिन्न नहीं है। भव्यत्व का और अभव्यत्य का सामावाधिकरण्य 
नहीं हो सकता; क्‍यों कि दोनों पारिणामिकभाबों में सहानवस्थानकूप विरोध होता है। इससे भो स्पष्ट हो जाता 
है कि भव्यजीब की अशुद्धिशक्ति पारिणामिकाव होनेसे और निमित्तकारणक होनेसे बह सभव्यजीब के अशुद्ध 
पर्याय को शक्ति है । यह शुद्धिताक्ति व्रव्याथिकनय को वृष्टि से भव्यजीष से कर्यंच्ित्‌ अभिन्न होती है और अशुद्धि- 
शक्ति अभव्यजीव से कथंचित्‌ अभिन्न होती है । शुद्धिशक्ति की अभिव्यक्ति औपशमिक, क्षायोपशमिक ओर क्षायिक 
भावरूप होती है और अशुद्धिशक्ति को अभिव्यक्ति ओदयिकभावरूप होती है। “ जीव की शुद्धावस्था में कर्म के 
अमाब के क|रण कर्म की परिणतिरूप उदय का अभाव होनेसे शव्यजोब को अशृद्धिशक्ति उस अवस्था में अभिव्यक्त 
नहों होती; कितु उस अवस्था में बह अनभिव्यक्त रहतो है” ऐसा कहना हो तो बह कहना ठीक नहों है; क्यों कि 
एक हि जीव में और विद्ेषतः उसकी शुद्धावस्था में भव्यत्वभावरूप शुद्धिशक्ति ओर अभव्यत्वभावरूप अशुद्धिशक्ति 
नहीं हो सकती और भव्यजीब को अशुद्ध अवस्था में होनेवाली अशुद्धिशक्ति पर्याय को शक्ति होती है-बह पारि- 
णासिकावरूप नहीं होती । 
शक्ति चाहे शद्धिशक्तिरूप हो चाहे अशुद्धिशक्तिरूप हो वह शक्तिसान्‌ से कथंचित्‌ भिन्न होतो है और 
कर्थंचित्‌ अभिन्न होती है-वह सर्वथा भिन्न भी नहीं होती और सर्वथा अभिन्न भी नहीं होती । देखिए प्रमाण- 
* शक्तिमतो हि शक्तिभिन्ना, तत्प्रत्यक्षत्वे अपि अस्याः प्रत्यक्षत्वाभावात्‌ । कार्यान्‍्ययानुपपत्त्या 
तु प्रतोयमाना असौ । तद्गतः विवेकेन प्रत्येतुं अशक्यत्वात्‌ अभिन्ना इति । 
[प्र. क. सा, नि. सा. सं., पृ. २०२ 
शक्तिमानसे शक्ति भिन्न होती है; क्यों कि शक्तिमान्‌ का प्रत्यक्षत्व इन्ब्रियज्ञानमोचरत्व होता है अर्थात्‌ अपने 
जैसे लोगों के द्वारा प्रत्यक्षरूप से जाना जाता है तो भो शक्ति इन्द्रियशानगोचर नहीं होती । कारण की हाक्तिसंप- 
झता के अभाव में कार्य को उत्पत्ति होना असभव होनेसे यह शक्ति प्रतीयमान है-अनुमेय है । शक्तिमान्‌ से भिन्न- 
रूप से शक्ति का शान होना अदक्य होनेसे बह शक्तिमान्‌ से अभिन्न है। साराश, शक्तिमान्‌ से शक्ति कथंखित्‌ 
सिन्न होतो है और कथंजित्‌ अभिन्न होतीहै । 
शक्ति उपादानभूत द्रव्य की होती है और उसके पर्याय को भी होतो है; क्‍यों कि पदार्थ द्रब्यशक्ति से 
और पर्यायशक्ति से युक्त होते हूँ । वव्यशक्ति नित्य होतो है ओर पर्यायशक्ति अनित्य होनी है । द्रव्यशक्ति की 
नित्मता का कारण है उसके आश्रयभूत व्रव्य को अनादिनिधनता और पर्यायश्ञक्ति को अनित्यता का कारण हे उसके 
आशक्रयभूतपर्पाय की साविसान्तता । द्रव्यधक्ति नित्य होनेपर और परयोयशक्ति अनित्य होनेपर भी उनकी परिणमसन- 
शीलता बाधित नहीं होती । पर्यायशक्ति से युक्त होनेपर हि द्रव्यशक्ति सहकारिसामग्री मिल जानेपर कार्यकारिणी 
होती है; पर्यायशक्ति का ओर सहकारिसामग्री का अभाव होनेपर वह कार्यकारिणी नहीं होती । यदि द्रव्यश्ञक्ति 
पर्यायशक्ति का ओर सहकारिसामग्री का अज्नाव होनेपर भी कार्यकारिणी होती है ऐसा माना तो सभी कार्पों की 
उत्पत्ति युगपत्‌ हो जानेका प्रसंग खड़ा हो जायगा । प्रमाण- 


यच्चोच्यते-शक्तिनित्या$नित्या वेत्यादि; तत्र किमयं द्रव्यशक्तों पर्यायशक्तो वा प्रइनः स्थात, 
भावानां द्रव्यपर्यायशकत्यात्मकत्वात्‌ ? तत्र व्रव्यशक्तिनित्येब, अनादिनिधनस्वभावत्वादद्रव्यस्य । पर्यीय- 
शब्तिस्तु अनित्येब, सादिपयंवसानत्वात्पयायाणाम्‌। न च इशक्तेनित्यत्वे सहकारिकारणानपेक्षया एव 
अर्थंस्य कार्यकारित्वानुषड्टग., द्रव्यश्क्ते. केवलाया: कार्यकारित्वानभ्युपगमात । पर्यायशक्तिसमन्विता 
हि द्रव्यश्क्त कार्यकारिणी, विश्िष्टपर्यायपरिणतस्येव द्रव्यस्य कार्यकारित्वप्रतोते: । तत्परिणतिब्चास्य 
सहकारिकारणपेक्षया इति पर्यायशक्तेः तदेव भावान्न सर्ववा कार्योत्यत्तिप्रसदग: सहकारिकारणापेक्षा- 


समयसारः । १२७ 


बैयर्थ्य वा। [ प्र. क. मा., ति. सा. सं., पु. २०० ] 

“शक्ति नित्य होतो है या अनित्य हीती है ? * इत्यादि जो कहा जाता है उस विषय में ' यह प्रधन व्रध्य- 
शक्ति के बारेमें उपस्थित हो जाता है या पर्यायशकित के बारेमें उपस्थित होता है ? ” इस प्रकार का प्रतिप्रइन उपस्थित 
हो जाता है; क्‍यों कि पदाय् द्रव्यवाक्सि से और पर्यायदाक्ति से युक्त होते हें । इन दोनों शक्तियों में से द्रव्यवाक्ति 
जो होती है वह नित्य हि हुआ करती हे; क्‍यों कि ब्र॒ब्य स्वभावतः अनाविनिधन होता है । मो पर्यायशक्ति होती 
है वह अनित्य हि होती है; क्‍यों कि पर्यायें साविप्यंबसान-साविसान्त होती हे । ब्रब्य की शक्ति नित्य होनेसे सह- 
कारिकारण की अपेक्षा न रहते हुए हि व्रष्य के कार्यकारि बन जानेका प्रसंग उपस्थित नहीं होता; क्‍यों कि सिर्फ 
हृदयदाक्ति के कार्यकारित्व तो हम ज़ैनों ने स्वीकार नहीं किया हूँ। पर्यायदाक्ति से युक्‍त द्रव्यशक्ति कार्यकारिणी 
होती हे; क्‍यों कि विशिष्टपर्यायरूप से परिणत हुए द्रब्य के कार्यकारित्व को प्रतीति होती हैँ | दस द्रव्य की विशि- 
द्टपर्यायरूप से जो परिणति होती है वह सहकारिकारण कौ अपेक्षा से अर्थात्‌ उसका संबंध होनेसे होती है । इस- 
प्रकार सहकारिकारण का संबध होनेपर हि. पर्यायशक्ति का सद्भाव-आविर्भाव होता है और इसप्रकार सहकारि- 
लामग्री के संबंध के होनेपर हि. पर्यायशक्ति का आविभाव होनेसे कार्य को सर्वदा उत्पत्ति होनेका प्रसंग उपस्थित 
गहों होता और सहकारिकारण की अपेक्षा सी व्यर्थ नहीं होती + 

इस उद्धरण से नीचे दी हुई बातों का शान हो जाता हे-(१) व्रष्य की दक्ति नित्य होती है । अतः वह 
यावददव्यभाविनी होती है । (२) पर्यायशक्ति अनित्य होती है; क्ष्यों कि उसका स्वामी पर्याय सादिसान्त होतो है । 
(३) द्रह्यशक्ति पर्यायशक्ति के अभाव में कार्यकारिणी नहों होती (४) द्रव्यशक्ति नित्य होनेप्र भी सहकारि- 
कारण के संबध के अभाव में बहु कार्यकारिणी नहीं हो सकती | (५) पर्यायदशक्ति से युक्त होनेपर हि द्रव्यशक्ति 
कार्यकारिणी होती हे इसका अर्थ यह है कि पर्यायरूप से परिणत हुए बिना द्रव्य सामथ्य॑संपन्न होनेपर भी स्वपर- 
परिणासों का कारण (उपादान और तिमिस) नहीं बन सकता। (६) सहकारिकारण का सबंध हो जानेपर हि 
कर्यायगक्ति आविर्भत होती है । इससे यह निष्कर्ष निकल आता हैं कि-उपादानमभूत द्रव्य सामय्यंसंपन्न होनेपर भी 
सहकारिसामग्रा के सबंध के विना वह विशिष्ट परिणाम के रूप से कदापि परिणत नहीं हो सकता । 

अब देखना यह है कि एक द्रव्य में एक हि शक्ति हुआ करती है या अनेक शक्तियां हुआ फरती है । 
बस्तुत: एक ब्रव्य में अनेक शक्तियां होतो हे; क्‍यों कि एक व्रव्य के द्वारा किसे जानेवाले अनेक कार्य किये जाते हुए 
बेखनेमभें आता है। प्रमाण- 

यत्पुनरुक्तमेकानेका वेत्यादि तत्र अर्थानां अनेकेव शक्ति: । तथाहि-अनेकशक्तियुक्तानि कार- 
णानि, विचित्रकार्यत्वात्‌ (विभि-)-प्लाथंवत्‌; विचित्रकार्याणि वा कारणशक्तिभेदनिमित्तकानि, तत्त्यात्‌ 
विभिन्नार्थकायंबत्‌ । न हि. कारणदक्तिसेदसन्तरेण कार्यतानात्वं युक्तं, रूपादिज्ञानवत्‌ । यथव हि 
कर्कटिकादो रुपादिज्ञानानि रुपादिस्वभावशेदनिबन्धनानि, तथा क्षणस्थितेः एकस्मादपि अदीपादेर्भा- 
बात्‌ वरतिकादाहतेलशोषादिविचित्रकार्याण तच्छक्तिभेदनिमित्तकानि व्यवतिष्ठन्ते, अन्यथा रूपादे: 
नानात्व न स्थात, चक्षरादिसामग्रीभेदादेव हि तज्ज्ञानप्रतिभासभेद: स्थात्‌, ककेटिकादिद्रव्यं तु रूपादि- 
स्वभावरहितं एक अनंशमेव स्यात्‌ । “ चक्षुरादिबुद्धों प्रतिभासमानत्वात्‌ रूपादे' कर्थ कर्कटिकादिद्रव्य- 
स्य तब्रहितत्वम्‌ू_?  इति चेत्‌, तहिं तेलशोषादिविचित्रकार्यानुमानबुद्धो शक्तिनानात्वस्थ अपि 
अर्थानां प्रतीते: कथ॑ तद्रहितत्व॑ं स्थात्‌ ? “ प्रत्यक्षबुद्धों प्रतिभिसमाना. रूपादय: एवं परमार्थसन्तः, 
न सु अनुमानबुद्धों प्रतिभासमानाः शक्तयः ' इत्यपि असुस्बरम्‌, अदृष्टेश्वरादे: अपरमार्थसत्त्वप्रसडगात्‌ । 
' प्रदीषादिद्रब्यस्थ एकस्य वर्तिकादिसहकारिसामग्रोभेदात्‌ तद्दाहाविकायेनानात्वं, न पुनः तच्छक्ति- 
सेदात्‌ ' हृत्यपि अविचारितरमणीयं, रूपादे: अपि अभावप्रसब्गात्‌ । शक्यं हि वक्‍तुं करककटिका दिद्रव्ये 


१२८ श्ीऋषसनाथदिगंबरज॑नप्रंथप्रकारानसंत्यायाः 


अक्षुरादिसामग्रीभेदाद रुपादिप्रत्ययप्र तिभासभेद:, न पुनः रूपादनेकस्वसावभेदाद इति । तत्‌ न प्रसा- 


णप्र तिपन्नत्वाद्‌ रूपाविवत्‌ शकक्‍तीनां अपलाप: युक्त: इति | [प्र. क्‌. मा., नि. सा. सं. पु २०१-२० २) 
जो फिर “दक्ति एक है या अनेक है?” इत्यादि प्रतिपादन किया ग्रया है उस विषय से “पदायों को 
हाक्ति अनेकरूप हि है अर्थात्‌ प्रत्येक पदार्थ में अनेक शक्तियां होती हे” ऐसा अभिप्राय है । जुछासा-जिसप्रक/र 
अनेकविध भिन्नभिन्न पदार्थों के कार्य-परिणाम अनेकविध होनेंसे उन अनेकजिध सिन्नस्रिन्न पदार्थों की अलेकविध 
शक्तियां होती हे उसोप्रकार अनेकविध भिन्नभिन्न कारणभूत पदार्थों के फार्य-परिणास अनेकबिध होनेसे उत अनेक- 
विध भिन्नभिन्न कारणभूत पदा्थों की शक्तियां अनेकबिध होतो हे । [कहनेका भाव यह हैँ कि कारणभूत प्रत्येक 
पदार्थ के कार्य-परिणास अनेकविध होनेसे कारणभूत प्रत्येक पदार्थ में अनेक शक्तियां होतो हे ।)] अथवा अनेकबिध 
कार्यों के परिणामों के कारण कारणसूतपदार्थ में विद्यमान होनेवालो शक्तियां अनेक होती हे; क्‍यों कि कारणभत 
पदार्थ के कार्य अनेकविध होते हे; जैसे भिन्नभिन्न पदार्थों के भिश्नभिन्न कार्य । सिन्नसिन्न पदार्यों के भिन्नभिन्न कार्यों 
के उस पदार्थों को भिन्नभिन्न शक्तियां जिसप्रफार कारण होती हें उसीप्रकार एक पदार्थ के भिन्नसिन्त अनेकविध 
कार्यों के उस एक पवार्थ क्रो अनेकविध भिन्नभिन्न शक्तिया कारण होतो हैं। कारणगत सिन्नभिन्न अनेकधिध शक्ति- 
यों के बिना कार्यों का अनेकविध होना युक्तिसगत नहीं है, जंसे रूप आदि का ज्ञान । स्पर्शशान, रसजञान, गंधशान 
और वर्णज्ञान ये जो ज्ञान के भेद पाये जाते हे वे जिसप्रकार पुद्गलबद्रव्यग॒त स्पर्श, रस, गंध और बर्ण इन गुणों के 
बिना नहीं पाये जा सकते उसोप्रकार एक पदार्थ के कार्यों का अनेकविधत्व उस एक कारणभूत पदार्थ सें अनेकविध 
शक्तियों का अस्तित्व हुए बिता नहीं हो सकता । जिसप्रकार ककड़ो आदि के विषय में होनेवाले रूपशञान, रसशान, 
गंधज्ञान और स्पर्शाशान ये ज्ञान के भेद ककड़ी आदि में होनेवाले रूप, रस, गध और स्पश इन गुणों के कारण से 
होते हे, उसोप्रकार क्षणमात्रकालवर्ती प्रदीपादिरूप एक पदार्थ के वतिकादाह, लेलशोष आदि अनेकविध भिन्नभिन्न 
कार्यों के कारण प्रदीपगत अनेक शक्तियां हें । यदि ऐसा न होता तो अर्थात्‌ जिनकी भिन्नभिन्न शक्तियां कारणभूल 
होती है ऐसे तलशोष आदि कार्य प्रदीषयत तेलशोष आवि की भिन्नभिन्न शक्तियों का अभाव होनेपर भो होते हे 
ऐसा मान लिया तो रूप आदि गुणों का अनेकत्व नहीं होगा; कितु चक्षु आदि सामग्रो के अनेकविधत्व से रूपादि के 
(उनका अभाव होनेपर भी) ज्ञानरूप प्रतिभासों का अनेकविधत्व सिद्ध हो जायया और ककड़ी आवि द्रव्य रूपावि- 
सुणरूप स्वभाव से रहित-शून्य, एक और अंशरहित-निरश सिद्ध हो जायगा । 'चाक्ष॒षादि ज्ञान में रूपादिकों का 
प्रतिभास होनेसे ककडी आदि द्रव्य का रूपादिगुणशन्यत्व कंसे होगा ?” ऐसा कहना हो तो तेलशोषादिरूप अनेकविध 
कार्यरूप लिग से जनित ज्ञान में अर्थों की शक्तियों को अनेकबिधता की प्रतीोति हो जानेसे अर्थों का अनेफद क््तियों से 
रहितपना कंसे सिद्ध होगा ? “ प्रत्यक्षज्ञान में प्रतिभासित होनेवाले रूपादि हि परमायत:-वस्तुतः विधमान हे; कितु 
अनुसालज्ञान में प्रतिभासित होनेवाली शक्तियां परमायंतः सद्रूप नहीं हो सकतो ” यह कहना भी समोचौन नहीं है; 
क्यों कि अदृष्ट, ईइवर आदिकों का बे प्रत्यक्षगम्य न होनेसे परमार्थत: सूप होनेका अभाव हो जानेका प्रसग उपध्थित 
हो जायगा । “ प्रदोपादिरूष एक द्रव्य का वतिकादिरूप साप्रप्री के अनेकविधत्व के कारण उसके दाहादिकायों का 
अनेकविधत्व सिद्ध हो जाता है, उसके क्षक्तिरूप स्वप्ावों के भेद से उन वाहादिकार्यों का अनेकविघत्थ सिद्ध नहीं 
होता यह अभिष्राय भो अविचारितरमणीय हें-जबतक उसका विचार नहीं किया तबतक ठीक जचता है; क्‍यों कि 
कर्क टिकावि पुद्‌गलब्रव्यों में रूप आदि गुणों का अभाव हो जानेका प्रसग उपस्थित हो जाता है। *कर्कटिकाबि- 
ककही आदि व्रध्य में चक्ष्‌ आदि सामग्री की अनेकविधता से रूपादि के ज्ञान में प्रतिभासों को अनेकविधता होती 
है; ककड़ो आदिरूप पुदगलब्रब्य के रूपादिगुणरूप अनेक स्वप्तायों के भेद से रूपादि के ज्ञान में प्रतिभासों कौ अनेक- 
विधता नहीं चल स कहा जा सकता हैं। इसलिए जिसप्रकार प्रमाणों के द्वारा जाने गए रूप आदि गूणों का 
सा करना यु नहीं है उसोप्रकार प्रमाणों के सहारेसे जानो गयी शक्तियों का अपलाप करना यक्तिसंगत 
हस प्रभाण से एक द्रब्य में उसके अनेक कार्यों के साधन से अनेकविध शक्तियों को निर्बाधरूप से सिढि 
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ही जाती है । 
भेदाभेबसाधक साधनोंपर पर विचार- 
अलेक धर्मों के अप्रेद को सिद्धि करनेवाले कुछ आठ साधन शास्त्रकारों ने बताये है । इस साधतों के 
जब अभेद को सिद्धि नहीं होती, तब भेव की सिद्धि हो जाती है। अतः भेद और अभेव की सिद्धि कश्नेवाले साधन 
एक हि हे-भिन्नभिन्न नहीं है। नीचे पेश किये गये शास्त्रीय प्रमाण से उन साधनों का स्वरूप स्पष्ट हो जाता है# 
देखिए- 
* के पुनः कालादय:ः ? ' कालः, आत्मरूपं, अर्थे:, संबंध, उपकार।, गुणिदेश:, संसर्ग:, हाब्द: इति। 
(१) तत्र “स्थात्‌ जीवादि वस्तु अस्ति एवं ?, ” इत्यत्र यत्काल अस्तित्वं तत्काला: शेषानन्तधर्मा: 
बस्तुनि एकत्र इति तेषां कालेन अभेदवत्ति:: (२) यत्‌ एवं च्‌ अस्तित्वस्थ तद्गृणत्थ॑ आत्मरूपं, तदेव 
अन्यानन्तगुणानां अपि इति आत्मरूपेण अभेदव॒ि:; (३) यः एवं च आधारः अर्थ: द्रव्याख्यः अस्ति- 
स्वस्थ, स एवं अन्यपर्यायाणां इति अर्थेन अभेवव॒त्ति:; (४) यः एवं च अविश्वग्मावः कथडिचित्तादा- 
त्म्यलक्षण: सम्बन्ध: अस्तित्वस्य, स एवं अदोषविद्येषाणां इति सम्बन्धेन अभेदव॒त्ति:; (५) यः एव च 
उपकारः अस्तित्वेन स्वानुरकतत्वकरणं, स एवं शेष: अपि गुण: इति उपकारेण अभेदवत्ति:; (६) यः 
एवं गुणिदेशः अस्तित्वस्थ, स एवं अन्यगुणानां इति गणिवेशेन अभेदवत्ति:: (७) यः एवं च एकव- 
स्त्वात्मना अस्तित्वस्यथ संसर्ग, स एवं दोषधर्माणां इति संसर्गेण अभेदवृत्ति:: (८) यः एव वा 
“ अस्ति | -इशब्दः अस्तित्वधर्मात्मकस्य वस्तुन: वाचकः, स एवं शेषानन्तधर्मात्सकस्य अपि इति शब्देन 
अभेदवृत्ति:; पर्यायाथिकगुणभावे द्रव्याथिकप्राधान्यात्‌ उपपद्मयते । द्रव्याथिकगुणभावेन पर्यायाथिकप्रा- 
धान्‍्ये तु न गृणानां कालादिभि:ः अभेदबृत्तिः अष्टविधा सम्भवति- (१) प्रतिक्षणं अन्यतोपपत्तेः भिन्न- 
कालत्वात्‌, सकृत एकत्र नानागणानां असम्भवात्‌, सम्भवे वा तदाश्रयस्थ तावद्धा भेदप्रड़गात; (२) 
तेषां आत्मस्वरूपस्थ च भिन्नत्वात्‌ तदभेदे तडद्भेवविरोधात्‌ं; (३) स्वाश्रयस्थ अर्थस्थ अपि नानात्वात्‌ 
अन्यथा नानागणाश्रयत्वविरोधात्‌; (४) सम्बन्धस्य च सम्बन्धिभेदेन भेददर्शनात्‌ नानासम्बन्धिभि: 
एकसम्बन्धाघटनात्‌; (५) तेः क्रियमाणस्थ उपकारस्य च॒ प्रतिनियतरूपत्वस्थ अनेकत्वात्‌; (६) 
गुणिदेशस्य प्रतिगु्ण भेदातू, तदभेदे भिन्नार्थनुणानां अपि गुणिदेशाभेदप्रसदछगात्‌; (७) संसर्गस्थ थे 
प्रतिसंसगिभेदातू, तदभेदे संसगिभेदविरोधात; (८) शब्दस्य च प्रतिविथयं नानात्वात्‌ सर्वगुणानों 
एकशब्दस्य वाच्यतायां सर्वार्धानां एकशब्दवाच्यतापत्ते: शब्दान्तरवेफल्यात्‌ + तत्त्वतः अस्तित्वादीनां 
एकत्र बस्तुनि एवं अभेदवर्ते: असम्भवे कालादिभि: भिष्नात्मनां अभेदोपचार क्रियते । तत्‌ एताम्यां 
अभेववत्त्यभेवोपचाराभ्यां एकेन शब्देन एकस्प जोवादिवस्तुन: अनन्तधर्मात्मकस्य उपात्तस्थ स्पात्कार: 
द्योतक: समवतिष्ठते । [ इलो. वा., ह. लि. प्र., पृ. १९३, नि. सा. सं., पृ. १३६ ] 
काल आदि फौन हे ? इस प्रइन का उत्तर कहो हैं- १) काल, २) आत्मस्वरूप, ३) अर्थ, ४) संबंध, 
५) उपकार ६) गुणिवेश, ७) संसर्ग और ८) शब्द । १) उन में “ जीवादि पदार्थ क्यंचित्‌ है हि! इस उदाहरण 
में जीवादिरूप बस्तु में जितने काललक अस्तित्व गुण विद्यमान रहता है उतने कालतक शेष अनन्तधर्म रहते हे ।इस 
प्रकार से जीव आदि एक पदार्थ में अष्तित्व और अन्यधर्मों को वृत्ति-स्थिति काल की दृष्टि से अभदरूप से है । 
दूसरा उदाहरण घट का लोजिये । जितने कालतक घट में अस्वित्वधर्म रहता है उतने कालतक घट के कहे जानेवाले 
दोष अन्य धर्म भो रहते हैं । जिस काल में घट का अस्तित्व हि नष्ट हो जाता है उस काल में घट के कहे जानेवाले 
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औेष धर्मों का भी अभाव हो जाता है । इस से स्पष्ट हो जाता है कि पदार्थ के अस्तित्व धर्म के साथ उसके अन्य 
धर्मों का अविनाभाव-तावात्म्य-अभेद सिद्ध हो जाता है। जीव द्रव्य में होलेवाला अस्तित्व गण अप पक होता 
-है इसलिए उसका शानसामास्यकूप धर्म भो अन।दिनिधन होता है; क्‍्पों कक जीव के अस्तित्व पीर ज्ञान 
थूण का काल की दृष्टि से अभेद होता है। इससे स्पष्ट हो जाता है कि पवाय्थ के न 2 
होता है उतना हि काल उसके अन्य धर्मों का उस पदार्थ में अस्तिरूप होनेका होता है। अतः पदार्थ का अ व धर्म 
और उसके अम्य होष धर्म हनमें काल की दुष्टि से अभेद सिद्ध हो जाता है ्‌ २) जो हि करके का पवार्थ का 
बुण 'होना आत्मरूप है-स्वरूप है-अस्तित्व गुण का स्वभाव है वहि पदार्थ का गुण होना अन्य अनंतंगुणों कण भी 
स्वरूप है-स्वभाव है। इसप्रकार एक पदार्थ में पदार्थ के गुण होनारूप स्वभाव से पदार्थ का अस्तित्व धर्म ओर 
जे अनन्तधर्म भो रहते हे । अतः एक पदार्थ में अस्तित्वादि सभो धर्मों की स्वस्वरूप की 'आत्मस्वरूप की दृष्ठि से 
बप्ेद से वृत्ति-स्थिति होतो है। जिसप्रकार अस्तित्वगुण का जोवपदार्थ का गुण होता स्वस्वरूप है-आत्मरूप है 
उसौप्रकार अन्य ज्ञानाविरूप अनन्तगुणों का जीवपदार्थ का गण होना भी स्वरूप है। अतः जीवरूप एक पदार्थ में 
मस्तित्व और अन्य शेष ज्ञानाविरूप अनन्तधर्म इन को आत्मस्वरूप की दृष्टि से अभेद से बत्ति होती है। जिसप्रकार 
घट का गुण होना अस्तित्व का स्वरूप है उसीप्रकार उसके अन्य शेष अनन्तधर्मों का भी घट का गुण होना पक 
है-आत्मरुप है । अतः घटरूप एक पदार्थ में अस्तित्व और अन्य शेष अनन्तधर्मों को आमस्वका की बूष्टि से अभेद 
से वृत्ति होती है। ३) जो हि पदार्थ अस्तित्वमुण का आधार होता है, वह हि अन्य अकमभावि पर्यायों का अर्थात्‌ 
भुणों का आधार होता है | इसप्रकार एक द्रव्य का अस्तित्वध्मं और उसके अन्य अनन्तगुण इनका जब एक हि 
पदार्थ आधार होता है तब अर्थ की वृष्टि से उन गुणों में अभेद होता है । जिसप्रकार अस्तित्वगुण का जीवपवार्थ 
माभ्रय होता है उसीप्रकार अन्य शेष अनन्तधर्मों का भी जीवद्रब्य आश्रय होता है । अतः अस्तित्वधर्म और अन्य 
ज्ेष शञानाविरूप अनन्तधर्ं इन का एक जीवपदार्थ आश्रय होनेसे अर्थ की दृष्टि से उन धर्मों में अभेद होता है। ४) 
जो हि अस्तित्वधर्म का पदार्थ के साथ अविश्व्भाव-अपृथरभाव अर्थात्‌ कथंचित्‌ तादात्म्यरूप सबंध होता है बही 
अविश्वरभाव अर्थात्‌ कथचित्तादात्म्यरूप संबंध अन्य अशेषधर्मों का उसी पदार्थ के साथ होता है। इसप्रकार पदार्थ के 
अस्तित्वधर्म का और उसके अन्य शेष धर्मों का उसी एक पदार्थ के साथ कथचित्‌ तावात्स्यसंबध अर्थात्‌ अभेद होनेसे 
उन सभी धर्मों में सबंध को दृष्टि से अभद होता हे । जिसप्रकार अस्तित्वधर्म का जीवपदार्थ के साथ कथचित्‌ 
हादात्म्यसंबध होनेसे अस्तित्वथर्म और अन्य शेष ज्ञानादिरूप अनन्तधर्म इनसे सबंध की दृष्टि से अभेद होता है । 
५) पदार्थ का अस्तित्वगुण के द्वारा अपने स्वरूप से युक्त किया जानारूप जो पदार्थ का अस्तित्वगुणकृत उपकार 
होता है वही उस पदार्थ के शोष अन्य गुणों के द्वारा अपने स्वरूप से युक्त किया जानारूप उसी पदार्थ का गेबगण- 
कृत उपकार होता है। पदार्य का अस्तित्वगुणक्ृत और उस पदार्थ में आश्रित हुए जो उसके अन्य शेष गुण होते हे 
उनकै द्वारा किया जानेबाला उपकार एक होतेसे अस्तित्वगुण ओर उसके अन्य शेष गुण हनमें उपकार की वृष्टि से 
अप्रेद हौता है। इस अभिश्राय का स्पष्टोकरण एक वृष्टान्त के द्वारा स्पष्ट किया जाना आवश्यक है । दृष्टान्त के 
पहलै उपकारशब्द का खुलासा किया जाता है। आचार्यत्रवर श्रीविद्यानंद ने उपकार शब्द का अर्थ “ स्वानुरक्‍्तत्वक- 
रण ' ऐसा किया है । ' स्वानुरक्तत्वहरग ” इस पदका अर्थ हैँ ' अपनो विशेषता का पदार्थ में निर्माण करना ' ऐसा 
हैं । नोलवर्ण पुदुगल का गृण है । वह गुण पुद्गल में अपने वंशिष्टय का 'नर्माण करता है। पदार्थ में 
अस्तित्वगुण अपने वेंशिप्ट को निर्माण करता है। यदि अस्तित्वगुण का वे शिष्ट् पदार्थ मे न हो तो पदार्यंका अभाव 
हो जायगा । इस वेशिष्ट्च्र का पदार्थ में निर्माण करना हि पदार्थ का गुणकृत उपकार हैँ । जिसप्रकार अस्तित्वगुण 
पुदृगलपदायं में अपने वंशिष्ट्य को निर्माण कर पदार्थ का उपकार करता है उसीध्रकार नीलत्वादिरूप अन्य गण 
भो पुद्गलपदार्थ में अपने वेश्िष्टय को निर्माण कर उसी पदार्थ का उपकार करता हैँ । अतः अस्तित्वधर्म और 
अन्य शेष नीलत्वादिधमं पुवृगलपदार्थ में अपने वंश्िष्ट्व को निर्माण करनेवाले होनेसे उपकार की दृष्टि से उन 
धर्चों से अभेद होता हैं। इस दृष्टास्त से पदार् के धर्मों में उपकार की दृष्टि से अभेद होना स्पष्ट हो जाता है । 


समयसारः । श्श्श 


६) जो हि अत्तित्वधर्भ का गुणिदेश होता हैं वही अन्य धर्मों का गुणिदेश होता है। इसप्रकार गुणिदेश की वृष्टि 
-है अस्तित्वधर्म और अन्य शेकधर्म इनमें अभेद होता है । गुणी के अर्थात्‌ गुणवान्‌ पदार्थ के जितने प्रदेशों में अस्तित्व 
होता है उतने हि भ्रवेशों में अन्य शेष गुणों का होना हि अस्तित्वगुण ओर अन्य शेष गृण इनमें गुणिदेश की दृष्टि 
से अभेद होता है । पदार्थ के सभी प्रदेशों में अस्तित्वगुण होता है । इस अस्तित्वगुण के समान पदार्थ के सभी प्रदेशों 
में उसके अन्य दोष गुण भी होते हैँ । अस्तित्वगुण जीव के कुछ प्रदेशों में होता हे ओर कुछ प्रदेशों में नहीं होता 
ऐसा कप नहीं होता । वह गुण जीव के सभी प्रदेशों में होता है । जिसप्रकार अस्तित्वगुण जीव के सभी भ्रवेज्ञों सें 
होता है उसतोप्रकार जीव के शेष अन्य ज्ञानादि अनन्त गृण भी होते है । अतः जीव का अस्तित्वगूण और उसके 
अन्य शेष ज्ञानादि गुण इनमें गुणिदेशा की वृष्टि से अभेद होना स्पष्ट हो जाता हे । ७) जो हि एक पदार्थ के रूपसे 
अस्तित्वधर्म का पदार्थ के साथ संसर्ग होता है वही एकवस्तु के स्वप्ताव के रूप से उसी पदार्थ के अन्य शेष धर्मों का 
उसी पवार्थ के साथ संसर्ग होता है । इसप्रकार एक पदार्थ के साथ एक वस्तु के स्वभाव के रूप से अस्तित्वधर्म का 
संसर्ग होतेंसे ओर उसी पदार्थ के अन्य शेष धर्मों का एक बस्तु के स्वभाव के रूप से उसो पदार्थ के साथ संसर्ग 
होनेसे उस पदार्थ का अस्तित्व धर्म और उसी पदार्थ के अन्य शेष धर्म इनमें संसर्ग की दृष्टि से अभेद होता है । 
संसर्ग दो भिन्न पदार्थों में होता है । लोकव्यवहार में पर्यायाथिकनय की दृष्टि से गुणगुणी में भेद समझकर व्यवहार 
किया जाता है । गुण और ग॒णी में द्रब्याथिकनय की दृष्टि से भेद का अभाव होता हे-अभेद होता है तो भो ' यह 
अग्नि की उष्णता हे ” इसप्रकार अग्नि और उष्णता इनमें बस्तुतः अभेद होनेपर भो उनमें भेद समझकर व्यवहार 
किया जाता है । इस व्यवहार से उनके भेद का संस्कार जो दृढ़ हो गया होता है उसका अभाव द्रव्याथिकनय की 
सहायता से किया जाता है। कर्यंचित्‌ तादात्म्यरूप संबंध में अभेद मुख्य होता है और भेद गौण होता है और संसर्गं 
में भेद मुख्य होता है और अभेद गौण होता है । यह तादात्म्यसंबंध में और ससर्ग-संयोगसंबंध में फर्क होता है । 
कथचित तादात्म्य कर्यंचित्‌ भेदाभेदरूप होता है | भेदविशिष्ट अभेद को संबंध कहते हें और अभेद विशिष्ट भेद को 
संसर्ग कहते हे । ८) जो हि “ अस्ति ” यह शब्द अस्तित्वधर्म से युवत पदार्थ का वाचक होता है वही “ अस्ति ” यह 
शब्द गोष अनन्तधर्सों से युक्त पदार्थ का वाचक होता है। इसप्रकार अस्तित्वधमंयुक्‍त पदार्थ और शेष अन्य अनन्त- 
धर्मों से युक्त बही पदार्थ ' अस्ति ! हस दाब्द का बाच्य होनेसे दब्द को दृष्टि से उन धर्मों में अभेद होता है। जित 
गुणों में पर्यायाथिकनय की दृष्टि से भेद होता है उन गुणों में पर्यायाथिकनय की गौणता होनेपर और द्रव्याथिकनय 
की मुख्यता होनेपर अभेद घटित होता है ) 


जब द्रव्याथिकनय की गोणता होती है और पर्यायायिकनय की प्रधानता होती है तब एक पदार्थ का 
अस्तित्व धर्म और उसी पदार्थ के अन्य शेष अनन्तधर्म इनमें कालादि की दृष्टि से आठ प्रकार के अभेद की 
सभ्ाव्यता नहीं होतो। ( १ ) एक समय भें पदार्थ को एक हि पर्याय होती है-अनेक पर्यायें नहीं होती । उत्तरपर्याय 
से युक्त उसी पदार्थ का पूर्वपर्याय से भेद होता है । पूर्वपर्याययुक्त पदार्थ और उत्तरपर्याययुकत पदार्थ में भेद न 
माता तो, बालावस्था से कुमारायस्थ। का भद नहीं होगा और उससे बालक कुमारावस्था के रूप से परिणत हुआ 
कभी भी पाया नहीं जायगा। पदार्थ में प्रतिसलय अर्थपर्यायें होती रहती हे । अतः प्रतिक्षण पदार्थ को भिन्नता 
घदित हो जाती है । यह अथंपर्याय भी प्रतिक्षण भिनश्चरूप होनेसे अर्थपर्याययुक्त पदार्थ की प्रतिक्षण अन्यता-भिन्नता 
सिद्ध हो जाती है। एक समय में एक हि अर्थपर्याय होती है-अनेक अर्थपर्यायें नहीं होती । पदार्थ की अर्थंपर्याय 
के कारण व्यक्त होनेवाली भिन्नता उन अर्थपर्यायों के काल भिन्नभिन्न होनेसे होती है । प्रत्येक समय में होनेवाली 
पदार्व की भिश्नता का कारण अर्थपर्यायों के कालों को भिन्नता होनेसे एक पदार्थ में एक समय में अनेकविध गुणों के 
अस्तित्व का होना असंभव है । ऐसी अवस्था में भी एक पदार्थ में एक समय में अनेकविधगुणों का होना संभाव्य 
माना तो पदार्थ में एक समय में जितने गुण होंगे उतने प्रकार एक पदार्थ के एक समय मे होंगे। अतः पदार्थ की 
विविधता कालप्रेदनिभित्तक होनेसे काल की दृष्टि से द्रब्याश्चित अनेक गुणों में अभेद सिद्ध नहीं होता, अधि तु 
भेद हि सिद्ध हो जाता है। ( २) एक पदार्थाश्षित अनेक ग॒णणों का द्रव्याथिकनय की दृष्टि से एक हि पदार्थ का 


(श्र अ्रोऋषभसायदिगंबरज॑सप्रंभभकाशनसंस्थायाः 


आश्रय करने का स्वरूप एक होनेसे उन सभी गुणों में अभेद होता है तो भी बरब्याधिकतय मत 00 

पंययाधिकनय सुर्य होनेपर एकपदार्थाश्रित अनेक गुणों में अभेव को सिद्धि नहीं होती; कितु भेद को हि हा 
होती है; क्यों कि अनेक गुणों में से प्रत्येक गुण का स्वरूप स्वभिन्न अन्य गुण के स्वरूप से भिन्न होता है और 
उन गुणों के स्वरूप में भेद नहीं होता ऐसा माननेसे उतकी परस्पर भिन्नता फा अभाव हो जाता है । स्पशं, रस, 
भ्रन्ध ओर वर्ण ये चार गुण पुदृगलाशित हैं। ये सभी गुण द्रव्याधिकनय की दृष्टि से परस्परभिन्न नहों होते, अपि 
ठु अभिन्न होते हैँ; क्यों कि पुदूयल का आश्रय करने का उनका स्वभाव एक हि होता है। व्रव्यायिकनय की गोणता 
होनेपर और पर्यायाथिकनय की प्रधानता होनेपर उन गुणों में अभेद की सिद्धि नहीं होती; क्पों कि चारों गुणों 
का स्वभाव एक नहीं होता-भिन्न होता है। यदि इन चारों गुणों का स्वरूप एक होता तो उनमें होनेवाले भेद का 
मभाव हो जाता ओर उनको चार यह संरुया नहीं बन पाती । अतः पर्यायाथिकतय की प्रधानता होवेपर एकद्रब्या- 
'धित अलेक गुणों में स्वरूप को दृष्टि से अभ्ेद सिद्ध नहीं होता। ( ३) अक्रमभाविपयायरूप अनेक गुणों का 
“आश्रयभूत एक पदार्थ को दृष्टि से भी उन अनेक गुणों में अभेद की सिद्धि नहीं होती; क्यों कि गुणों की अनेकता 
“के कारण उनके आभ्रयभूत पदार्थ का भो अनेकरूपत्व सिद्ध हो जाता है। गुणों में भेद होनेसे उनके आधयभत 
गुणी का-पदार्य का भो भेद हो जाता है। एक समय में एक हि गुणरूप अक्रमभाविपर्याय होती है। एक पदार्थ 
में अनेक गुण होनेसे अक्रमभाविपययें सो अनेक होतो हें। अक्रमभाविपर्यायों को अनेकता के कारण गुणाश्रयभत 
"बदार्थ की भी अनेकता सिद्ध हो जाती है । जब गुण/श्रयभूत पदार्थ को अनेकता पर्यायाथिकनय को वृष्टि से सिद्ध 
होती है तब पदार्थ की दृष्टि से पदार्थ के गुणों में अभेद को सिद्धि होना असंभव है। यदि गृणाश्रयभ्त पदार्थ की 
अनकता नहीं होती ऐसा माना तो पदार्थ का अनेक गुणों का आश्रय होनेमे विरोध उपस्थित होता है। यद्यपि 
-आस्लरसगुणयुकत कच्चे आम में ओर मधुररसगुणयुक्त पके हुए आम से एकत्वप्रत्यभिज्ञास से एकत्य की सिद्धि हो 
जाती है अथवा द्रव्याधिकनय की दृष्टि से उभयावस्थापन्न आस का अभिन्नत्व-एकत्व सिद्ध हो जाता है तो भी 
आस्लरसगुणयुक्त आश्रफल से मधुररसगृुणयुक्त पके हुए आम्रफल का पर्यायाथिकनय की दृष्टि से भिन्नत्व सिद्ध 
हो जाता है। यदि भिन्नभिन्न रसगुणों से युक्त आम्रफल में कथचित्‌ भो भेद नहीं होता अर्थात्‌ स्वथा अभेद हि 
होता है ऐसा माना तो फच्चे आश्नफल में और पके हुए आज्रफ़ल में सवथा अभेद की सिद्धि हो जानेसे आम्लरस- 
गुण से सधुररसगुण के भेद का अभाव सिद्ध हो जायगा और आख्रफल का नासायुणाश्रयत्थ भी चला जायगा, 
जिससे यह आम कच्चा है आर यह पका हुआ है यह व्यवहार भी नहीं रहेगा । अतः रसगृण के भेद के कारण उन 
भिन्न रसों के आश्रय में भी भिन्नता होती है इस अभिष्राय को स्वोकार करना होगा । अत अर्थ की दृष्टि से भी 
बानागुणाश्रयभूत पदार्थ का द्रव्याथिकनय की दृष्टि से एकत्व सिद्ध हो जानेपर भी पर्यायाधिक्रनय की दृष्टि से उस 
पदार्थ का जब अनेकत्व सिद्ध हे। जाता है तब अनेक गुणों में अर्थ को दृष्टि से अभेद की सिद्धि नहीं हो सकती । 
( ४ ) प्रत्येक पदार्थ अनक या अनन्त गुणों का आश्रय होता है। द्रब्याथिकनय को दृष्टि से यद्यपि पदार्थ का 
एकत्व होता है तो भी पर्थायाथिकनय की दृष्टि से पदार्थाश्रित जितने गुण होते हे उतने उसके प्लेद होते हे । एक 
गुण के आश्रयभूत पदार्थ का भेद दूसरे गृण के आश्रयभूत पदार्थ के भेद से पर्यायाधिकनय को वृष्टि से प्रिन्न होता 
है । पदार्थ का भेद और तदाश्चित गुण इन में तावात्म्यसबध होता है। पदार्थ का धद और तदाश्रित गुण ये दोनों 
सबधी है । पदार्य के जितने भेद होते हैँ और तदाश्नित जितने गृण होते है उत्तने हि सबधो होते हैं । पदार्थ के 
भेदों में परस्परभिश्नत्व होनेसे और तदाश्रित गुणों में व्यवहारनय की दृष्टि से भेद होमेसे एक संबधियुगल से 
अन्य संबधियूगल का भेद होता है । सबधियुगलो में परस्पर प्रेद होनसे उनसें होनेबाले सबधो में भी भेद होता 
है । संबंधियों में भव होनेसे संबंधों में भेद होनेके कारण संबंधों अनेक होनेसे एक पदायं में एक हि संबंध का 
हो घटित न होनेसे अर्थात्‌ अनेक सब्रधी का सद्भाव घटित हीनेके कारण एकपदार्थाश्रित अनेक गुणों में अभेद 
कह आजकल सी भगएण ओर शा मद ने शा बाल का ताल होता 
जरसग्‌ और जिसके साथ मधुररसगृण का तादात्म्य होता 
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है बह आज्रफल की अवस्था ओर सधुररसगृण ये दो संबंधी इनमें परस्पर भिन्नता होतो है। इन संबंधियुगलों में 
परस्पर भिश्नता होनेले उन युगलों में होनेवाले तावात्म्यस्वरूप संबंधों में सिन्नता होती है। अतः अनेक संबंधियों 
के कारण एक आकर फल में होनेबाले संबंधों का एकल्व सिद्ध न होनेसे आज्रफल के आस्लरसगुण और मधुररसगुण 
इनमें अभेद की सिद्धि नहीं हो सकती। यहां संबंधों की विभिन्नता-अनेकता पर्यायाथिकनय की दृष्टि से सिद्ध 
की गयी है। (५ ) गुणों की अपनी विशेषता से-अपने विशेष स्वरूप से अपने आश्रयभूत पदार्थ को युक्त करनाहि 
पदार्थ का भुणकृत उपकार है । एक पदार्थ में अनेक-अनंत गुण होते है । प्रत्येक गुण अपने आश्रयभूत पदार्थ को 
अपने स्वरूप से युक्त बनाकर उस पवार्थ का उपकार करता है । भ्रत्येक गुण का स्वरूप निश्चित होनेसे उस गुण 
के द्ाारा किया जानेबाला उपकार सी निर्चितस्वरूपवाला होता है। भिन्न भिन्न गुणों के द्वारा किये जानेवाले 
उपकार निश्चितस्वरूपयाले होनेसे अन्योन्यव्यावर्तंक होसेके कारण परस्पर भिन्न होनेसे अनेक होनेंके कारण पदार्थ 
का उपकार करनेवाले गुणों में भेद की सिद्धि हो जाती है। जब कण्ले आम को आम्लरसगृण अपने स्वरूप से युक्‍त 
करता है और मधुररसगुण कालान्तर में उसी आज्जफल को अपने स्वरूप से युक्त करता है-व्याप्त करता है तब 
आम्रफल ऋमसे खट्टा और मीठा कहा जाता है। आस्लरसगुणकृत उपकार और मधुररसगुणकृत उपकार में परस्पर 
भेद होता है । यदि उपकारों में भेद न हुआ तो ' खट्टा आम ' ' मीठा आम ' ये आम की अवस्थाएं मिट जायगी। अतः 
विभिन्नगुणकृत उपकारों में भेद होनेसे एक पदार्थ के गुणों में भेद की सिद्धि हो जाती है। (६ ) गुणों के भेद 
से हि पदार्थों में सेद पाया जाता है; क्यों कि गण हि पदार्थों की अन्योन्यविभिज्ञता का कारण होते हे । अतः 
गुणी-अनेफकगुणाधितपदार्थ की द्रव्याधिकनय की दृष्टि से एकता होनेपर हो पर्यायाथिकनय को दृष्टि से पदार्थ 
जितने गुणों का आश्रय होता है उतने हिं उसके भेद हो जाते हे । आम्रफल के सभी प्रदेश आम्लरसगुण से युक्त 
होनेसे कच्चा आस पके हुए आम्रफक्त से भिन्न होता है; क्‍यों कि पके हुए आम्रफल के सभी प्रदेश सधुररसगृण से 
युक्ष होते है । आस्लरसगुण और मधुररसगुण परस्पर भिन्न होनेसे उनके आश्रयभूत आम्रफरू में वह द्रव्याथिकनय 
की दृष्टि से एक होनेपर भो विभिन्नता होतो है। अतः गुणों के भेद के कारण व्रव्याथिकनय की दृष्टि से पदार्थ 
का एकत्व निर्बाध होलेपर भी पर्यायाथिकनय की दृष्टि से उस पदार्थ में भेदों की सिद्धि होतो है। अतः पदार्थ के 
जितने गृण होते है उतने उम्के भेद हो जानेसे उनके भेदों से गुणों मे भी भेद की सिद्धि हो जानेसे एकद्रव्याश्रित 
गुणों मे अभेद की सिद्धि नहीं होतो । यदि गुणों के भेद होनेपर सुणिदेश से अभेद हि भाना तो ज्ञानगुण और 
स्पर्शादियुण परस्परभिन्न होनेपर भी तदाश्रयत पदाथों में अभेद की सिद्धि हो जायगी अर्थात्‌ जीवब्रब्य और 
पुद्ग” द्रव्य इनसे अभेद की अर्थात्‌ एकद्रव्यर्व की सिद्धि हो जायगी । कितु जीवद्रव्य और पुद्गलव्रच्य एकरूप नहीं 
है; क्‍यों कि उनके असाधारणधर्म-गुण परस्परव्यावतंक है। इससे स्पष्ट हो जाता है कि जीवरूप गुणी और 
पुदुग लरूप गृणी परस्पर भिन्न होनेसे उनके गुणों को विभिश्नता सिद्ध हो जाती है । अतः प्रत्येक गुण के गुणिदेश 
भिन्न होनेसे एक पदार्याश्रित अनत गुणों में गुणिदेश की दृष्टि से अभेद की सिद्धि नहीं होती । ( ७ ) दो विभिन्न 
पदार्थों में संघोग होता है उसे संसर्ग कहते हे । गुण और गुणी इन से तथा परिणाम और परिणासी इन में यद्यपि 
द्रध्याथिक था निशचयनय फो दुष्टि से अभेद होता है तो भी पर्याधाथिक नय की या व्यवहारनय की दुष्ट से भेद 
होता है । “पवहारनय की दृष्टि से उनमें भेद होनेसे उसका अर्थात्‌ परिणास और परिणामों का तथा गुण और 
गणी का जो सबंध होता है बह संपोगरूप-संसर्गरूप होता है। परिणाम और परिणामी ये दोनों और गुण और गुणी 
पे दोनों संसर्गो हे । गुणी के जितने भ्ो गुण होते हे वे संसर्गोी है । गृणरूप संसर्गी के भेद से गुण और गणी के 
सभी संसर्ग भिन्न होते हे । यदि गुणों में सेद न होता तो संसर्यों से भी भेद न होता । प्रतिसमय पदार्थ की परयायि- 

प परिणति होती है | उस पर्याय के साथ गृण का संसर्ग होता हे। अतः द्रव्य की प्रत्येक पथयिरूप ससर्गो और 
गुणरूप संसर्गो स्व्तिन्त संसगियुगल से भिन्न होता है। अतः संस्गिभेद से ससर्ग भेद कि सिद्धि हो जाती है। 
'स्गभेद के कारण गुणों में अभेद की सिद्धि नहीं हो सकती । दण्डग्रहणफाल में होनेवाली देबदत्त को पर्याप और 
दण्ड इन में जो संसर्ग होता है वह छत्रग्रहणकाल में होनेवाली देखदत्त की पर्याय और छतन्न इनमें होनेवाले संसर्ग 
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से भिन्न होनेसे दष्ड और छत्र इन में जिसप्रकार अभेद सिद्ध नहीं होता उसीप्रकार संसर्ग भेद के कारण पदार्थ के 
अनेक गुणों में अभेद नहीं हो सकता । ( ८ ) बाध्यभूत अर्थ असेक और भिन्न होनेसे उनके बाचक शब्द अनेक 
और भिन्न होते हें। एक पदार्धशत अनेक चाझुपभूत धर्मों के बाजक दाब्य अनेक और भिम्भिन्न होते हैं । धर्मों के 
बाचक शब्द भिन्नसिन्न होनेसे अर्थात्‌ एक शब्द के हारा वाच्य न होनेसे शब्द की बृष्टि से भी एकपवार्धाशित धर्मों 
सें-पुणों मे अभेद कि सिद्धि नहीं होती । यदि एकपदार्थाधित अनन्तधर्मों का आचक एक हि शब्द होता है ऐसा माना 
गया तो सभी पदार्थों का वाचक एक हि दाब्द होमेकी आपत्ति उपस्थित हो जानेंसे अत्य शब्दों की विफलता होनेका 
प्रसंग उपस्थित हो जरता है ' इसप्रकार अर्थात्‌ व्यवहारनय की या पर्मायाथिकनय की दृष्टि से अस्तित्वादिध्ों का 
एक वस्तु में अभेबरूप से आश्षित होकर रहना असंभव होनेसे काछादि की वृष्टि से भिन्नस्वरूप होनेवाले धर्मों में 
अभेद का उपचार फिया जाता है अर्थात * इनमें भेद नहीं होता है” ऐसा उपचार से कहा जाता है । 

इससे स्पष्ट हो जाता है कि व्रृब्याथिकनय को दृष्टि से या निशुचयनय की वृष्टि से पदा्थाश्नित अनन्त 
धर्मों में और पदार्थ और उसके अनन्त धर्मों में अभेद होता है आर पर्यायाथिकनय की वृध्टि से या व्यवहारनय की 
बृष्टि से उसमें भेद होता है। जब पर्यायाथिकनय की दृष्टि से अनन्त गुणों में, आर गुण और गुणी में भेद की 
प्रधानता होतो है तब अभेव का उपचार किया जाता है । 
अध्यात्मज्ास्त्र में काललब्धि का अर्थ- 

“ कोप्सौ भाव: कश्च सोक्ष:? ” इति प्रदते प्रत्युत्तमाह-भाव: स तु अञ् विवक्षितः कर्मावत- 
संसारिजीवस्य क्षायोपशमिकज्ञानविकल्परूप: । स चानादिसोहोदयव्शेन रागद्वेषमोहरूपेण शुद्धों भव- 
तोति । इदानीं तस्य भावस्य मोक्ष: कथ्यते । यदायं जीवः आगमभाषया कालादिलब्धिरूपं अध्यात्म- 
भाषया शुद्धात्माभिमुखपरिणामरूपं स्वसंवेदनज्ञानं लभते तवा प्रथमतस्तावन्मिथ्यात्वादिसप्तप्रकृती- 
नामुपठामेन क्षयोपशमेन च सरागसम्यग्दृष्टिभृत्वा पठ्चपरमेष्ठिभक्त्यादिस्पेण पराश्रितधम्यंध्यान- 
बहिरडगसहकारित्वेन “ अनन्तज्ञानादिस्वरूपो5हम्‌ | हत्यादिभावनास्वरूपसात्माश्रितं धम्यंध्यानं प्राप्य 
आगमकथितक्रमेणासंयतसम्यर्दृष्टयाविगुणस्थानचतुष्टयसध्ये क्वापि गुणस्थाने दर्शनमोहक्षयेण क्षायिक- 
सम्यक्त्व॑ कृत्वा तदनन्तरमपूर्वादिगुणस्थानंष्‌॒प्रकृतिपुरुषनिर्मंलविचेकज्योतीरूपप्रथमशुक्लध्यानमनुभ्य 
रागह्रेघरूपचारित्रमोहोदयाभावेत निविकारशुद्धात्मानुभूतिरूप चारित्रमोहविध्वंसनसमर्थ वीतरागचारिशत्र 
प्राप्य मोहक्षपणं कृत्वा मोहक्षयालन्तरं क्षीणकषायगुणस्थानेःन्तमुहतंकालं स्थित्वा ट्वितीयशुक्लध्यानेन 
ज्ञानवशनावरणान्तरायकर्मत्रयं युगपदन्त्यसमये निर्म्ल्य केवलज्ञानादयनन्तचतुष्टयस्वरूप॑ भावमोक्ष 
प्राप्नोति इति भावार्थ: । [ पञ्चा., गा. १५०-१५१, ता. ब्‌. टी., नि. सा. सं., पु. २१७-२१८ ] 

यह भाव क्‍या है और मोक्ष क्या है ? ' ऐसा प्रइन होनेपर प्रत्युत्तर वेते हें कि-यहांपर वह साव विवक्षित 
है जो कि कर्मों से आवृत संसारिजीब के क्षायोपशमिकज्ञान का भेदरूप होता है। वह क्षायोपशमिकज्ञान का भेदरूप 
भाव अनाविकाल से जीवब्रब्य के साथ संदिरृष्ड-बद्ध हुए द्रब्यकर्मरूप मोह के उदय के कारण राग-हेष-मोहरूप 
विभावपरिणामों के रूप से अशुद्ध हो जाता है । अब उस भाव के अर्थात्‌ बिभावात्मक अशुद्धभाव के बिनाद का 


स्वरूप कहते हे । जब यह जोव आगमसभाषा में काललब्धिरूप और अध्यात्मशास्त्र की भाषा में शुद्ध आत्मा के 
अभधिमुख बने हुए उस जीव के परिणामस्वरूप स्वसवेदनजञान की प्राप्ति कर लेता है तब पहले मिध्यात्वादिसशक 
अर्थात्‌ मिथ्यात्व, सम्यग्मिथ्यात्व, सम्यकत्व और अनन्तानुबन्धि क्रोध, मान, साथा और लोभ इन सात प्रकृतियों के 
उपशम से और क्षयोपद्मम से सरागसम्यग्वृष्टि होकर पचपरमेष्ठियों की पक्ति आदि के रूप से परविषयके धम्पं- 
ध्यानरूप बहिरग के सहकारित्व से-निमितता से ' मे अनन्तज्ञानादिरूप हुँ इत्यादि प्रकार की भावना के स्वरूप 


आत्मसंबंधिधम्यज्ञान की प्राप्ति कर आगस में कहे गये क्रम से असंयतसम्यग्दृष्टि, एकदेशबिरत, प्रमत्तसंयत और 


समयसारः १३५ 


अप्रमससंयत इन चारों गुणस्थानों में से किसो एक गृणस्थान में दर्शनमोह के क्षय के कारण क्षायिक सम्यक्त्व के 
रूप से परिणत होकर बाद में अपूर्वकरणादिसंशक गुणस्थानों में कर्मप्रकृतियां और आत्मा इनमें होनेवाली भिन्नता 
का निंलक्ञानकप प्रथम शुश्लध्यात का अनुभव कर रागतेषरूपचारित्रमोहसंशक वव्यकर्म की उदयरूप परिणति 
को अभाव होनेसे विकारशून्य अत एवं शुद्ध ऐसी आत्सा की अनुभूतिरूप, चारित्रमोहनीयसंसक वव्यकर्म का नाश 
करनतेमें समर्थ ऐसे बीतरागचारित्र को प्राप्त कर मोह का क्षय करनेके बाद कोणकथायसंशक बारहवें गुणस्थान में 
अस्तर्मुह्तंकालतक स्थिरता को प्राप्त होकर द्वितोथ शुक्लूध्यान के द्वारा ज्ञानावरण, दर्शनावरण और अन्तराय इन 
तीस कर्सों का क्षीणकपायसंशक गुणस्थान के अन्त्यसभय में युगपत्‌ नाश करके केवलज्ञानादिरूप अनन्तचतुष्टयात्मक 
भावमोक्ष को प्राप्ति कर लेता है ऐसा भावाष है। 


इस उद्धृत प्रमाण से काललूव्धि के स्वरूप के साथ साथ अन्य शातव्य बातों का ज्ञान हो जाता है।- १) आगम 
की भाषा में जिसे काललब्धि कहते हूँ उसे अध्यात्म फी भाषामें शुद्ध आत्मा के अभिमुख होतेवाले जीवपरिणाम कहते 
है । बहु काललब्धि स्वसंवेदनरूप हे । अतः कालसब्धि का अर्थ है जोब के शुद्धात्मस्वरूपाधिमुख परिणास-स्थसंवेदन। 
इसलिए काललब्धि का किसी विशिष्ट काल से सबंध अभिप्रेत है ऐसा नहीं है। काललूब्धिशब्द में पाया जाने- 
बाला लब्धिशव्द क्षायोपशमिकशाद का ज्ञापक नहीं हूँ । यहां उसका ' प्राप्ति ! ऐसा अर्थ है। लब्धिशब्द के इस अर्थ को 
देखकर कालशब्द का वर्तनालक्षण काल से कोई सबंध होगा ऐसा नहीं लगता । उस शब्द का ऊपर जो अर्थ दिया 
गया है उसमें भी वर्ततालक्षण काल का किचिन्मात्र भी उल्लेख नहीं पाया जाता । कालदब्द ' कल ' धातु से बना 
हुमा है । इस धातु का अर्थ ' विचार करना ऐसा भो पाया जाता है । अतः कालशब्द का अर्थ “ विचार, सानसपरि- 
णति ' ऐसा होना चाहये । इससे काललब्धि का अर्थ “ मानसपरिणामों कौ प्राप्ति” ऐसा होता है। सम्यग्दर्शनादिरूप 
मानस परिणाम को शुद्धि कहा है यह इस से पहले हि बता दिया है। काललब्धि का अर्थ रत्नज्य कौ-स्वसंवेदन 
की प्राप्ति ऐसा अर्थ निकल आता है और वह ठीकाकार के अभिप्राय से मिलता भी है। जीव की विचारात्मक परि- 
गति अनादिकाल से होती आयी है । अतः यहाँ परिणाम विशिष्टप्रिणाम के स्वरूप से अभिप्रेत है। और वह जीव 
को श॒द्धात्माभिसुख परिणति है । इस शुद्धात्मासिमुख परिणति का हिं नाम भेदशान था सम्पक्त्व है! अतः काल- 
लब्धि का अर्थ स्वसवेदन होनेसे उससे वर्तनालक्षण विशिष्ट काल का ग्रहण करना आवश्यक नहीं जचता । २) इस 
स्वसवेदन से जीव औफामिकभावरूप या क्षायोपशमिकभावरूप सरागसम्यक्त्व के रूप से परिणत होता है १ ३) 
सरागसम्यक्ट्वी की अवस्था में वह पच्रपरसेष्ठियों को अपने धर्म्यंध्यात का विधय बनाता हे । पंचपरमेष्ठी ध्याता 
को आत्मा से भिन्न होनेसे परविययरूप हैं। ४) इस परविषयकधम्यंध्यान के निमित्त से-साधन से आत्मथिषयक 
धर्स्यंध्यान को प्राप्ति कर लेता है; क्‍यों कि प्रथम शुक्लध्यान के बाद उसके सहारेसे “ म॑ अनतज्ञानादिरूप हु ' इस 
प्रकार के विचार को अपना ध्येय बनाकर अपने स्वरूप का ध्यान कराता है । ५) इसप्रकार के ध्यान के द्वारा चौथे से 
धातबेंतक के किसी एक गुणस्थान में दर्शनमोहनीयकस का क्षय करके क्षायिक सम्यक्त्व के रूप से परिणत होता है । 
६) आठवां, नववा और दसवां इन गुणस्थानों में चोथे गुणस्थान की प्राप्ति के समय कर्मप्रकृतियां और आत्मा इनके 
भेद का श्ञानरूप जो भेवज्ञान होता हैं उसको निर्मल करता हे । प्रथम शुकलध्यात भेदशञान फी जो निर्मझता होती 
हैं उसरूप हि होता है । ७) प्रथम शुक्लध्यान से रामसज्ञक और द्वेषसंज्ञक चारित्रमोहनीय के उदय का अभाव हो 
जाता हैं और चारित्रमोहनीय के उदय के अभाव से आत्सा विकारश्न्य बन जाती हैँ । उस विकारशून्यता से जीव 
शुद्ध आत्मस्वरूप का अनुभव करता है । यह शद्ध आत्मा को अनुभूति हि वीतराशचारित्र हैं) यह वीतरागचारित्र 
जारित्रमोह का नाश करनेमें समय होता है। ८) वीतरागचारित्र से मोह का क्षय करनेके बाद बारहवें गुणस्थान 
में जीव स्थिर रहता हैं और ह्वितोय शुकलध्यान में सग्न होता हे । इस द्वितीय शुक्लध्यान के द्वारा बहु जीव ज्ञाना- 
बरण, दर्शनावरण और अन्तराय इन तीन घातिकर्मों का क्षीणषक्षायनामक बारहदें गुणस्थान के अन्त्यसमय में युग- 
पत्‌ नाझ करता है । ९) इन धातिकर्भों का नाश होते हि केवलज्ञानादिरूप अनन्तवतुष्टयात्मक भावमोक्ष की उसे 
प्राप्ति हो जाती है । 


१३६ शीफऋपभनायविगंवरजैनप्रंयप्रकाशनसंस्थाया: 


अथ सुत्रावतार:- ( अब गाथासूत्र का प्रारंस- ) 
बंदित्तु सव्वसिद्धे घुवमचलमणोवर्म गई पते । 
वोच्छामि समयपाहुडमिणमों सुयकेवलीभणियं ॥१॥ 


वन्दित्वा सर्वंसिद्धान्‌ श्ुवामचलामनौपम्यां गति प्राप्तान्‌ । 
वरक्ष्यासि समयप्राभुतमिदमों श्रुव्तेवलिसणितम्‌ ॥॥१॥॥ 
अन्वयार्थ- (ओ) है भव्यजीवो | (श्रुवां) शुद्धस्वभावात्मकपरिणतिरूप होनेसे शुद्धद्वव्य 

कनय की दृष्टि से अविनश्वर, (अचलां) स्वस्वभावप्रच्यावक द्रव्य मॉदियात्मक निमित्त का अ' 
होनेसे और परमोस्‍्क्ृष्टसामर्थ्य से युक्त होनेसे अचल अर्थात्‌ शुद्धात्मस्वरूप में स्थिर ६ 
(अनौपम्यां) परमोत्कृष्टज्ञान का अन्यत्र संसारी जीव में सादश्य पाया न जानेसे उपमानरा 
ऐसी (गति) अवस्थाविशेष को (प्राप्तान्‌) प्राप्त हुए अर्थात्‌ उक्त विश्ेषों से युक्त अवस्था के + 
से परिणत हुए (सर्वसिद्धान्‌) सभी सिद्धों को (वंदित्वा) वदन-नमस्कार करके (श्रुतकेवलिभणितर 
द्रव्यश्रुतपा रगत और भावश्वुतसपन्न होनेसे आत्मानुभव करनेवाले श्रतकेवलियों के द्वारा अथवा गए 
धरदेवों के द्वारा प्रतिपा दित (इदं ) यह (समयप्राभुतं) आत्मस्वरूप की प्राप्ति के लिए शुद्धात 
स्वरूप के ज्ञान से परिपूर्ण एस समयप्राभृत को (वक्ष्यामि) कहूगा । 

आ. खझुया.- अथ प्रथमत एवं स्वभावभावभूततया श्रुवत्वमवलम्बमानामनादिभावा! 
न्तरपरपरिवृत्तिविश्रान्तिवशेनाचलत्वमुपगतामखिलोपसानविलक्षणादभुतमाहात्म्यत्वेना दि- 
धामानोपम्पामपवर्गसड्ज्ञिकां गतिसापन्नान्‌ भगवतः सर्वंसिद्धान्‌ सिद्धत्वेस साध्यस्थात्मन 
प्रतिच्छन्दस्थानीयान्‌ भावद्रव्यस्तवाभ्यां स्वात्मनि परात्मनि च निधायानादिनिधनश्रुतत्र. 
काशितस्वेन निखिलार्थसाथंसाक्षात्कारिकेवलिप्रणीतत्वेन श्रुतकेवलिभि: स्वयमनुभवद्भिर- 
भिहितत्वेन च॒ प्रमाणतामुपगतस्यास्य समयप्रकाशकस्य प्राभताह वयस्याहेत्प्रबचनावयवस्य 
स्वपरयोरनादिमोहप्रहाणाय भाववाचा द्रव्यवाचा च परिभाषणमपक्रम्यते । 


त. प्र.- अथेति माइगल्यायें प्रारम्भार्थे च। धरवामचलामनौपम्यां चेति त्रीणि गतिविशेषणानि । 
तत्र यथाक्रम॑ विशेषणत्रयस्पष्टीकरणं यथा- स्वभावभावभततया-स्व: स्वकीय: शुद्धात्मन: भाव: 
स्वरूपसस्यास्मिन्निति वा स्वभाव: । 'ओ5श्ञा्विश्य:' इत्यो मत्वथोंय: । स्वभावद्चासौ भाव: परिणामह्य 
स्वभावभाव: । तेन स्वरूपेण भूता उत्पन्ना प्रादुभृता स्वभावभावभूता । तस्याः भाव: स्वभावभाव- 
भूतता । तया। शुद्धात्मद्रव्यशुद्धस्वभावयुकतत्वेन प्रादुर्भूतत्वादित्यर्थ: । ' उत्पत्ते: स्थितिव्ययद्व यसख्धाव- 
मन्तरेण, ध्रुवत्वस्योत्पत्तिव्ययद्यमन्तरेण, व्ययस्य चोत्पत्तिध्सवत्वद्यमन्तरेणासम्भवात्कथमस्या: 
अपवर्गसस्शिकाया: अवस्थापरपर्यायाया: गतेश्रुवत्वम्‌ ? ” इति चेत्‌, तस्या: उत्पावव्ययश्रौध्यात्मफता- 
याम्पि जीवद्रव्यस्थानादिनिधनत्वात्तस्थां चावस्थायां कर्मंणां प्रक्षीणत्वाच्छुद्धात्मस्वभावप्रच्यावफकर्मो - 
दयादिरूपनिसित्तकारणस्थासम्भवात्तस्था: अविनव्वरत्थादिति बम: । द्रव्याथिकनयस्थ प्राधान्ये 
पर्यायाथिकनयस्य च गौणत्वेःस्था: अपवर्गसझिज्काया: गतेभ्रुवत्वसिति भाव: । अनाविश्ावान्तरपरपरि- है 


सनपसार: । $१३े७ 


शुत्तिविधान्तिवदेन-अन्ये शुद्धात्मपरिणामाजिशझा: भावा: विभावात्मका: परिणामाः भावान्तराणि 
_ थद्टा अन्ये स्वरूपभेदादात्सव्रब्यादूलिन्ना: पुदुगलोपादानकद् व्यकसंरूपा: भावा: भावान्तराणि । एतेघास- 
भादेजीवितापसा बदध॒त्वाद्विरितत्वास्वानावित्वम्‌। अतादिबद्ध भावान्तररूपविभावात्मकाः: परिणामाः 
छूब परा: विपर्यस्ता: परिणतय: । तासां विश्ञान्तिवशेत । विरमसणादित्यथें:। यहाउनादेः जोंबबर्द- 
शावान्तररूप-पुद्यलोपाबानकद्रव्यकमंस्वरूपे: भावे: कर्मंव्गंणायोग्यपुद्गलपरिणामत: कृताः पराः विपर्य- 
स्तत्वादिभावरूपाः या: परिणतयः तासां विश्वान्तिवशेन । विरसणेनेत्यर्थ:। अचलत्वमुपगताम्‌-शुद्ध- 
शामात्मके स्वर्येप्चलूत्व॑ स्थिरत्वमुपगर्ता प्राप्ताम । अखिलोपभानविलक्षणादभुतमाहात्म्यत्वेनाविश्- 
' झानौपस्यासपवर्गसड्शिकां गतिसापन्नानू-शुद्धात्मस्वरूपप्राप्तिप्रादुूतत्वादस्यां गतावात्मनो यन्महस्व 
तददभु्त अन्यत्रोपसानभूते द्रव्येष्प्राप्यत्वादिलक्षणमससाधारणमद्ष्टपूर्व लोकोत्तरं वा। निखिलोप- 
मानभूतव्रव्येष्बव्भुतसाहात्म्यस्यादर्शनाच्छुद्धावस्थापन्नजीवद्रब्ये एव. तस्य सद्भावाल्लोकफोत्तरत्वम- 
विद्यमानोपम्यत्वं च । गतिचतुष्टयस्थापवर्गसड्जिकाया: गतेह्व नेमित्तिकभावसासान्यत्वेषपि गति- 
खतुष्टयस्योौदयिकभावत्वात्तत्गतिपरिणतात्मन्यस्य शुद्धात्मस्वरूपनापन्नत्यादात्मस्वभाव भूतज्ञानस्थ विभा- 
शभावात्मकत्वेन परिणतत्वात्पारभाथिकसुखाद्सद्धावाददुःखरूपत्वाच्च न _तेनौपस्यमपवर्गसबण्जशिकायाः 
गतेः, तस्या: क्षायिकभावरूपत्वात्तत्गतिपरिणतात्मद्रव्यस्यथ शुद्ध्षानघनेकस्वरूपापल्नत्वादात्मस्वभाव भूत- 
शानस्य विभावभावात्मकत्वेनापरिणतत्वात्पारमाथिकसुखसम्पन्नत्वाद्‌दु:खात्मकपरिणत्यसम्भवाच्चाप-- 
बर्गंसठज्कगतिनारकादिगतीनामुपसानोपमेय भावस्यथासम्भवात्‌ । तासामुप्तानोपम्रेयभावासम्भवादम- 
बर्गसड्ज्िकाया: गतेरबिद्यमानोपम्यत्वम्‌ । गतिशब्दोउवस्थावचन:ः । ' शुद्धात्मस्वभावोपलब्धिस्वरूपान- 
बधिपासाथिकसुखसम्पन्ना विभावभावात्मकपरिणतिविकलेयं गतिः किमर्थमपवर्ग सछज्ञामावहति ?' इति 
खत, द्रव्यकर्मभावकर्मापवर्जनात्‌ । कर्मनोकर्मरूपपुद्गलपरिणामात्कभावेभ्यों विभावभावेभ्यश्चापवर्जनात्‌ 
/ भावेभ्योपवर्जेनमपवर्गः  हृति निरुक्‍तेमोक्षावस्थाया: अपवर्गेसड्ज़ा भवतोति भाव:। नास्त्यस्थामात्सनो 
बिशुद्धतमावस्थायां विभावभावानां द्रव्यकर्मात्सकानां पुद्गलोपादानकभावानां शरीरादिरूपाणां 
सामकर्मो-दूबानां भावानां कथमपि सःद्राव:। सिद्धत्वेन साध्यस्थास्थात्मन: प्रतिच्छन्दस्थानीयान-सिद्धत्वेन 
साध्यस्यात्मन: प्रतिबिम्बसद्शत्वात्सिद्धात्मनां नंष तेभ्यो भिन्नः, शुद्धनिव्वयनयापेक्षया तस्य तत्स्वभाव- 
सदृदास्वभावत्वात्‌ ; अतस्तेषां सिद्धानां सिद्धत्वेत साध्येन मुमुक्षोर्भव्यस्पात्मना सदशत्वात्तेषां ततः 
कथडिचसज्दून्नत्वमिति भाव: । ततो भव्यात्मनो5शुद्धावस्थापन्नत्वेषि शुद्धावस्थावाप्तिनाशक्यानुष्ठाना । 
भावद्रव्यस्तवाभ्यां स्वात्मनि परात्मनि व निधाय-मावद्रव्यस्तवाभ्यां भावस्तवं द्रव्यस्तव च कर्तुमित्यर्थ:। 
 ध्यर्थवाचो<र्थात्कमंणि ' इत्यप्‌ । स्वात्मनि परात्मनि च निधाय संस्थाप्य । अनादिनिधनश्रुतप्रकाशित- 
त्वेन- श्रुतस्थानादिनिधनत्व न द्रव्यश्षुतापेक्षया, अपि त्वतादिनिधनजषेयायस्वरूपप्रतिपादकत्वापेक्षया । 
अनेनानादिनिधनश्वुतेन प्रकटीकृतत्वेन | निखिलार्थसार्थसाक्षात्कारिकेवलिप्रणीतत्वेन- सपर्यायाखिल- 
जेयार्थ सकलप्रत्यक्षेण केबलिभगवान्साक्षात्कतरोतोति [युक्‍त्यागमप्रसिद्धम्‌ू। तादक्सबंज्ञप्रोक्तत्वेमा- 
स्थागमस्य प्रामाण्यं सिद्धम। श्रुतकेवलिसि: स्वयमनुभवच्ध्' अभिहितत्वात्‌-द्रव्यभ्ुत॒पारडगतेभवि- 
अुतवद्धि: केबलिसि: द्रव्यभावश्रुतवत्वावाहितकेवलिसअ्स: शुद्धात्मस्वरूपमनु भवद्धि: प्रतिपादितत्वात्‌ । 
सिखिलश्षुतसागरपारझगतश्रुतकेवलिभिरनुभवगोचरी कृतत्वाच्छुद्धात्मस्वरुपस्येतच्छास्त्रप्ररूपितशुद्धात्म- 
हवरुपस्थ याथात्म्यत्वादस्प शास्त्रस्य प्रामाण्यमिति भावः । निखिलश्षुतपारावारपारोणत्वादनुभूतशुद्धा- 
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_त्ामस्वरूपत्वाज्ब सुमुक्षोः भ्रतकेवलित्वं निर्वाधभवसेयम्‌ । परिभाषणं स्पष्टोकरणमुपत्रम्यते प्रारभ्यते ।' 
टीकार्थ-- शुद्ध जात्मा के शुद्धस्वरूप से युक्त परिणामरूप से उत्पन्न हुई होनेसे शुवत्व का अवलंबन करने-- 
वाली, अनाविकाल से शुद्धात्मस्वरूप से युक्त परिणाम से विभिन्न विभावात्मक परिणाम के रूप से परिणत होना 
विश्छिन्न हो गया होनेसे अथवा अनादिकाल से द्रव्यकमंरूप अन्यपदार्थ के निमित्त से विपर्यस्त अर्थात्‌ विभावकूप परि- 
काम के रूप से परिणत होता विच्छिन्न हो गया होनेसे अचलत्व को प्राप्त हुई अर्थात्‌ अपने शुद्धल्वभाव में अचछ 
भर्थात्‌ स्थिर हुई, अखिल उपभानभूत पदार्थों में पाया न जानेसे विलक्षण ऐसे आद्चर्यावहु साहात्म्य के कारण 
जिसका सादुश्य-साधारण धर्म अस्यत्न कहॉपर भो पाया नहीं जाता ऐसी जो अपवर्ग सास की व्रब्यकर्म, भावकर्स 
मौर नोकर्म इन तीनों से रहित अवस्था के रूप से परिणत हुए, सिद्धत्वरूप से साध्य बनी हुई आत्मा के प्रति(वेख- 
सर्दृश भगवान्‌ सभी सिद्धों को भावस्तुति और व्रव्यस्तुति करनेके लिए अपनो आत्मा में और परको आत्मा में 
स्थापित कर, अनाद्यनन्त श्रुत के द्वारा प्रकाशित किया जानेसे, संपूर्ण पदार्थों को उनके सभी पर्यायों के साथ सकलू- 
प्रत्यक्ष के द्वारा जाननेवाले केवलिभगवान्‌ के द्वारा प्रतिपादित किया गया होनेसे, व्रष्यभुतज्ञान से युक्त भावश्ुत के 
धारक होनेवाले होनेसे श्रुतकेवलिसंज्ञा को धारण करनेवाले ओर स्वय अतुश्नव करनेवाले जोबों के द्वारा प्रतिपावित 
किया जानेंसे प्रमाणभूत बने हुए शुद्धात्मस्वरूप के प्रकाशक, प्राभतसज्नक, अहुत्प्रवचन के अवयवभूत इस समयसार- 
प्राभतनामक ग्रंथ का अपने और दूसरों के अनादि मोह का नाश करनेके लिए भावात्मक और व्रब्यार्मक वाणी के 
द्वाश स्पष्टीकरण फरने फे लिए आरंभ किया जाता है । 
विवेचन- इस गाथा में अपवर्गसंत्षक गति के जो १) स्रुवाम, २) अचलाम और ३) अनौपम्धाम्‌ ये तीत 
विशैषण दिये हुए हैँ और जितका टीकाकार भगवान्‌ अमृतचस्द्रस्रीबवर ने स्पष्टोकरण भो किया है उनका स्पष्टी- 
कश्ण किया जाता है। सबसे पहले अपवर्ग शब्द का वाच्यार्य इस सदर्भ से क्या है यह देखना अनुचित नहीं है। जीव 
की सोक्ष अवस्था का दूसरा नाम अपवर्ग है; क्‍यों कि मोक्ष अवस्था में विभावभावात्मक भावकर्मों का, विभावभावस्वरूप 
अझुंद्ध जोव के परिणति के निमित्तभूत द्रव्यकर्मो का और नामकर्ंजन्य शरीररूप नोकर्म का अभाव होता है । यह 
भोक्षावस्था शुद्ध आत्मा के शुद्ध स्वधाव से युक्त होती है और शुद्धस्वरूप से यक्‍त अवस्था अवस्थाबान्‌ शुद्ध आत्मा 
से अभिन्न होनेसे शुद्ध जीबद्रब्य अविनश्बर होने से अविनश्वर होतो है । “ भावेभ्योप्पव जंनसपवर्ग: ' ऐसी अपबर्गशब्द 
कौ निरुक्ति पायी जाती है । इस दाव्द के प्रयोग के द्वारा आचार्यश्री न उस सोक्ष अवस्था में भावकमं, द्रव्यकर्म और 
नोकूम इनका अभाव बताया हे । इस शब्द के प्रयोग से इस गति का-अवस्था का-परिणास का नारकारिगतिरूप 
अवस्थाओं से भेद की सिद्धि को गयो है। १) इस अवस्था के रूप से परिणत हुई शुद्ध आत्मा द्रध्यकूप होनेसे अधि- 
बश्चर होतो है और आत्मा और शुद्धावस्था इनमें अभेद होनेसे ओर स्वभाव के बिनादा के अर्थात्‌ विभावरूष 
करिणति के निधिसकारणभूत द्रब्यकर्म॑ का अभाव होनेसे और अनंत सामथ्य का आविर्भाव और उसकी पुणंता हो 
जानैसे उस अवस्था का मवत्स सिद्ध हो जाता है; फ़िर भले हि यह जीव या उसकी बह पर्याय उत्पादब्यश्रोव्या- 
त्मक या परिणमनशौल हा अल 0 जड़: शात्मा की मोक्षावस्था का * प्रुवाम्‌ ' यह विशेषण यथार्थ है । २) मोक्ष 
अवस्था में अनादिकाल से भ्रादुर्भुत होनवाले विभावपरिणामों का और उनके निमित्तभूत व्रध्यकर्मों फा अभाव होता 
है; क्यो कि विभावरूपपरिणति के निमित्तकारणमूत व्रव्यकर्मों का अनादि से चला आया संदलेषरूप संबध का नावा- 
अभाव हो गया होता है । मकर इब्यकर्मो ओर भावकर्मों का अभाव हो जानेसे आत्मा मोक्ष अवस्था से अपने 
रबरूप में स्थिर रहती हँ-अपने स्वरूप से कदापि च्यूत नहीं होती । अपने स्वछूप से च्यूत न होनेसे बह विभावाव- 
जब से परिणत मह होती । अत' उस अपवर्गसकक गति का ' अचलाम्‌ ! यह विशेषण सार्थ है। ३) भोक्षावस्था 
की अब बा कह गो हे हक है? कक प्राप्त हुआ होता है। उसके ज्ञान की परमोत्कृष्ट 
कप के मशँ बाग हे विरशन कह गरा वस्था में किसी भो काल में ज्ञानगुण का यह परम 
जश क हैं । इस परमोस्कृष्ट अवस्था का सिद्ध जीव हि स्वामी होते 


सम्रमसतारः । १३ है 


- हैं, संतारी जीअ नहीं । जब दो पदायथों में किसी न किसी ग्रकार से साधारण घर्म-सादृश्य पाया जाता है तब उन 
हो पदार्थों में उपमानोपसेयसाब घटित होता है। 'सुऊं चन्द्र: इब ” हस उपभा में सुख उपसेय है भोौर चना 
उपभात है; क्‍यों कि इन दोलों में आनंददायकत्श यह साधारण धर्म पाया जाता है। अपवर्ग गति और चारों गतियां 
इतमें एक भो. धर्म साधारणरूप से नहीं पाया जाता। इन गतियों के जिन धर्मों में साघारणता-स्वृश्ञता पायी जानी 
चाहिये ये धर्म उन गतियों में पाये आनेवाले असाधारण धर्म होने चाहिये | अस्तित्थादि सर्वताधारणधर्मों के होते 
हुए भी उनमें से दो पदार्थों में उपसासोपमेयाव कभी भी घटित नहीं होता । अम्य गतियों में जो शान, सुख आदि 
हे हूँ वे इन्द्रियजन्य होनेसे सोक्षावस्था में पाये जानेवाले ज्ञानसुखादिकों के सदृश सहीं होते । मोक्षावस्था में पाये 
*बैलेवाले शानसुलादि परमोत्कृष्ट होनेंसे ओर अन्य गतियों में पाये जातेवाले शानसुखादि परमोत्कृष्ट न होनेसे यत 
केषों प्रकार फी अवस्याओं में सादृश्य ते होनेसे उनमें उपलानोपमेषभाव घटित नहीं होता । मोक्षावस्था में पायें 
ऊं 'बाले ज्ञानसुखादि परमोस्कृष्ट होनेसे और अन्य गतियों में व पाये जानेसे वे विलक्षण और अद्भुत होते हे। इसी 
कारक से मोक्षावस्था अनुपम होती है। अतः उसका * अनौपस्यां ' यह विशेषण सार्थ है। परमोत्कृष्ठ अवस्थावाले 
ये (सद्ध जीव मुमुक्षु आत्मा के प्रतिबिब हुआ करते हें। इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि मुमुक्षु जोव की आत्मा 
शुद्ध निश्वयनय की दृष्टि से सिद्धात्मा के सदेश होती है । संसारावस्था में यह सिर्फ कर्मावत होती है । कर्म का 
आवरण नष्ट होते हि वह परमोत्कृष्ट अवस्था व्यक्त हो जाती है। जिसप्रकार मेघपटल हट जानेपर सूध॑ का रवाभा- 
बिक तेज प्रकद हो जाता है उसीप्रकार फर्मप्टल दूर हटते हि जीव का परमोत्कृष्ट ज्ञानस्वभाव प्रकट हो जाता है। 
ग्रंथकार और टीफकाक।र आचार्य ग्रंथारंभ करनेके पूर्व काल में भावस्तुति और द्रव्यस्तुति करनेके लिए सिद्धों को 
अपनो आत्मा में और दूसरे की आत्सा में प्रस्थापित करते हे । इस ग्रंथ का प्रामाण्य सिद्ध करनेके लिए कुछ तौन 
हेतु दिये गये हे । द्रव्यश्षुत अनादिनिधन न होनेपर भी उससें प्रतिपादित विषय अनादिनिधन होनेसे द्रब्यश्रुत का 
भो अनादिनिधनत्व सिद्ध हो जाता है। इस समयसार प्रंथ में जिस विषयका प्र तिपादन किया गया है बहु अनादि- 
निधन श्रूत के द्वारा प्रतिपादित किया गया है। अतः इस कारण से प्रकृत ग्रंथ का श्रामाण्य सिद्ध हो जाता है । 
भना दिनिधन श्रुत के द्वारा जिस विषय का प्रतिपादन किया गया हें वह इस ग्रंथ का विषय बना हुआ है। इस 
विषय फा प्रणयन सकल पदार्थों को उनके सकल पर्यायों के साथ सकलबप्रत्यक्ष के द्वारा जाननेवाले केवलिभगवान 
के द्वारा किया गया हे । अतः इस ग्रंथ की प्रामाणिकता सिद्ध हो जाती है । द्रव्यशुनसागरपारंगत और भावश्वतरूप 
से परिणन हुए श्रतकेवली के द्वारा अनुभव करनेके बाद प्रतिपादित किया जानेसे इस ग्रंथ का प्रासाण्य सिद्ध हो जाता 
है । केवलिप्रणोत होनेसे इस ग्रंथ का जो प्रासाण्य बताया गया है उसका कारण यह है कि उसका प्रणेता केवलिसग- 
वान्‌ सर्वदोषर हित, सर्बक्ष और आगमेशी होते हैं और उसोकारण से वे आप्त कहे जाते हे । आचार्य स्वासिससन्त- 
भट्ट ने आप्त का लक्षण नोीचेमुजब दिया है- 


आप्तेनोच्छिन्नदोषेण सर्वक्षेनागमेशिना । 
भवितव्यं नियोगेन नान्‍्यथा हयाप्तता भवेत्‌ ॥ 
आप्त को सर्व दोषरहित, सर्वज्ष और आगमेशी नियतरूप से होना चाहिये; क्‍यों कि सर्वदोषरहितत्व, 
सर्वज्षव और आगमेशित्य के विना आप्तता हो ही नहीं सकती । केवलिभगवान्‌ सर्वदोषरहित, सर्वक्ष और आगमेशी 
होते हि है । अतः उनके द्वारा प्रणेत होनेसे आगम की प्रमाणता सिद्ध होती है । यदि प्रणेता स्वंदोषरह्ित न हो 
तो उसके हारा मोक्षमार्ग का प्रणयन होना असंभव है। आचाय॑े श्रीविद्यानन्द ने कहा है- 
मोहाकरान्तान्न भवति ग्रोमेक्षिसार्गप्रणीति- 
नेते तस्था: सकलकलषध्वंसजा स्वात्मलब्धि: । 
तस्ये बन्द: परगुरुरिह क्षीणमोहस्त्वमहंन्‌ ! 
साक्षात्कुबंश्नमनलकमिवाशेषतत्त्वानि नाथ  ॥ [आ. प., हलो. सं. १२१ ] 


पं मिदरक पल 
हैह० भीऋषभनायदिगंबरजैनप्रथप्त 


... ओोक्षमार्ग का प्रणयत सोहाकाग्त-मोही गुरु से महीं होता । उस मोक्षमार्ग के प्रणयन के बिना सकल दोधों 
के नाश से प्राजूर्भूत होनेबाली अपनी आत्मा को अर्थात्‌ आत्मा के शुद्धस्वरूप की प्राप्ति नहीं होती। उस शुद्धस्वकप 


मरत्मा की प्राप्ति के लिए हे अहन्‌ ! इस संसार में आप बंदनीय परम गुरु है; क्यों कि आप के गा द 
हो गया है ओर हे नाथ ! संपूर्ण पदार्थों के यथार्थ स्वरूपों को आप हि हल जा महक साक्षात्‌ ज 
केजलिभगवात्‌ के द्वारा प्रतिपादित आत्मस्वरूप का अनुभव करनेवाले होनेसे गणधराबि भुतकेवलियों के 
दारा प्रतिपाबित किया जानेसे हस आगमग्रंथ की प्रमाणता सिद्ध हो जाती है। ग 
ऐसे इस प्रभाणसूत ग्रंथ का प्रतिपादल ओर स्पष्टीकरण अपने और अन्य जीवों के साथ संश्लिष्ठ हुए हण्य 
मोह का और तज्जनित भाषमोह का ताइ-अभाव करनेके लिये किया जाता है। यह ग्रंथ शुद्ध आत्मस्थरूप का भ्रकाशक 
है और प्राभत यह उसकी संज्ञा है। समयप्राभतशब्ब का स्पष्टीकरण तिम्नप्रकार से भी किया जा सकता हैँ । 
' समपेय शुद्धेन आत्मस्वरूपभूतेन शानेत प्रकर्षणाराधनार्थ शुद्धात्मस्वदपश्रास्त्यय प्रकर्षणाज्ियते आपूुर्यते स्मेति 
समयप्राभतम्‌ ।' शुद्ध आत्मा के स्वरूप की प्राप्ति करनेके लिये जञानश्वभावभूत ज्ञान से जी पूर्ण रा हुआ है बह 
सभयप्राभत है । 
जिसप्रकार संसारी जीव को चारों गतिरूप अवस्थाएं नेमित्तिकभावकूप होती हे उसीप्रकार मोक्षरूप 
अवस्था भी नेमित्तिकभावरूप हि होती है; क्‍यों कि वह कम के क्षयरूप निमिस से प्रादुर्भूत होती है। नैसित्तिक- 
भावरूप होनेपर भी स्वाभाविकभाथरूप होनेसे, सपुर्णसामथ्यंसपन्नावस्थारूप होनेसे ओर विभावपरिणास के कारण* 
भूत कमंरूप निमित्तों का अन्नाव होनेसे बह अवस्था अविनश्वर होती है। चारों गतिया कर्मोबयनिमित्तक होनेसे, 
विकलसामथ्यसपन्न होनेसे या भेदज्ञानरूप सामर्थ्य से बिकल होनेसे और वेभाविकभावरूप होनेसे विनदबर होतो 
हैं । अतः जीव की अपवर्मावस्था निरुपम है । 
 वंदित्तु सब्बसिद्ध / इन पदों का आचार्यप्रवर अमृतचद्रसुरीदवर ने “भगचत. सर्वसिद्धान्‌ सिद्धत्वेन 
साध्यस्यात्मत, प्रतिच्छा्दस्थानीयान्‌ भावद्रव्यस्तवाभ्या स्वात्मनि परात्मनि च निधाय ” ऐसा रपष्टीकरण किया है। 
अनादिकाल से ससार में परिश्रमण करते हुए जो पापबंध होता हे वह भगवान्‌ की स्तुतिमात्र से क्षणमात्र काल 
में क्षोण हो जाता है, जिससे आत्मा की विशुद्धि होती है-सम्पकक्‍्त्व विकसित होता हे । शास्त्रकारों ने जिर्नाबब का 
दर्शन भो सम्यक्‍त्वोत्पत्ति का कारण माना है। स्तव भी आचार्यों की दृष्टि म॑ पापविनाशक है और परपरा से 
मोक्ष का भो कारण है। भकक्‍तामर में लिखा है- 
त्वत्सस्तवेन भवसन्ततिसन्निबद्ध 
पाप क्षणात्क्षयमुपेति शरीरभाजाम्‌ । 
आकान्तलोकमलितीलमशेषमाशु 
सुर्याोशभिन्नमिव शार्वरमन्धकारम्‌ ॥। 


पाफ के नाश से आत्मा की जिशद्धि होती है और विश्ाद्ध होतेपर सबिकल्प और निविकल्प समाधियों 
में जोब को स्थिरता होती है । इसमें सिद्धात्मा ध्येय बनती हे और आगे आगे स्वास्मा भो अपने स्वरूप के रूप 
से ध्यात का विषय बनकर ध्येयरूप सिद्धात्मा के सवृश सिद्धात्मा बन जाती है। अतः सिद्धात्मा को अपने में 
स्थापित करनेके छिए उसका स्तव कारग होनेसे तहाचक पद कौ तृतीया विभक्ति में योजना की है । 

प्रथकार आचार्य भगवान्‌ भ्रीकुन्दकुन्ददेव ने इस ग्रन्थ को प्रामाणिकता की सिद्धि करने की कोशिस 
करने का खास कारण है। केवली भगवान्‌ सकलार्थमाक्षात्कारो अर्थात्‌ सर्वज्ञ होनेसे, गणधर और श्रुतकेवलो 
बात्मस्वरूप का साक्षात्‌ अनुभव करनेवाले होनेसे उनके द्वारा प्रनिपादित विषय की प्रामाणिकता सिद्ध हो जानेपर 
नुभुभु भव्यजीव उस विषय का अनुसरण करते लग जाते है और मोक्षफल की प्राप्ति कर छे सकते हे । यदि यह 


समयसारः । श्ड्१ 


ग्रंथ भोहाजात्त अशानी जीव के हारा प्रतिपादित किया गया होता तो भ्रव्यों की वृष्टि भ॑ बह प्रशाणसूत महीं बन 
पाता और उनके हारा प्रंधोक्‍्त विषय का अनुसरण हो किया जाना असंभव बन जाता। इसकी प्राभाणिकता के 
बारेमें किलस्मात्र भी संदेह का संसव न होनेसे यह ग्रंथ संयुर्ण भव्य जीवों को कल्याणप्रव है-उनका हिल 
करनेवाझा है ॥ १ ॥। 
तन्न तावत्‌ समय एवं अभिधीयत्ते- 

अब समय का अर्थात्‌ समयविक्षयक प्रतिपादन किया जाता है- 


जीवो चरित्तदंसणणाणट्ठिउ ते ससमयं जाण | 
पुग्गलकम्मपदेसद्ठिय च ते जाण परसमयं ॥ २॥ 


जोवः चारित्रदर्शनज्ञानस्थितः तं हि स्वसमयं जानोहि । 
पुदगलकमंप्रदेशस्थितं च तं जानोहि परसमयं ॥ २॥ 

अन्वयार्थ- ( जीव: ) जो जीव ( चारित्रदर्शनज्ञानस्थित: ) चारित्र, दशेन और ज्ञान में 
स्थित-आसकत होता है अर्थात्‌ विशुद्ध ज्ञान और विशुद्ध दर्शन जिसका स्वभाव होता है ऐसी 
अपनी परमात्मा की या उसके स्वभाव की निश्चकछता से अनुभूति करता है, उसी में अपनी रुचि 
रखता है और रागादिरूप विभावों से रहित होकर उसका अनुभव करता है अथवा उसके दर्शन- 
शातचारित्र के ऐक्यात्मक स्वरूप मे आरक्‍्त रहता ह-उसका अनमभव करता है ( त॑ ) उस जीव 
को ( हि ) परमार्थतः ( स्वससयं ) स्वसमय ( जानीहि ) जान । [ पुद्गलकंप्रदेशस्थितं च ) 
और जो जीव निश्चयरत्नत्रप का उसमें अभाव होनसे पुदंगलकर्म के उदयरूप निमित्त के द्वारा 
नियत्रित जा नारकादि अवस्थाए हांती हे उन में आरवत होता है अर्थात अपने परमात्मस्वरूप की 
ओर दृष्टिक्षप भी नही करता ( त॑ ) उसे ( परसमयं ) परसमय ( जानीहि ) जान । 

टिप्पनी- महापर “स्थित ” इस द्ाब्ब का सामान्य अर्थ ' आरक्त हुआ ” ऐसा है। हस सामान्य अर्थ की 
वृष्टि से उसके ( १ ) रुचि, (२) संवेदद और (३) अनुभवन ये तोन विश्लेष अर्थ लिए गए है । ' प्रदेश | 
इस शब्द का ' पर के द्वारा प्रबरतित-उत्तेजत-प्रयोजित ऐसी जोव की अबस्था अर्थात्‌ जीव के नारकादिपर्याय 
ऐसा लिया गया है । 

आ. ख्या.- यो5यं नित्यमेव परिणासात्मनि स्वभावे अवतिष्ठसानत्वात्‌ उत्पाद- 
व्यय ध्रौष्येक्यानुभूतिलक्षणया सत्तया5नस्थृत:, चेतन्यस्वरूपत्वान्नित्योदितविशदद्शिज्ञप्ति- 
ज्योति:, अनन्तधर्माधिरूढेकधमित्वाबुद्योतमानद्रव्यत्व:, क्रमाक्रमप्रवृत्तविचित्रभावस्वभाव- 
त्वादुत्सअगितगुणपर्याथः, स्वपराकारावभासनसमर्थत्वादुपात्तवेश्वरूप्येकरूप:, प्रतिविशि- 
ध्टावगाहगतिस्थितिवतंनानिमित्तत्वरूपित्वाभावात्‌ असाधारणचिद्रपतास्वभावसद्भावात्‌ 
चाकाशधर्माधर्मकालपुद्गलेभ्यो भिन्न:, अत्यन्तमननन्‍्तद्रव्यसडकरेडपि स्वरूपादप्रच्यवनात्‌ 
टड़कोत्कोर्ण चित्स्वभावः, जीवो नाम पदार्थ: स समयः, ' समयते एकत्वेन युगपज्जानाति 
ग॒छति चर ' इति निरुक्‍ते: । अयं खलू यदया सकलभावभासनसमथ्थंविद्यासमुत्पादकविवेक- 


श्षर शौऋषताथविगंबरजनप्रंधप्रकाशनसंस्थाया: 


ज्योतिरंदृगमनात्‌ समस्तपरव्रध्यात्‌ प्रध्युत्य दृशिशप्तिस्वभावनियतवृत्तिरूषात्मतस्वेकत्व- 


गतत्वेन बतंते, तदा दर्शनज्ञानचारित्रस्थितत्वात्‌॒ स्वमेकत्वेन युगपज्जानन्‌ गच्छंद्श 
स्वसमय:ः इति । यदा तु अनाद्यविद्याकन्दलीमूलकन्दायमानमोहानुवृत्तितन्त्रतया दृशिश्षप्ति- 
स्वभावनियतव॒त्तिरूपात्‌ आत्मतत्त्वात्‌ प्रच्युत्य परद्रव्यप्रत्ययमोहरागद्देषादिभावक-( त्व- ) 
गतत्वेन वर्तते, तदा पुद्गलकर्मप्रदेशस्थितत्वात्‌ परं एकत्वेन युगपज्जानन्‌ गच्छंइच पर- 
समय: इति प्रतीयते । एवं किल समयस्य द्वविध्यमुद्धावति । 

त. प्र.- वक्ष्यममाणविशेषणविशिष्टो जीव: समय: इत्यन्बय: । उत्पादव्ययश्रोव्येक्यानुभतिलक्षणया 
सत्तयाउत॒स्यृतः-जीवस्प ध्रुवत्व॑ द्रव्याधिकनयप्राधान्ये पर्यायाथिकनयगौणत्वे चोत्पादव्ययात्मकत्व॑ जे 
पर्यायाथिकनयप्राधान्ये द्रव्याथिकनयगौणत्वे च सिध्यत: । तस्योत्पावव्ययभ्रौव्यात्मकत्यं परिणामस्वरूप- 
निबन्धनं, कटस्थनित्यस्थोत्पादव्ययासम्भवात्‌, सर्वथा क्षणिकस्थ चान्वयासम्भवात्‌ कमाक्रमप्रवर्तमान- 
वरिणामासम्भवादअ्रौद्यात्मकद्रव्याभावेडनुपादानकत्वादेकत्वप्रत्यभिज्ञान सम्भवाच्च ! प्रातीतिक चल 
जीवस्पोत्पादण्ययभ्रौव्यात्मकत्वं, पुर्बोत्तरावस्थात्यागोपादानलक्षणबालकुमारयुववद्धावस्थानामिन्द्रिय- 
गोचरत्वात्‌ । अतस्तस्थ परिणामस्वभावत्वं॑ निरारेक॑ सिध्यति, तद्बाधकप्रमाणासम्भवात्‌ । सह प्रवते- 
मानानां गुणास्यपर्यायाणां यावद्द्रव्यभावित्वादध्वत्वाज्जीवस्य॒शभ्रुवत्वं, ऋमेण प्रवर्तमानानां पर्याया- 
णामृत्पादव्ययात्मकत्वात्तस्थोत्पादव्ययात्मकस्वम्‌ ! तथापि तस्थापरिणामित्वे प्रतीत्यत्तिलड्धघनम । अत- 
स्तस्य परिणमनस्वभावस्व॑ सिध्यत्येव, तस्य परिणामात्मकस्वभावे5वतिष्ठमानत्वात्‌ । तेन स्वभावेन 
तादात्म्यापन्नत्वादिति भावः। परिणामात्मकस्वभावादभिन्नत्वादुत्पावव्यय ध्रौव्येक्यपरिण तिलक्षणया 
सत्तयाःतुस्पृतस्तादात्म्यमापन्न: । द्रव्यसत्तयोरभिन्नत्वाद्द्रव्यस्पोत्पादव्ययपभ्रौष्यात्मकत्वात्ससताया अप्यु- 
त्पादव्ययप्रौव्यात्मकत्व॑ सिध्यति । ' अस्तित्वमात्रलक्षणाया: सत्ताया कथमृत्पादव्ययश्रोव्यात्मकमेक- 
त्वम्‌ ? ' इति चेत, उच्यते सत्तायाः भावरूपत्वादभाववतों द्रव्यस्थोत्पादव्ययक्रौव्यात्मकत्वात्तयों: 
सउलज्ञालक्षणप्रयोजना दिभेदेषपि निशचयनयेन कथड््चिदभिन्नत्वात्सत्ताया: उत्पादव्यय श्रोव्यात्मकत्वमिति । 
अत्र सत्तास्वरूपं विन्वियते । तदुक्तममृतचन्द्रदेवे:- 

अस्तित्व हि सता नाग सतो भावः सत्व्म्‌ | न सर्वथा मित्यतया सबधा क्षणिकतया वा विद्यमानमाश्रं 
वस्तु । स्वंथा नित्यस्थ कम्तुनस्तत्वतः ऋमनुवां भावानामभावात्कुतो विकारवस्थम्‌ ? सर्वथा क्षणिकस्य थे तस्वत: 
प्रतिज्ञानाभावत् कुतः एकसन्तानः्वम्‌ ? ततः प्रत्यभिज्ञानहेतुमुतेन केनलिसस्वरूपेण श्रोब्यपाल- ( स्व्य ? ) स्थान 
काभ्याज्चित्कमप्रवृत्ताभ्या स्वरूपाध्या प्रलीयमानमुपजायभान चेकफालमेव परमार्थतस्श्रितपीमवस्था विश्ा्णं वस्तु 
* सत्‌ ' अवबोध्यग्‌ । अत एवं सत्तापि उत्पादव्ययपश्रौव्यागमिकापबर् द्धव्या, भावभाषवतों: कथड्चिदेकस्वरूपत्वात्‌ । 
सा च॒ त्रिलक्षणस्थ समस्तस्थापि वस्तुविस्तारस्य सादश्यसूचकत्वादेका सर्वपवार्थस्थिता च्। सा व त्रिलक्षणस्प ' सल्‌ 
इत्यभिधानस्थ “ सत / इति प्रत्ययत्य थ्॒सर्वपवार्थेषबु तन्मूलस्येवोपलम्भात्‌ । सविद्वरूपा थ। विध्यस्य समस्सवस्तु- 
विस्तारस्यापि रूपेस्त्रिलक्ष्ण: स्वभाये: सह वर्तमानत्वात्‌। अनन्तपर्याया ले, अनस्ताभिर व्यपर्यायव्यकश्तिभिस्त्रिलक्षणासि: 
परिगम्यमानत्वात्‌ । एवम्भूतापि सा न खलू निरडकुश्ा, किन्तु सप्रतिपक्षा। प्रतिपक्षों हघसता सत्ताया:, अश्रिलक्षणत्व॑ 
त्रिलक्षणाया:, अनेकत्वमेकस्या:, एकपदार्थ स्थितत्व॑ सर्वपदार्थ स्थिताया:, एकरूपत्य॑ सबिद्वरूपाया:, एकपर्यापत्वमनस्त- 
पर्यायाया: इति । द्विविधा हिं सत्ता महासत्ताध्वान्तसत्ता च । तत्र सईपदार्थसाथंव्यापिनी सावृश््यास्तिस्थतृत्रिका 
महासत्ता प्रोक्‍्तेब । अन्या तु अतितिय-( से ? ) तवस्तुवर्तिनी स्वरूपास्तित्वसूचिकाध्वास्तरससा । तत्र महासत्ताउवा- 


समयसार: । १४३ 


स्रसतारूपेणापसताउइवान्तरससा थ महाससारुफेमापसखेत्यससा सताया: । येत्र स्वरूपेणोत्पावस्तसथोत्पादेकलक्षण- 
-मेथ; येव स्वरूपेणोक्छेदस्ततथोच्छेदकलक्षणमेव; येन स्वकपेण प्रोव्यं तथा क्रौव्येकलक्षणमेव । तत उत्पदयमालों- 
डिछल्ममानाउवतिष्दसानानां वस्तुनः स्वरूपाणां प्रत्येक अलक्षण्याधावावत्रिलक्षणत्दं त्रिलक्षणाया: । एकस्य वस्तुनः 
स्थरूपसता तान्यस्य वस्तुतः स्वरूपसत्ता भवतीत्यनेकत्वमेकस्पा:, प्रतिनियतपदार्थस्थिताभिरेव सत्तान्ति: पदार्थानां 
प्रतिनियमों भवतीत्येकपवार्थस्थितत्वं सर्वपदार्थ स्थिताया:; प्रतिनियतेकरूपाभिरेव सत्तानि: प्रतिनिषलेकरूपत्व वस्तूनां 
भ्रवतीत्पेकरूपत्वं सविध्यरकूपाया:, प्रतिपर्यायनियताभिरेव सत्ताभिः प्रतिनियतेकपर्यायाणामानन्त्यं भवतीत्येकपर्यायत्व- 
अनन्‍्तपर्यायाथा: | इति सर्वसनव्थ, सामान्यविशेष्ररूपणप्रवणनयद्वयायत्तत्वासव्देशनाया: ॥। [ पञ्चा., नि. सा सं, 
ते. वी. टी., पृ. १९-२३. | 


अय॑ जीवस्त्रिलक्ष णाया: सत्ताया: द्रब्याथिकनयेन कथडिचदपिन्न:ः इति भाव:। चेतन्यस्वरुपत्वान्षित्यो- 
दवितविशवद्शिक्षप्तिज्योति:-चेतन्य ज्ञान स्वरूप यस्य स चेतन्यस्वरूप: । तस्य भावदचेतन्यस्वरूपत्वम्‌ । 
तस्मात्‌ । तस्मात्कारणादित्यर्थं: । हेतो का । नित्यं उदिते नित्योदिते बिशदे विशुद्धे दृशिज्ञप्ती एव 
ज्योतिषि यस्य स नित्योदितविशवद्शिज्ञप्तिज्योति: । अत्र दृशिज्ञप्तिविशेषणभूतेन विशवशब्देन दर्शन- 
ज्ञानोपयोगयो: शुद्धत्व॑ प्रकटीकृतम्‌ । एतावुपयोगों जीवशुद्धयुणभूतावत्र विवक्षितों | जीबो5्यं शुद्ध: 
शुद्धचंतन्यस्वभाव: । चेतना शुद्धाशुद्धस्वरूपेण द्विवधा। तथंब दर्शनोपयोग: ज्ञानोपयोगरुच प्रत्येक 
शुद्धाशुद्धस्वरूपेण द्विविध:। ज्ञानानुभूतिलक्षणाया: शुद्धचेतनाया:, कर्मानुभूतिलक्षणाया: कर्मफलानुभूति- 
दक्षणायाश्चाशुद्धच्ततनाया:, शुद्ध चेतन्यस्वरूपानुविधायित्वाच्छुद्रो निविकल्परूप: शुद्धत्वेत साकल्यमाद- 
धान: शुद्धवर्शनोपयोगो यस्तस्थ, तत एवं शुद्ध: सबिकल्परूप: शुद्धत्वेन साकल्यमादधानों यो ज्ञानोप- 
पोगस्तस्थ, अशुद्धचंतन्यानुविधापित्वादशुद्धो5शुद्धत्वेत वेकल्यमादधानों यो5उशुद्धदर्शनोपयोगस्तस्य, तत 
एवं चाशुद्धोः्शुद्धत्वेन वेकल्यमादधानों योष्शुद्ध्ञानोपयोगस्तस्थ च शुद्धाशुद्धजीवगुणत्वं यथाक्रममवसे- 
बम्‌ । वोर्यान्तरायज्ञानावरणक्षयक्षयोपशमनिभित्त' आत्मस्वभावभूतचंतन्यान्‌ विधाय्यात्मनः परिणाम: 
शानोपयोग: । वीर्यान्तरायदर्शनावरणक्षयक्षयोपशमनिमित्त: आत्मस्वभावभूतचेतन्यानुविधाय्यात्मन: 
बरिणासो दर्शनोपयोग: । उक्त च भगवद्धिरसतचन्द्रदेवे: प”०चास्तिकायटीकायाम्‌- 
गुणा हि जीवस्थ ज्ञानानुभूतिलक्षणा शुद्धचेतना, कार्यानुभूतिलक्षणा कर्मफलानुभतिलक्षणा चाशुद्धचेतना, 
बैतन्यानु विधायिपरिणामलक्षण: सविकल्पनिविकल्परुप, शुद्धाशुद्धायय सकलविकलता दधानः द्रंधोषयोगरच । 
(नि. सा. स, प्‌ ३४-३६, त दी. टी. ) 


जीवस्य चेतन्यस्वभावत्वात्नित्याविर्मृतशुद्धन्ावद्शनोपयोग: इति भाव । अनन्तधर्माधिरूढेक- 
घममित्वादुद्योतमानद्रव्यत्वः- अनस्तेधसेरगुणर घिरूढ: आशितो5नन्तधर्मा धिरूढ: । स चासावेको धर्मोच । 
शस्य भाव: । तस्मात्‌ । तस्माद्धतोरित्यर्थ: | हेतो का । उद्योतसानमाविभभवद्द्रव्यत्वं द्रव्यस्वभाव: यस्य 
पस्मिन्‌ वा । वस्तुस्वाभाव्यादनन्तधर्माधिष्ठितत्वेषपि बस्तुनः एकधभित्यमव्याबाधं, दाहकत्वप्रकाशक- 
स्वपाचकत्वादिविविधधर्माधिष्ठितधनस्जयेकधसित्ववत्‌ू । अनन्तधर्माधिष्ठितेकध भित्वादूद्व्यस्थात्म- 
नोडपि तथात्वात्स आत्मा प्रकटीमवद्द्रव्यस्वभावः इति भावः | ' कः द्रव्यस्य स्वभाव: ?  इति चेत्‌, 
उच्यते सत्त्वमुत्पादव्ययभ्रोव्ययक्तत्वं गणपर्यायवत्त्वं वा व्रव्यलक्षणमिति । द्रवति गच्छति सामान्यरूपेण 
स्वस्थ भावेन व्याप्नोति सर्वान्स्वीयान्सहक्रमभाविनों गुणपर्यायानिति द्रव्यम्‌ । द्रव्यस्य गुणपर्यायव्यापन- 
क्रियाया: द्रव्यात्सवंथा गुणपर्याययोभेवे सत्यसम्भवाद्द्रव्यासतयोरभिन्नत्वाद्द्रव्यस्थ गृणपर्यायवत्त्वम्‌ । 


है 308. श्रोऋष भताचदिगंवरजैनप्ंबप्रकाशससंस्थायाः 


सथा सकते ४ शुणपर्यावजद्द॒ध्यम + इतलि । अश् सलित्ययोगे सतठुः है उत्पादव्यय प्रोव्ययुक्त सत्त्‌, |; 
सद्दष्यलक्षणम्‌ ' इति सृत्रहयेत सत्वमुत्पादव्ययश्रोध्ययुक्तत्व सेति व्रव्यस्य स्थरूपहितयमुक्तम्‌। “ जिंदिं- 
धव्रव्यलक्षणप्रणयनं किम्प्रयोजनम्‌ ? ' इति चेत्‌, ब्रव्यकाटस्थ्यवाविक्षणिकत्ववाद्याइभिमतग्रब्यलक्षण- 
मिराकरणार्थमिति विजेयम्‌ । उक्त चर श्रीमद्भिजंयसेनाचार्ये:- दा 

सतालक्षणमित्युक्ते सत्युत्पादब्यय भ्रोग्य-( त्व ) लक्षणं गुणप थ॑ सियमेन रूभ्यते उत्पाद- 
व्यय प्रौग्यपुक्तमित्युक्त ससालक्षणं गुणपर्यायत्वलक्षणं व नियमेल ल्भ्यते गुणपर्यायवबित्युक्ते सत्युतपाशभ्पर शौब्व- 
रूक्षणत्वं सत्तालक्षणं ले नियमेम लक्यते। ' एकास्मल्लक्षणेंडभिहिते सत्यन्यलक्षणद्र्य कर्थ रूष्यते ? ' इति जेत्‌, जयाणां 
लक्षणानां परस्पराविनाभावित्वादिति । अथ मिथ्यात्वरागाविरहितस्वेन शुद्धसत्तालक्षणमगुरलघुरवणड्दानियृत्धिरूपेण 
शुद्धोत्पाद व्यय ध्राव्यलक्षणक्ृतज्ञानादनन्तगुणलक्षण सहजशुद्धसिद्धपर्यायलक्षणं च॑ शुद्धजीवास्तिकायसल्स जल 0 सफिकित 
भुपादेयमिति भाषा: । क्षणिकंकान्तरूपं बाद्ध मत नित्येकान्तरूप साइरुयमतम॒भयेकान्तरूपं ने मीमांसकमत 
ख्‌ सर्वशत्र मतान्तरव्यास्यानफाले जञातव्यम्‌ । ' क्षणिकंकान्ते कि वूषणम्‌? येल घटाविक्तिया भ्रारब्धा स तस्मिन्ने का 
गत:, क्रियानिष्पत्तिनास्ति, हृत्यादि, नित्येकान्ते च योउसा तिष्ठति स तिष्ठस्पेष, सुखी सुख्यव, वुःखी दुःखूयंव हत्यादि 
टइः कोत्कीर्ण नित्यत्वेन पर्यायान्तरं न घटते, पररस्परनिरपेक्षद्रव्यपर्यायोभयकान्ते पूर्वोक्तवृषणद्य्मपि प्राप्तोति । जैनसले 


पुनः परस्परसापेक्षद्रव्यपर्यायत्वाध्ास्ति दृषणम्‌ । [ पठ्चा., नि. सा. सं., या. १०, पृ. २५०२६ ) 
क्रमाक्रमप्रवत्तविचित्रभावस्वभावत्वादुत्सहुगितगुणपर्यायः- क्रमेण प्रवुत्ता: अक्रमेण सह प्रवताइच 
ऋमाक्रमप्रवता:। विचित्राः नानाप्रकारादच ते भावाः पर्यायाः गुणाइच विचित्रभावा:। क्रमाक्रमप्रवत्ताइच 
ते बिचित्रभावाइच ऋमाक्रमप्रवत्तविचित्र भावा: । सहक्रमप्रवृत्तगुणपर्यायात्मकनानाविधपरिणामा: इत्यर्थ:। 
ते एवं स्वभावाः यस्य सः । तस्य भावस्तत्ता । तस्मात्‌ । तत कारणादित्यथ्थ: । उत्सड्गिताः उररी- 
कृताः गुणा: पर्यायाइच येन स. । गुणानां सहभावित्वेषपि निश्चयनयेन चू गुणिनो5भिन्नन्वेषपि व्यवहार- 
नयापंणायां कथड्चिदभिष्नत्वात्पर्यायत्वात्सहभाविपयायत्वम्‌ । बृव्यस्य गुणानां चोत्पावव्ययात्मकत्वान्य 
पर्यायत्वम्‌ । तेषां सर्देषां पर्यायार्णा युगपदभिव्यक्तिसम्भव: एकद्रव्यस्पेकस्मिन्समये एकपर्यायात्मकत्वेनेंब 
परिणतिसम्भवात्‌ । जीवद्रव्यस्यापि तथास्वभावत्वात्स्वीकृतगुणपर्यायत्वम्‌ । स्वपराकारावभासनसमर्थ- 
त्वादुपात्तवेइवरूप्येकरूप:- स्वस्थात्मनः परस्प च स्वशिन्नानन्तज्ञेयाथीनामाकाराणामसाधारणव्यावतंक- 
धर्माणावमभासने ज्ञप्तिक्रियाया समर्थ: शक्तिसंपन्न: स्वपराकारावभासनसमर्थ: | तस्य भावस्तत्त्वम । 
तस्मात्‌ । ततः कारणादित्यर्थ । निखिलज्ञेयाकारपरिणत्यात्मकज्ञानपर्याये रात्तनानाविधत्वेषपि पर्यायिणो 
ज्ञानस्य सामान्येनेकरूपत्वात्तदाश्रयभूतजीवब्रव्यस्थकरूपत्वं तस्य नानाविधत्वेषपीति भाव: । उपात्तम्र- 
रीकृतं वेश्वरूप्यं नानाविधत्वं येन स उपात्तवेइ्बरूप्य: । एकमनेकत्वविकरल रूप॑ स्वरूप यस्य सः । 
उपात्तवंइवरूप्यइचासायेकरूपश्चोपात्तवेदवरूप्येकरूप: । ज्ञानसामान्यस्येकरूपत्वात्तदाधारभतस्य ज्ञानि- 
नो जीवस्येकरूपत्वेःप्यनन्तज्ेयाकारपरिणतज्ञानरूपज्ञानसामान्यपरिणासानां नानाविधत्वादात्मनोपि 
पर्यायाथिकनयापंणायामनेकरूपत्वा पत्तेवेंदवरूप्यं तस्येब च्॒ द्रव्याथिकनयप्राधान्ये पर्यायाथिकस्य च॑ गौणत्वे 
एकविधत्वादेकरूपत्वसिति भाव: । प्रतिविशिष्टाबगाहुगतिस्थितिवर्ततानिमित्तत्वरूपित्वाभावादसाधा- 
रणचिदपतास्क्तावस:ड्रावाच्चाकाशधमाधमंकालपुद्यलेस्यो भिन्न:- यथा जीवपुद्गलयों: प्रतिविशिष्टा- 
वगाहे आधारत्वादाकाश निमर्मित्तं भवति, तयोरेब गतिपरिणामाधिमुखयोगंतिपरिणतो सहकारित्वेन 
धर्मद्रव्य॑निमित्त भवति, तयोरेव स्थितिपरिणामामुखयो: स्थितिपरिणतो सहकारित्वेन धर्मब्रव्यं 
निमित्तकारणं भवति, तयोरेव परिणामाभिमलयोयेतेनाक्रियायां कालब्रब्यं निमित्तवारणं भवति 


ससयच्ारः 'हडप्‌ 


या जीवव्रर्र स्ववाधारीभय जीवपुद्गलयोरवर्गाहस्याकाशब्रव्यवन्चिसित्त न भवति, तयोरेव गतिपरि- 
जतौ स्थितिपरिणतों थ धर्माध्ंव्रव्यवत्सहकारित्य प्राप्प निमिसं म भवति, तयोरेव वर्तनाकियायां 
कालप्रध्यवश्िसित न भवतीत्याकाहधर्माधमंकासद्रव्यस्वभावाताथ्यणात्युवृगलवदू पित्थाभावादसाधा रण- 
चैद॒प्यस्वभावत्वाज्थाकाशधर्माधसंकालपुद्गलब्रव्येध्यो भिन्न: । अत्यन्तमनन्तद्रव्यसडकरे5पि स्वरूपादप्रच्य- 
बनाटटइ-कोल्की्णलचित्स्वभाव:- भिन्नस्वभावेरनत्तेद्रंब्येरत्यन्तं सडुकरे सत्यपि वधिमिश्चितसितोपलबत्स्वो- 
म्चेतन्यस्थभावापरित्यागाट्टडकोत्कीणंप्रस्तरपरिणामवदविनव्वरचेतन्यस्वभाव: । एतादुशविशेषणविश्ि- 
हटो यो जीवाभिधान: पदार्थ: स समय इत्यभिधोयते, समयते एकीसावेन स्वगुणपर्यायाभ्याससिन्नत्जे 
तान्युगपत्ससमकाल जातात्यनुभवति गच्छति व्याप्नोति चेति निरक्तेनिवंचनात्‌ । अं समयभूतो जीव. 
खल यदा यस्सिन्‍्काले सकलभावस्वभावमासनसमर्थविद्यासमृत्पादकविवेकज्योतिरुदगमनात्‌ू-सकलभा- 
बाला निखिलकषेयानां ये स्वभावास्तेषां भासने प्रकटीकरणे समर्थाया: शक्तिसम्पन्नाया: विद्याया: फेवलज्ञानस्य 
समुत्पादकों जतकों विवेकों भेवज्ञानमेव ज्योतिर्भास्करस्तेजों वा तस्थोद्गमनादुदयात्प्रादुर्भावाद्धेतोी: समस्त- 
परद्रव्यान्षिखिलात्म सिन्नद्रव्ये भ्यः प्रच्युत्य पृथर्भूय दुशिज्ञप्तिस्वभावनियतवृत्तिरूपात्मतत्त्वेकत्वगतत्वेन- 
दुशिदेशंन ज्प्तिरज्ञातं च दुशिज्ञप्ती । ते एवं स्वभावों दुशिज्ञप्तिस्वभाव:। तत्र नियता नित्या निशुचला 
वृत्ति: स्थितिदृशिज्ञप्तिस्वभावनियतवृत्ति: । सेव रूप॑ स्वभावो यस्य | तादुशमात्मतत्त्वमात्मस्वभाव. । तेन 
सह यदेकत्वमभिन्नत्वं तद्गतत्वेन तत्प्राप्तत्वेन यदा बर्तते तदा दर्शनज्ञानचारित्रस्थितत्वाद्दर्शना दित्रितये 
स्थिरोभवनाप्रिश्चलो भवनात्स्वमात्मानमेकत्वेन दर्शनाविश्रितयाद्िश्नत्वेन युगपत्समकालं जानप्लेकत्वेन 
परिणसमानइच यः स स्वसमयः इत्यभिधीयते । यदा तु यस्मिन्काले च अनाझविद्याकन्दलीमूलकन्दाय- 
मानमोहानुवत्तितन्त्रतया-अनाद्यविद्याध्नादिमिथ्यादर्शनादिविभावपरि णासात्मकसज्ञानस्‌ । सेब कन्दली 
तरुविशेष: । तस्य मूलकन्दः तदुत्पतिस्थानभूतः कन्द वक्षमूर्ल मुलकन्द:। स इवाचरतीति मूलकन्दाय- 
सानः ! “ कर्तु: क्थिः  इति गौणादाचारे5थें कवि: । स चासो मोहइुच। तदनुरूपा वृत्तिवेत॑नं परिणमनम्‌। 
तत्तन्त्रया तत्प्रधानतवा तत्कारणतया वा । ' तन्त्र प्रधाने सिद्धान्ते ' इति विश्वलोचने । अनादिभिध्या- 
दर्शनादिख्पाज्ञानात्मकविभावपरिणासरूपजीवपरिणामोत्पत्तो. निमित्तकारणभूतद्रव्यमोहोदयानुकल्येन 
परिणतत्वादिति भावः । दुशिज्षप्तिस्वभावतियतवृत्तिरूपात्‌-वृशिज्ञप्तिस्वभावे या नियता नित्या वृत्तिः 
स्थितिस्तद्रपादात्मतत्त्वादात्मस्वभावात्प्रच्युत्य । आत्मस्वभाव॑ विभावात्मकत्वेन परिणम्येत्यर्थ । पर- 
द्रव्यप्रत्ययमोहरागद्रेघादि भावकत्वगतत्वेन--परद्वव्यं पुद्गलोपादानक द्रव्यकस प्रत्ययो निमित्तकारणं येषां 
ते परद्रव्यप्रत्यया: । ते च ते सोहरागहेषादिभावा: मोहरागह्रेषसञ्झका: अज्ञानिनों जोवस्थ विभावा- 
त्मका: भावाः परिणामाः तेरेकत्वमभिन्नत्वं गतत्वेन प्राप्तत्वेन + पुदूगलोपादानकपरब्ब्यभूतद्रव्यक्रम- 
निमित्तकारणकभावमोहरागह्ेषादिरूपति भावपरिणामे भ्योडभिश्न त्व॑ प्राप्तत्वादिति भाव: । वर्तते परिणमति 
तदा तस्मिन्काले पुदगलकमंप्रदेशस्थितत्वात्‌-पुद्गलस्योपादानभूतस्य कर्म परिणामः पुद्गकर्म । तेन 
निमित्तमतेन कर्जा कृता उत्पादिता स्वपरिणामस्वरूपोदयेन सहायीभूय कुम्भकारेण घटवत्परिणामिता: । 
परिवतिता इत्यर्थ: | पुदूगलकसंणा कृताः प्रदेशा: सर्वात्मग्रदेशा: पुद्गलकर्म प्रदेशा: । 'भा तत्कृतयाथेनोने:' 
इति भान्तपुद्गलकमंरुपाथकृतत्त्वा:ड्राषः सः । निमित्तकतुभूतेन द्रव्यकर्मणा परिवरतिता: विभावात्म- 
कत्य प्रापिता: ये सर्वात्मप्रदेशास्तत्र स्थितत्वात्स्थिरोीभवनात्‌ । पौद्गलिकद्रव्यकर्मरूपनिमित्तकर्ञा स्व- ' 
आवात्प्याव्य विभावभावे स्थिरीकृतत्वादिति भाव:। सोहाक्रानतासमर्थात्मापेक्षयेद स्पष्टीकरणं ज्ञात- 


श्४ड६ श्रीऋष सनाथ विगंबरजैनप्रंध प्रकाशनसंस्थाया: 


व्यम्‌ । पर शुद्धात्मनों भिन्न विभावभावात्मकं सिश्यादर्शनादिरूप॑ परिणामभेकत्वेन जानन तद्रूपेण 
परिणसमानश्ल द्रण्यकर्मनोकर्मादिकं ज तेषामसात्मीयत्वेप्येकत्वेनात्मीयत्वेन जानन्परिस्छिन्दन्‌ गच्षछन्नधि- 
भच्छंइच परसमय इति प्रतीयते । एबमनेत प्रकारेण किल समयस्य द्वेविध्य॑ द्विप्रकारत्वमुद्धावति प्रकट- 


सासटति । 
टीकार्थ- नित्य हि अपने परिणामत्वरूप में स्थिर होनेवाल्ा होनेके कारण उत्पाद, व्यय और श्रोष्य इनकी 
एकता यह है स्वरूप जिसका ऐसी सत्ता के साथ तादात्म्यसबंध को प्राप्त हुआ, चेतन्यस्थप्नाववाला होनेसे जिसका 
बर्हनोपयोगरूप और ज्ञानोपयोगरूप तेज नित्य व्यक्त रहता है, अनन्त धर्मों से युक्त एकधर्िरूप होनेसे जिसका 
ब्रव्यत्व श्रकट हो रहा है, क्रम से उत्पन्न होनेवालो पर्याये और जिसके साथ अनादिकाल से अनन्तकालतक रहनेबाले 
जो गुण उनरूप पयाय स्वभावरूप होनेसे जिसने गुणों को और पयोयों को अपनाया है-उनकों अपना अपंत्‌ अपनेसे 
अभिन्न माना है, अपने असाधारण धर्म को और पर पदार्थों के असाधारण धर्मों को प्रकट कफरनेकी साम्थ्य से युक्त 
होनेके कारण अनेकविधता को स्वीकार करतवाला होनेपर भी जो एकरूप होता है, जोब और पुद्गलब्रव्यों के 
भवगाह का आधार बनकर आकाग के ससान निमित्त न होनेसे, उनके गतिरूप परिणति में और स्थितिरूप परिणति 
में धर्मं और अधर्म द्रव्य के समान सहकारिकारण न होनेसे, उनकी बतंना में-क्षणमात्रकालबतिपरिणाम की उत्पत्ति 
में कालदब्य के समान सहकारि-निमित्त न होनेसे और रूपिब्रव्य न होनेसे तथा असाधा रणचित्रपतास्व भाववाला होनेसे 
जो आफाश, धर्म, अधरं, काल और पुद्गल इन द्रथ्यों से भिन्न होता है, अनन्त द्रव्यों के साथ आत्यन्तिकरूप से संकोर्ण 
होनेपर भरी अपने स्वभाव से प्रच्युत न होनेके कारण जिसका चेतन्यस्वभाव टंकोत्कीर्ण के समान नित्य-अविनशवर 
होता है ऐसा जो जीवनामक पदार्थ वह ' समय है; क्यो कि समयशब्द को निरुक्ति ' जो अपने गुणों को और पयो- 
यों को अपनेसे अभिन्न जानता है और जो गुणों से युक्त होता है और पयायो के रूप से परिणत होता है वह समय 
है ” इसप्रकार की है। यह जोब जब सपूर्ण पदार्थों के स्वधावों के प्रकट करनेकी सामथ्य से यूक्‍्त ऐसे केवलज्ञान का 
जनेक जो भेदज्ञानरूप सु्यं अथवा तेज उसका उदय-प्रादृर्भाव हो जानेंसे सप्ृर्ण परद्रव्यों से अलग होकर (श्र ) 
बर्शनोपघोगरूप और ज्ञानोपयोगरूप अपने स्वभाव से निश्वलरूप से स्थिर होनारूप आत्मस्वभाव के साथ एकरूप 
अभिन्न होकर रहता है. तब दर्शन, ज्ञान ओर घारित्र इसमें स्थिर रहनेके कारण अपनेको द्शनादि के साथ 
अभिन्तरुप से जाननेवाल! और उन दर्शनादि के साथ अभेद को प्राप्त होनेबाला या परभावसिकलत्वदप से जानते- 
बाला और एकत्वरूप अधम्था के रूप से परिणन होनेबाला वह जीव स्वसमय है ! वही जीव जब अनादि आधयया- 
रूप कंदली के-केलके उत्पत्तिस्थानभूत मूलकन्द का आचरण करनेबाला अथात मिध्यात्वादिरूप विभावभाषाग्मक 
परिणामों की उत्पत्ति का लिसित्तकारणभत जो मोह-दव्यमोंट उसके अनुकूछ अपनी परिणति की-विभावपरिणास 
को प्रधानता से या कारणरा से दर्शनज्ञानास्मकस्वभाव में लिम्चलरूप से स्थिर होनारूप आत्पस्वभाव स च्यूत होकर 
-“वभावधावरूप से परिणत होकर परद्वव्य के निमित्त से आत्म! में उत्पन्न होपेवाले मोहरूप, रागरूप और उधा- 
दिरूप विभावष।-णामों के साथ अभेद को प्राप्त ड्ोकर रहता है, तब पुद्गलोपादानक द्रव्यकमंरूप मिभित्तकता के 
बवारा परिवर्तित अथात्‌ विभायरूप से परिणत किप्र गये आत्मा के सभी प्रदेशों में अधोत्‌ विभावपरिणामों में स्थित 
“स्थिर होनेके कारण विशधवरूप प्रभाव को जो आत्मा से अभिन्न जानता है और उस रूप से परिणत होता है और 
हृष्धकंनोकर्मों को युगपत्‌ आत्मा के साथ एकरूप-आत्मा से अभिन्न अर्थात्‌ आत्मरूप जानता है और उनको 
बात्मीर समझकर प्राप्त कर लेता है वह परसमय है ऐसा समझा जाता हैँं। इसप्रकार समय दो प्रकार का है यह 
स्वष्ट हो जाता है । 
विवेचन- द्रव्य गुणों और पर्यायों से यक्‍त होता है। ' गृणपर्यायवद्ब्रव्यम्‌ ' इस द्रव्य का स्वरूप ध्यक्त 
करनेवाले सुत्रमें जो ' गुणपर्यायवत्‌ ' यह्‌ पद पाया जाता है उसका ' गुणशुच पर्यायदुच गुणपर्यायी । तो सस्त्य- 
स्यास्मिस्वेति गुणपर्यायवत्‌ ' एंसा स्पष्टोकरण है। यहां जो मत्वर्थीय बत्‌ प्रत्यथ पायी जाती है वह नित्ययोगार् में 


समस्रयसारः । १४७ 


अधीत्‌ तादात्स्थार्थ में लगायी गयी है। अतः ' जिसका गुणप्ायों के साथ तादात्म्य होता है-अभेद होता है बह 
ह्रब्य होता है! ऐसा उसका अर्थ होता है। यह अर्थ विषययनय की दृष्टि से है। व्यवहारनय फी दृष्टि से गुण 
भीर गुणी सें और परिणाम और परिणामी में कर्थंश्ित्‌ भेद की प्रधानता होनेसे उस पद का अर्थ ' जो गृणपर्यायों से 
मुक्त होता है-संसृष्ठ होता है वह द्रव्य होता है ' ऐसा होता है। आत्मा भी ब्रव्य है। अतः उसके साथ उसके गुणों का और 
पर्यायों का तादात्म्य है-कर्यंजिलू अभेद है । व्रब्य सब्रप होनेसे उत्पादव्ययश्रोव्यात्मक होता है अर्थात्‌ उत्पादव्ययरूप 
परिणामों का व्रब्य के साथ तावात्म्य होता है । जीवब्रव्य सद॒प होनेसे उत्पादव्ययश्रौष्यात्मक होनेके कारण उत्पाद- 
बययस्वरूप परिणामों का उसके साथ तादात्म्य होता है । जब द्रव्याथिकनय की प्रधानता होती है और पर्पायाथिक- 
शय को गोणता होती है तब द्रव्य होनेसे जीवद्रब्य को भ्रुषता होती है-नित्यता होती है और जब पर्यायाथिकतय 
की प्रधानता और द्रव्याथिकामय की गौणता होती हे तब वह॒उत्पादस्ययात्मक कहा जाता है। इसप्रकार अन्य 
ब्रव्यों के समान द्रव्याथिकनय को प्रधानता होनेपर जीवद्रव्य का श्रुव॒त्थ और पर्यायाथिकनय की प्रधानता होनेपर 
उसका उत्पादव्ययामकत्व सिद्ध हो जाता है। उत्पाद, व्यय और श्रौव्य इनका आत्मा से अभेद होनेसे और आत्मा 
एक अखंड द्रव्य होनेसे उत्पादादिकों का भी क्थंचित्‌ एकत्य सिद्ध हो जाता है। यह उनका एकत्वरूप परिणाम हि 
सत्ता है। यह जो आत्मा का उत्पादव्यय प्रौव्यास्मकत्व है उसका कारण उसकी परिणमनशीलता है । यदि वह 
परिणसनशील न होता तो न उसका उत्तरप्योयरूप से उत्पन्न होनारूप उत्पाद हो सकता और न पूर्वप्षाय का 
मभाव होनारूप व्यय भी हो सकता । द्रठ्य का परिणमन द्रव्य का कथचित्‌ श्रुवत्व होनेपर हि हो सकता है और 
परिणमन का सज्धूब होनेपर हि उसका कर्थंचित्‌ श्रुवत्व सिद्ध होता हैे। परिणास का परिणामों से कथंचित्‌ भेद- 
अपाय-प्‌थरभाव सिद्ध होनेपर हि जिससे परिणामों का भेद होता है वही परिणामी प्रुच कहा जा सकता है। यदि 
दृत्य को श्रुव ने साना अथात्‌ सर्वथा क्षणिक माना तो द्रव्य का निरन्वय विनाश होनेपर-तुच्छाभाव हो जानेपर 
इत्तरक्षण की उत्पत्ति किसकी और कहा होगी ? अतः श्रुवस्थ का अभाव होनेसे ऋमप्रयृत्त पयायों का अभाव हों 
सायगा । जब उपादान का उत्तरोत्तर क्षणो में राद्जाव होना असभव हो जाता है तब उसकी ऋरमभावी परयायों का 
अभाव होना भी क्रमप्राप्त हो जाता है । दूसरी बात यह है कि ऐसी अवस्था मे परिणाम का-कार्य का उपादान 
के साथ एकत्व का-अभेद का ज्ञान भो नहीं हो सकेगा । इसप्रकार उपादान के साथ कार्य के एफत्व का ज्ञान न 
होनेपर * थभट्टि का घट, सुबर्ग का घट इसप्रकार के लौकिकव्यवहार का अभाव हो जायगा। अतः द्रव्य को 
सरंधा नित्य था सर्वथा क्षणक नहीं माना जा सकता । उसे परिणासिनित्य अथात्‌ उत्पादत्यय प्रौष्घाग्मक सानना 
हि युक्तिसगत हे । द्रव्य को सर्वथा (नित्य अथात्‌ कूटस्थनित्य भो नहीं माना जा सकता; क्यों कि कूटस्थनित्य द्रव्य 
का परिणमन होना असभव है । जीव का उत्पादव्यय ध्ौव्ययुक्तत्व प्रतिदिन अनुभव में आता है। बालावस्था से 
कुमआारावस्यारूप, कुमारावस्था से तरूणावस्थारूप और तरूणावस्था से वृद्धावरथारूप ससारी जोब को परिणतियां 
देखने में आती हैँ । वे परिणतियाँ होते समय पुबरबिस्था का त्थाग रूप और उत्तरावस्थापरिणतिरूप उत्पाद देखने 
में भाते है । इन सप्ची अवस्थाओं में सनुष्यत्व का बोध अविचल होता है। इससे स्पष्ट ही जांता है कि जीबद्र्य 
जत्पादव्यय प्लौव्यात्मक है । अत: उसका परिणमनशीलत्व अर्थात्‌ परिणामिनित्यत्व निःसंदिग्धरूप से सिद्ध हो जाता 


है । जोव के इस परिणासिनित्यत्व को कौनसा भी प्रमाण बाधित नहीं कर सकता । सहप्रवत्त अर्थात्‌ सहभावी 
गुण यावद्व्रव्यभावी होनेसे अविनज्वर होनेके क्वारण उनके आश्षयप्त द्रव्य का प्रुवत्व सिद्ध हो जाता हे और 
ऋण से उत्पन्न होनेवाली पर्यायरे उत्पादब्ययात्मक होनेसे तदाधारभूत द्रव्य का उत्पावव्ययात्मकत्व सिद्ध हो जाता है । 
अत: द्रब्य को परिणामिनित्य हिं मानना चाहिये | यदि हठात्‌ उसको अपरिणामी मात्रा तो प्रत्पक्षब्वरोध हो जाता 
है । मतः जब का परिणमनशीलत्व सिद्ध हो जाता है । द्रव्य का जो परिणामात्मक स्वभाव है वह उत्पादव्य श्रौव्य 
से भिन्न नहीं है। परिणामात्मक स्वभाव एकरूप होनेसे उससे अभिन्न उत्पादव्ययश्रौ्य की भरी एकरूपता हि है । 
ब्यथ के अभाव में उत्पाद और श्रुवत्व इनका, उत्पाद के अभाव में व्यय और श्रुवत्व इनका और ध्रुवरद ये! अभाव 
में >ेपाद ओर व्यय इनका सद्भाब होना असंभव होनेसे इन तोनों का अधिनाभाव सिद्ध हो जानसे उनका ए*त्व 


र्डट अश्रीऋषभनाथ दिगंब रजैनपग्रंशप्रकाशनसंस्थाया: 


सिद्ध हो जाता है; क्‍यों कि जिनमें अविनाभाव होता है वे सर्धा परस्पर भिन्न नहीं होते और जो भिन्न कर 
होते उनका एकत्व स्पष्ट हो जाता है। सत्ता और उत्पादादित्रय इनसे अमभद होता है अर्थात्‌ उस्पादादित्रय 
एकता का नाम हि सत्ता है। इस सत्ता के साथ जीवब्रव्य का अभेद होता है; क्यों कि सत्ता अर्थात्‌ ३७४१३ सी 
का गण है-भाज है। “भअस्तित्वमात्रत्वभाववाली सत्ता का उत्पादः ययश्भौव्यात्मकत्व कैसे हो सकता है? ' इस 
माक्षेपात्मक प्रइन फा समाधान निम्तप्रकार से जानना । सत्ता भावरूप है और गुणरूप है मोर द्रव्य भावषान्‌ है । 
बह भाववान द्रव्य उत्पादव्यय भ्रौष्यात्मक होता है। अतः भावरूप सत्ता और भाजबान्‌ व्रव्य इनमें संशा, रूक्षण, प्रयोजन 
भादि को दृष्टि से भेद होनेपर भी निश्चयनय की दृष् से उनमे अभेद होता है । इस अभेद के कारण द्रव्य के 
समान सत्ता भी उत्पादव्यय ध्रौव्यात्मक होती है। अब सत्ता का स्वरूप स्पष्ट किया जाता है। आजार्यप्रवर भगवान्‌ 
अमृतचच्रसुरी ने इसका स्वरूप पंचास्तिकाय की टीका में बताया है हर 
४ अस्तित्व जो है वह सत्तानामक सत्‌ का स्वभावरूप सर्व है अर्थात्‌ अस्तित्व सत्त्यरूप होनेसे सर्व के 
सभान उत्पादण्यय ध्रौव्यात्मक है । वस्तु सर्वथा नित्यत्वरूप से अथवा सर्वधा क्षणिकत्वरूप से सिर्फ विद्यमान होती 
है ऐसा नहीं है । सर्वथा नित्य अर्थात्‌ कूटस्थनित्य वस्तु का वस्तुतः क्रम हे उत्पन्न होनेबाले ॥ परिणामों का अभाव 
होनेंसे विकारवस्व ( स्वभावपरिणामरूप या विभावपरिणामरूपष विकारों से युक्‍्तपना ) कंसे सिद्ध हो सकेगा ? 
सर्वथा क्षणिक अथोत्‌ सर्वंया अनित्य वस्तु का वस्तुतः ( एकत्व ) प्रत्यभिज्ञान का अभाव होनेसे एकसन्तानत्व 
( एक द्रब्प का सन्‍्तानत्व ) फंसे बन सकत। है ? ( जब बौढ़ों के यहा स्वलक्षण कहा शामिबाला पदों समय- 
सात्रकालवर्ता है और जब उसका निरत्चय विनाश-तुच्छाभाव होता ह॑ तब क्षण कहेजानेवाले पदार्थ की सन्‍्तान 
का-परमपरा का एकत्स सिद्ध नहीं हो सफ़ता । संवंधा क्षणिक पदार्थ की एकसलानत्व की सिद्धि ले होनेसे अपसे 
किसी प्रत्यभिज्ञानोत्पत्ति के कारणभूत बननेवाले स्वकृप से श्रौव्य का आलंबन लेती हुई, फ्रम से प्रबच होनेयाले- 
उत्पन्न होनेवाले किसी स्वरूप से बिलोन अर्थात्‌ नष्ट होनेवाली और किसी स्वरुप से उत्पन्न होनेबाली एक काल 
में हि त्रितयात्मक अथात्‌ उत्पादब्य7प्नाव्यात्यक अवस्था को धारण करश्नेवाली होतो हुई वस्तु सद्पष है ऐसा 
जानना ! ( कहनेका भाव यह है कि वस्तु अपने स्वभाव की दृष्टि से ध्रुव 7२ अपनी पयोयों के विनाश की और 
उत्पाद को दृष्टि से उत्पादव्ययात्मक होतेसे खबूप हे! ) वस्तु सदप तोनसेसे अर्थात्‌ उत्पादब्यशश्रीव्यात्मक होनेगे 
उसकी सत्ता भी उत्पादव्यय प्रौष्यात्मक होती हे ऐसा जानना; क्यों कि भाव और भाववान्‌ फर्थचित्‌ एकस्वरूप 
होते है अथात्‌ उनमें अभेद होता है । वह उत्पादव्ययध्रोव्यात्मक सत्ता ससार सें उत्पादव्यय ध्रौव्यात्मक जितने भी 
बदाथथ हैं उन सभी पदार्थों में सावृदय के अस्तित्व को सूचित करनेवाली होनेसे एक है । सत्ता जिसका मूल है-कारण 
है ऐसे त्रिलक्षण का अर्थात्‌ उत्पावव्ययप्रोव्य का, 'सत ” इस झाब्द का और “ यह पदार्थ सत्‌ है ” इस प्रकार के 
शान का सभी पदार्थों के विषय में उपलम्ध अर्थात्‌ प्राप्ति होनेसे बह सत्ता सभी पदार्थों में ( तादान्म्पसबंध से ) 
रहती है । विश्व के अर्थात्‌ विश्ववर्तों सपृर्ण पदार्थों के उत्पादज्ययप्रौव्यात्मक स्वन्ायों के साथ उन पदाथों में 
रहनेवाली होनसे वट सत्ता ' सधिहवरूपा है '। ( सपूर्ण पदार्थों के उत्पादव्यग्र श्रौ्यात्मक स्वभायों के साथ उन 
पदार्थों में स्थित होनेबाली होनेसे वह्‌ सत्ता 'सबिश्वरुपा ' हैं ) द्रव्यों के उत्पादब्ययात्मक अनन्तपर्यायों के द्वारा 
ब्याप्त की जानेवाली होनेसे उसके भी अनत पर्याय होनेसे बढ़ सत्ता ' अनन्तपर्पाया ' हैं । हसप्रकार की होनेपर भी 
बहू ससा वस्तुतः निरकुश-सर्व प्रकारों से स्वतंत्र-प्रतिपक्षरहित नहीं है, कितु सप्रतिपक्ष है । सत्ता का प्रतिपक्ष 
असत्ता अर्थात्‌ सत्ता से भिन्न दूसरी सत्ता हैं। ( सत्ताभिन्ना सत्तासदृश्यन्या सत्तापसला । पर्युदास की वृष्टि से यहां 
सत्ता का प्रतिथेध किया गया है ) उत्पादव्प्रय भध्यस्वरूप होनेसे त्रिलक्षणात्मक इस सत्ता का अ्तिपक्ष अज्रिलक्षणस्व 
है अर्थात्‌ परिणाम का उत्पाद व्यय प्रोव्यात्मक न होनेसे, व्यय उत्पादश्रोब्यरहित होनेसे और क्रोव्य उत्पादव्ययरहित 
होनेसे वरतु के उत्पादादिस्वरूपों का जो अजिलक्षणत्व होता है वह त्रिलक्षणात्मक सत्ता फा प्रतिपक्ष होता है । 
सारांश, त्रिलक्षणा सत्ता का-महामत्ता का अत्रिरुक्षणा सत्ता-अवान्तरसत्ता प्रतिपक्ष है अथवा तअ्रिलक्षणात्मक 
अहासतता फा अवान्तरसत्ता का अभिलक्षणस्व प्रतिपक्ष हे । इस एकरूप सहासत्ता का अवास्तरससा का अनेकरूपत्य 
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प्रतिपक्ष है; क्‍यों कि प्रत्येक पदार्थ की अवास्तरसत्ता सभी भिन्न पदार्थों की अवान्तरस्ताओं से भिन्न होनेसे 
अवान्तरसतता का महासत्ता के समान एकत्व त होकर अनेकत्वथ होता है। सभी पदार्थों में रहनेबाली महासत्ता का 
प्रत्येक पदार्थ में पृथकरूप से रहनेका अवान्तरसत्ता का स्वभाव प्रतिपक्ष है अर्थात्‌ सर्वपदार्थल्थित महाससा का 
अवान्तरसत्ता का एकपदार्यस्थितत्व प्रतिपक्ष है । संपूर्ण पदार्थों के स्वभ्ावों के साथ उन संपूर्ण पदार्थों सें एकरूप 
ले रहनेवाल़ी महासता का प्रत्येक पदार्थ के पृथक्‌ स्वभाव के साथ प्रत्येक पदार्थ में पृथक्रूप से रहने का अवान्तर- 
लत्ता का स्वभाव प्रतिपक्ष है अर्थात्‌ सविदवरूपमहासत्ता का अवान्तरसत्ता का एकरूपत्व प्रतिपक्ष है। ब्रव्यों के 
ममस्तपर्यायों के द्वारा व्याप्त कौ जानेवाली होनेले जिसके अनंतपर्याय हों गये होते हे ऐसी अनंतपर्यायवाली महा- 
खलत्ता का अवान्तरसत्ता का एकपर्यायत्व प्रतिपक्ष है। महासत्ता और अवान्तरसत्ता के भेद से ससा दो प्रकार को 
है। उन दोनों में से संपूर्णणदार्थों को ( अपने त्रिलक्षणात्मक-उत्पावध्यय प्रोव्यात्सक स्वरूप से ) व्यापनंवाली और 
डलस सभी पदायों के सावृहय को ( सभो पदार्थों की परस्परसवृशता को ) सूखित करनेवाली महासत्ताका 
( महासत्ताविषयक ) प्रतिपादन तो किया हि गया है। पृथगूरूप से निश्चित की गयी प्रत्येक वस्तु से रहनेवाली 
प्रत्येक वस्तु के स्वरूप का अस्तित्व सूचित करनेबाली जो होती है बह दूसरी अवास्तरसत्ता है। महासत्ता में 
जवान्तरसत्ता का ' एकपदार्थ स्थितत्व, एकपर्यायत्व, अजिलक्षणत्व, अनेकत्व ' यह जो स्वरूप है वह पाया न जानेसे 
भहासत्ता अवान्तरसत्ता के स्वरूप की वृष्टि से असत्ता है अर्थात्‌ अवान्तरसत्तास्वरूप नहीं है और अवान्तरसत्ता में 
बहासत्ता का ' सर्वंपदा 4स्थितत्व, अनेकरूपत्व-सविश्वरूपत्व, अनेकर्पर्याश्॒त्कट, अिलक्षणत्व और एकत्व” यह स्वरूप 
पाया ने जानेसे अयान्तरससा महासत्ता के स्वरूप की दृष्टि से अरासा है अर्थात्‌ महासत्तास्वरूप नहीं हें । ( जिस- 
प्रकार घट में पट का स्वरूप--आतानवितानततुसयोगवत्बरूप स्वरूप पाया न जानेसे घट का पटस्वरूप से अस्तित्व 
नही होता अथीत्‌ घट का परश्वरूप से नास्तित्व होता है जीत घट क्थक्षित्‌ नहीं हि है! यह ह्वितीय भग 
सिद्ध होता है उसीधप्रकार महासत्ता में अवान्तरसला का रवरूप पाया न जामेंस महासत्ता का अवान्तरसत्ता के 
रूप से अस्तित्व नहीं होता अथात्‌ महासत्ता का अवान्तरसत्ता के स्वरूप से नान्तित्व होता हूँ अर्थात्‌ ' महासत्ता कथ” 
छिप सता नहीं टि हैं-सहासला सला नहीं हो हे ' यह ६ृतीय भग सिद्ध होता है और अवान्तरसत्ता में महासत्ता का 
स्वरूप पापा ते जानेसे अवान्तरसत्ता का महासत्ता के रूप से अस्तित्व नहीं होता अथात अवान्तरसत्ता का महासत्ता 
के स्वरूप से नास्तित्व होता है अत “ अवान्तर सत्ता कर्थंचित्‌ नहीं हँ-अवान्तरसत्ता नहीं हि है-अवान्तरसत्ता 
अमसत्ता हि हैँ ' यह द्वितीय भग सिद्ध होता है । ) महासत्ता का अवान्तरसत्तारूप न होना और अबान्तरसत्ता का 
महासत्तारूप न होना महाससा का और अबान्तरसत्ता का असत्तात्व &-सत्ता का नास्तित्व हैँ अर्थात्‌ ' महासत्ता 
भवान्तरसत्तास्वरूपेण स्थात्‌ सत्ता नास्ति ” यह द्वितीय भग्र होता हैं । ( सत्ता का “ स्थात्‌ सत्ता अर्ति ' यह प्रथम 
अंग है। ) द्रव्य का जिस स्वरूप से उत्पाद-परिणमन होता हे वह एक उत्पाद-परिणासम एकलक्षणवाला <व्य 
होता है । ( जिसस्वरुप से द्रव्य परिणत हुआ होता हैं उस स्वरूप से हि द्रव्य युषत होता है । जोवद्रब्य मनुष्य- 
पर्धायरूप से परिणत होनेपर उसका मनुष्यपर्यायात्मक परिणाम हि एकलक्षण होता हैँ । जोवद्रव्य जिस पर्याय से 
जिस समय परिणत होने रूूगता हैँ उसो समय उसीपयोय का नाशरूप परिणमन होना असभव होनेसे उत्पद्ममान 
पयाय व्ययस्थरूप से युक्त नहीं होती और उत्पद्यममानपर्याय के रूप से श्रुवत्व भो नहीं होता। मनुष्यपर्याय के 
रूप से जीवद्रब्य जब परिणत होने लगता हैं तव उसी पयोय के लाश के रूप से होनेवाला व्ययात्मकपरिणाम- 
स्वरूप नहीं होता और उत्पद्यमान परयाथि के रूप से अ्ुवत्व भी नहीं होता । अतः पस्तु फा उत्पद्यमानस्वरूप व्यप- 
स्वरूप से और ध्रुवत्वस्वरूप से युक्त नहीं होता । ) जिस स्वरूप से द्रव्य का श्रुवत्व होता है उसीप्रकार का प्लौव्य 
उस द्रव्य का एकस्वरूप होता है । ( जीवड्रव्य का जब तिर्यचपर्याय का नाशरूप व्यय और उत्तरपर्यायरूप उत्पाद 
होता है तब जीवद्रव्य का जीवसामान्य ध्रुव होता है । जीवसामान्यत्वकूप प्रुवस्वरूप जोवसामान्यस्वरूप के नाशरूप 
बयय से और जीवसामान्य के स्वरूप से परिणत होनारूप उत्पाद से यूक्‍त नहीं होता; क्‍यों कि जीवसामान्यत्व ने 
उत्पाद्य होता है और न उच्छेश् होता है। ) उस कारण से उत्पत्तिक्रियारूप से, उच्छितिक्रियारूप से और स्थिति- 
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कियारुप से परिणत होनेवाली वस्तु के स्व॒रूपों में से प्रत्येक स्वरूप में उत्पादव्यय भ्रौव्यात्मक त्रेलक्षण्य का अभाव 
हीनेसे अवान्तर सत्ता का अभिलक्षणत्व उत्पादव्ययश्रौव्यात्मक त्रिलक्षणवाली महासत्ता में पाया न जानेसे भहासत्ता 
का अध्रिलक्षणर्व है-महासत्ता के त्रिलक्षणत्व का नास्तित्व है अर्थात्‌ ' महासत्ता अवान्तरसत्तास्वरूपेण स्थात्‌ त्रिल- 
क्षाणा नास्ति ' यह द्वितीय भंग है। (“ महासत्ताया: स्थात्‌ त्रिलक्षणत्वं अस्ति ' यह महासत्ताविषयक प्रथम भंग है ।) 
एक वस्तु की स्वरूपसत्ता अन्यवस्तु की स्वरूपसत्ता नहीं होतो | अतः अवान्तरसस्ता का अनेफत्व महासत्ता में 
पाया न जानेसे एक महासत्ता का अनेकत्व है-भहासत्ता के एकत्व का नास्तित्व है अर्थात्‌ “ महासत्ता स्थात्‌ अधान्तर 
सत्तास्वरुपेण एका नास्ति ” यह द्वितीयभंग है । ( “ महासत्ता स्थादेका अस्ति ” यह महासत्ता के एकल्वविययक प्रथन 
भंग है। ) निश्चित विशिष्ट पदार्थों में स्थित हुई हि. (स्वरूप) सत्ताओं के कारण पदार्थों का प्रतिनियम होता है 
अर्थात्‌ प्रत्येक पदार्थ का पृथक्‌ व्यक्तिमर्व निश्चित होनेसे अवान्तरसत्ता का एक पदार्थ में स्थितिमत्व सर्वपदार्थ- 
स्थित एक महासत्ता में पाया न जानेसे उसका अवान्तरसत्तास्वरूप से स्बंपदाथंस्थितत्व नहीं हे-' महासत्ता 
अवान्तरसत्तारूपेण नास्ति ' - “ महासत्ता अवान्तरमत्तास्वरपेण स्थात्‌ सर्वपदा्स्थिता नास्ति ' यह ट्वितीयभंग है । 
(  स्वस्वरूपेण महासत्ता स्थात्‌ अस्ति ” यह महासत्ता के स्वंपदा्थस्थितत्वविषयक प्रथमभंग है । ) प्रतिनियत एक 
एक पदार्थ में स्थित होनेसे एकरूप बनी हुई अवान्तरसताओं के कारण पदार्थों का प्रतिनियत एकरूपटव सिद्ध 
होनेसे अवांतरसत्ता का एकरूपत्वथ महासत्ता मे पाया न जानेसे उसका अवान्तरसत्ता के स्वरूप से सविद्धरूपमहा- 
सत्ता का एकरूपत्व नही है । - ' महासत्ता अवान्तरसत्तास्वरूपेण स्थात्‌ सविदवरूपा नास्ति ! यह महासत्ता के सबि- 
इवरूपत्वविषयक द्वितीय भग है। ('स्वस्थरूपेण महाससा सबिश्वरूपा स्यात्‌ अस्ति ! यह महासत्ता का सविद्वरूपत्व- 
विषयक प्रथम भंग है। ) पदार्थों की जितनी पर्षाये होती है. उनमसेसे प्रत्येक पर्याय में नियतरूण से रहनेवालो अया- 
न्तरसत्ता से प्रतिनियत बनी हुई सभो पर्यावों का अनन्तत्व सिद्ध हो जाता है। अनन्तवर्षायों में प्रत्येक: रहने वाली 
अवान्तरसत्ता का एकपययित्व बन जाता है । यह अवान्तरसत्ता का एकपर्यायत्व अनस्तपयोयात्मक म»सत्ता श 
पाया न जानेसे उसका अवान्तरसत्ता के स्वरूप से अनस्तपर्यायात्मकत्व नहीं है-' महासत्ता अवान्तरसत्तास्नरूपेण 
स्पादनन्तप्याया नास्ति ” यह महासता के अनन्तफ्यायत्वविषयक द्विनीय भग है । ( 'रवरूपेण सहाससा स्थादनन्तप- 
पाया$स्ति' यह महाससा की अनन्तपर्यायत्वविषयक प्रथम भंग है! ) 
इसप्रकार महासत्ताविषयक छह हितीयभग होते ह-१) स्वरूपेण महासत्ता स्थादस्ति। २ ) अवान्तरमत्तारुपेण 
महासत्ता सत्ता स्थान्नास्ति । ३) स्वरूपेण महासत्ता स्थात्‌ अलक्षणाइस्ति | ४ ) अवान्तर सत्तास्वरूपेण सहाससा स्पान्न 
त्रिउक्ता तास्ति। (सा अत्रिठज्ञगाउत्ति । ) ५) स्वछयेण मझासता व्पादेका अस्ति। ६) अवान्तरसत्तास्वरूपेण 
महासता स्थादेका नास्ति। ७) स्वरूपेण महासत्ता स्थात्‌ सर्बंपदार्थ स्थिना अस्ति। ८ ) भवान्तरसत्तास्वरूपेण महासत्ता 
स्थात्‌ सर्वपदाधस्थिता नास्ति । ९) स्वरृपेण महासता स्थात्‌ सत्रिक्वकृपाएस्ति । १.) अवाम्तरसत्तास्वरूयेण महा- 
सत्ता स्थात्‌ सविश्वरूपा नासति । ११) स्वरूपेण महास ता स्थादनस्तप्थाया:स्ति । १२) अवान्तरसत्तारूपेण महासत्ता 
स्थादनन्तपर्थाया नासह्ति । 
इसप्रकार अवान्तरसत्ता के भी प्रथम दो प्ंग होते हे-१) स्वस्वरूपेणाउवान्तरसत्ता स्यात्‌ अस्लि 
२) महासत्तास्वरूपेणावान्तरसत्ता स्थान्नास्ति । ३ ) अन्निलक्षणसत्तास्वरूपेणावान्तरसत्ता स्थादस्ति । ४) त्रिलक्षणम- 
हासत्तास्वरूपेणाबान्तरसत्ता स्थान्मास्ति । ५) अनेकत्योपलक्षितसत्तास्वरूपेणावान्तरसत्ता स्थादस्ति । ६) एकत्वोप- 
लक्षितमहासत्तास्वरूपेणावान्तरसत्ता स्यान्नास्ति । ७) एकपदाथस्थितसत्तारवरूपेणावान्तरससा स्थादहित । ८ ) शर्ब- 
पदार्थ स्थितमहासत्तास्वरुपेणावान्तरसत्ता स्थाप्नास्ति । ९ ) एकरूपत्वोपर्ला/तसत्तास्वरूपेणावान्तरसत्ता स्थादस्ति । 
१०) सविदवरूपत्वोपलक्षितमहासत्तास्वरूपेणावान्तरसत्ता स्पान्नास्ति । ११ ) एकपर्यायोपरक्षितसत्तारथ रूपेणावास्तर- 
सत्ता स्थादस्ति । १२) अनन्तपर्यायोपलक्षितमहासत्तास्वरूपेणावान्तरसत्ता स्याझास्ति । 


जीव व्रब्यायिकनय की दृष्टी से त्रिलक्षणमहासत्ता से और एकफलल्षणावान्तरसत्ता से क्यंत्रित्‌ अभिन्न होता है । 
जीव चंतन्यस्वरूपवाल्या होनेसे उसमें निर्मल दर्शनरूप और निर्मल ज्ञानकप तेज नित्यव्यक्त रहता है। यहां शुद्धदर्श- 


सम्यहारः । १५१ 


धौपयोग और शुद्धश्ञातोपयोग अपिप्रेत हे; क्‍यों कि विधादशब्द के द्वारा दर्शन और ज्ञान कौ शुद्धि व्यक्त की गयी है। मे 
दोनों उपयोग शुद्धश्वक्ृप और अशुद्धस्वरूप होते हे; क्‍यों कि जीच शुद्धच॑तन्पस्वभाव होता है ! ये दोनों उपयोग जीच 
के गुणस्वरूप होते हैं । शान की अनुभूतिरूप शुद्धचेतत्यस्वरूप का अनुसरण करनेवालहा निर्विकल्परूप शुद्ध होनेके 
कारण पूर्णरूप शुद्धवर्शनोपयोग, शुद्धचंतन्यस्वकूप का अनुसरण करनेबाला सविकल्परूप शुद्ध होनेके कारण पूर्णरूष 
शुद्धआनोपयोग, शुद्ध जीव के गुण हे और कर्म की अनुभूतिरुषप और कर्मफल की अनुभूतिरूप अशुद्ध चेतना, अशुद्ध 
बऔतन्यस्वरूप का अनुसरण करनेवाला निविकल्प अजुद्ध होनेके कारण विकल अपूर्णरूप अशुद्धवशंनोपयोग, अशुद्धचेतन्यस्व- 
कप का अनुसरण करनेवाला सविकल्प अशुद्ध होनेके कारण अपूर्णझूप अशुद्धश्ञानोपयोग अशुद्ध जोब के गण हें। वीर्या- 
श्तराय और ज्ञामावरण के क्षय से या क्षयोपशम से आत्मस्वभावभूत चेतन्य का अनुसरण करनेवाला आत्मा का जो परि 
णाम बह क्षानोपयोग है और वीर्यान्तराय और दर्शनावरण कर्म के क्षय या क्षयोपहाम से आत्मस्वभावभूत चेतन्य का 
अनुसरण करनेवाला आत्मा का जो परिणाम वह दर्शानोपयोग है। जीव चेतन्यस्वभाववाला होनेसे शुद्ध 
शानोपयोग और शुद्धदर्शनोपयोग नित्य प्रकट रहता है; फिर भले हि वह अशुद्ध बन जाता हो । जीव अनन्तधर्मों से 
युक्त होतेपर भी एक धर्मी होनेसे उसका द्रब्यस्वभाव व्यक्त हो जाता है। वस्तु का स्वभाव होनेके कारण जिसप्रकार 
बसतु में अनन्तधर्म होते हें उसीप्रकार जोब में अनन्तधर्म आश्रित होनेपर भी बस्तु के समान उसका एकधर्मित्व 
लिर्बाधकूप से सिद्ध होता है। अग्नि में दाहकत्व, प्रकाशकत्व, पाचकत्व आदि अनेक धर्म आश्वित होनेषर भी उसका 
एकधमित्व बाधित नहीं होता । अतः अनन्तधर्मों से युक्त होनेपर भी जोच का एकघर्मित्व अव्याबाध है-बाधारहित 
है । दव्य के समान आत्मा अनन्तधर्मों से युक्त होनेके कारण उसका द्रव्यत्व प्रकट हो जाता है। सर्व या उत्पादव्यय- 
शोग्पपक्तत्व या गुणपर्यायवरव द्रव्य का स्वश्नाव है। जो सामान्यरूप से अपने स्वभाव के द्वारा सहभावी गणो को 
भौर अपने ऋ्रमभाविपर्यायों को व्यापता है बह द्रव्य है। गुणपर्थायों में और द्रव्य मे सब्बधा भेद होनेपर द्रव्य की 
गुणपर्यापों को व्यापने की क्रिया का असस्भव होनेसे द्रव्य से उसका अभेद होना अनिवायं होनेसे द्रव्य का गुणपर्या- 
बवस्व सिद्ध हो जाता है। ' गृणपर्ायवद्द्रब्यम्‌ / इस सूत्र स्थित गुणपर्याय इस दाब्द को जो मत्वर्थीय बत्प्रत्यय 
छगापी गयी है वह नित्यवोवाई थे लगायी गयी है । इससे द्रव्य और गुणपर्याय इनमें नित्ययोग अर्थात नित्यसंबध 
“तादान्मा-कथ चित्‌ अभेद रिद्ध हो जाता है। इस सूत्र वे; हारा कहा गया द्रव्यलक्षण और “ उत्पादण्यय प्रोव्ययुक्‍त 
सत्‌ | इस सूए के हारा कट गषा द्रृष्बलक्षण इसप्रकार द्रव्य के दो लक्षण कहे गये है ।-' सद्द्रृव्पलक्षणम्‌. / * उत्पा- 
देव्यय तो गपदत सत्‌ | युणएगर्यायवद्द व्यम्‌ू / इन तीन दरब्यलक्षणों का प्रणयन निष्प्रयोजन नहीं है । उसके हरा 
कूटस्थनित्यत्याएदि, क्षणक रानतबादि आदिको ने माने हुए द्रव्यलक्षणों का परिहार करना हि ग्रथकार का प्रयोजन 
है । पंचास्तिकग की याथा १० की दोकामोें जो अभिष्राय व्यक्त किया है बह प्रकृतोपयोगी होनेसे यहा पाठकों के 
सामने व्यक्त किया जाता हे । 

' सद्दव्यलक्षणम्‌ ' इसप्रकार के द्रव्यलक्षण के कहे जानेयर “ उत्पादव्ययकप्नौध्यपुक्त सत्‌ ' और ' गुणपर्या- 
बदद्रव्यम्‌ | दन योतों द्रच्यलक्षणों या ज्ञान हो जाता है, ' उत्पादव्ययक्रौब्ययुकत सत्‌ ' इस द्रव्यलक्षण के कहे जानेपर 
* धद्द्रव्यलक्षण | और * गुणपर्यापवद्द्रब्यम्‌ / इन दोनो द्रब्यलक्षणों का नियम से ज्ञान हों जाता है ओर * गुणपर्चा- 
बवद्‌ २व्यम्‌ इस दृव्यलक्षण के कहे जानेपर ' उत्पादव्ययश्रौव्यपक्तं सत्‌ ' और सद्द्ग्यलक्षणम | इन दोनो द्रव्यल- 
क्षेणो का नियम से बोध हो जाता है, क्‍यों कि तीनों द्रव्यलक्षणो में परस्पर अविनाभावसबंध है । सिथ्यात्वरागा- 
विको से रहित होनेके कारण शुद्धसत्तालक्षण अर्थात्‌ शुद्धक्तावाला शुद्धजीवद्रव्य, अगुरलघुत्वगुण की बढगणहानिवृ- 
द्विकूप से शुद्धोत्पादव्यय ध्रोव्यलक्षण अर्थात्‌ शुद्ध उत्पावग्ययभ्रोब्य से युक्त शुद्ध जीवदवब्य और स्वभाविक शानाधयनन्त- 
गुणयुकत सहज शुद्ध सिद्धपर्याययुकत शुद्ध जीवास्तिकायसक्षक शुद्ध जीवद्रच्य उपादेय है। जिसने घटादिकार्यरूप द्रव्य 
को निर्मिति करने के लिए प्रारंभ किया है उसका उसी क्षण सें अभाव हो जाता है और क्रियानिष्पत्ति नहीं होती 
इत्थादो दोष क्षणिकंकान्त में प्रादुर्भत होता है। नित्यंकान्त में जो खडा होता है वह खड़ा हि रहेगा, जो सुखी होगा 
बह सुखी हि होगा, जो दुःखी होगा वह दुःखी हि बना रहेगा इत्यादि; क्‍यों कि कूटस्थनित्य होनेसे अन्यपर्यायरुप से 


*६७५२ कीआऋघभनाथदिर्वरजैनप्रंथप्रशाध्नसंस्थायाः 


परिणत होना असंभव हो जानेका वोष प्राडुभत होता है । ृव्य और पर्याय परस्परनिरपेक्ष होतारूप उभयेकान्त दें 
पूर्थोक्‍्त दोनों दोष उपस्थित होते हे । जैनमत सें ब्रव्य और पर्याय परस्परसापेक्ष होनेसे दोष उपस्थित नहीं होता । 
[ पंचा., नि. सा. सं., गा. १०. पु. २५-२६ ] 

ऋमप्रवुत्त पर्यायकप और सहप्रवत्त गुणरूप नानाप्रकार के परिणाम से युक्त होनेके स्वधाव से युक्त होनेके 
कारण जीव न गुणों और पर्यायों को स्वीकार किया है। गृण सहभावी होनेपर भो और निश्चयनय को दृष्टि से 
कर्यंचित्‌ अभिन्न होनेपर भी व्यवहारनय कौ प्रधानता होनेपर कथंचित्‌ भिन्न होनेके कारण और पर्याय होनेके कारण 
उनका सहभाविपर्यायत्व स्पष्ट हो जाता है और द्रध्य के गुणों का उत्पावज्ययात्मकत्व होनेसे वे पर्यायरुप हें। उच 
सभी पयायों की युगपत्‌ उत्पत्ति होना असभव है; क्‍यों कि एकद्रष्य को एकससय में एकपर्यारूप से हि परिणसम 
होता है । जोबद्रव्य का भी स्वभाव उसीप्रकार का होनेसे बह यृणप्यायों से युक्त होता है। अपने ओऔर परद्रय्यों के 
असाधारण धर्मों को जानने में समर्थ होनेसे शेय पदायों के ज्ञान से उसके अखंड एक ज्ञान को अनेक पर्यायें होनेश्ने 
अनेकात्मक होनेपर सी उस का एकरूपत्व-एकस्वभाववत्त्व बना रहता है। ज्ञानसामान्य एकरूप होनेसे उसका 
आश्षयभूत जीवद्रब्य का एकरूपत्व होता है-बह॒ अनेकरूप नहीं होता। इस दृष्टि से एकरूप होनेपर भी अनन्ध 
शेयों के असाधारण धर्मों के शान के रूप से परिणत होनेके कारण ज्ञानसामास्य अनेकखंडरूप-अनन्तसण्डात्मक 
होनेके कारण पर्यायाथिकनय की प्रधानता होनेपर आत्मा का भी अनम्तखण्डात्मकत्व सिद्ध हो जाता है । पर्यायाधि- 
कनय की प्रधानता होनेपर और द्रव्याधिकनप्र की ग्रौणता होनेपर आत्मा के अनेफकखण्डात्मकत्व की सिद्धि हो 
जानेपर भी द्रव्याधिकनय को प्रधानता होनेफ्र और पर्यायाथिकनय को गोणता होनेपर आत्मा की एकबिधता 
अर्थात्‌ एकरूपत्थ सिद्ध हो जाता है। जोब, पुदूगल आदि द्रव्यों के प्रतिविशिष्ट अवगाहु को-प्रवेश को अवकाश देनेझे 
जिसप्रकार आकाशद्वव्य अबगाह का निभित्तकारण होता है उसीप्रकार जीवब्रव्य अन्य द्रव्य के अबगाह के लिये अवकाज् 
देनेबाठा न होनेसे और असाधारण चेतन्य उसका स्वभाव होनेसे वह आकाशब्रव्य से भिन्न है। जीय और प्रदगर्ों 
की जो गतिरूप परिणति होती है उस परिणति में सहायक होनेसे जिसप्रकार धर्मद्रढ्य उनकी गतिपरिणति में 
निमित्तकारण होता है उसीप्रकार जीवटव्य उनकी गतिपरिणति में सहायक बनकर निमित्तकारण न होनेसे और 
असाध रणचेंतन्य उसका स्वप्ताव होनेसे बह ध्मंद्रव्य से भिन्न है। जीव और पुदगलों की जो स्थितिरूप परिणति 
होती है उस परिणति में सहायक होनेसे जिसप्रकार अधरमंद्रव्य उनकी स्थितिपरिणति में निमिन्रकारण होता! है 
उसीप्रकार जीवद्॒व्य उनकी स्थितिपरिणति में सहायक बनकर निमित्तकारण न होनेसे और असाधारण चेतस्य 
उसका स्वभाव होनेसे वह अधर्मंद्रव्य से भिन्न है। ब्यों की क्षणमात्रकालबतिनी जो परिणतिया होती हे उनमें 
सहायक बनकर जिसप्रकार कालद्रव्य निमित्तकारण होता है उसीप्रकार उनकी उन्न परिणतियों में र हाथपक बनकर 
निमित्तकारण न होनेसे और असाधारणचंतत्य उसका स्वभाव होनेसे वह कालब्रब्य से भिन्न है। जिसप्रकार 
पुद्गलद्रव्य रूपी अर्थात्‌ स्पर्श, रस, गन्ध और वर्ण इनसे युक्त होता है उसोप्रकार बह जीबद्व्य रूपी न हो।नेच्ने 
वह एद्गलब्वत्य से भिन्न है। अनन्त द्रच्यों के साथ अत्यन्त सकीर्ण होनेपर भी अपने ज्ञानस्वभाव से उ्यूत मे होनेवाला 
होनेसे 2ाकीसे उत्कोर्ण हुए के समान उसका स्वभाव अव्विनश्वर-शाइवत होता है। दही से सिलायी गयी चीनी 
या शक्कर की डलियां अपने साधुर्यरूप स्वभाव को जिसप्रकार नहीं छोडती उसीप्रकार भिन्नभिन्न स्वभाववाले 
अनेक-/नन्त द्र॒व्यों के साथ सकर होनेपर भी अपने चैतन्यस्वभाव का परित्याग करनेबाला न होनेसे टाकी से 
उत्कीर्ण किये गये पत्थर के परिणास के समान उसका चेतन्यस्वमाय अविनश्वर होता है। इसप्रकार का जीवनामफ 
जो पदाषं है बह समय कहा जाता है; क्‍यों कि अपने गुणपर्यायों को जो “ अपनेसे वे अभिन्न हे ” इसप्रकार जानता 
है और अनभवता हे और उनको व्यापता है बह समय हे ऐसी उसको निदक्ति है । यह समयभूत जीव जब संपूर्ण 
पदार्षो के स्वसावों को प्रकट करने में-जानने में समय ऐसी विद्या अर्थात्‌ केवलज्ञान को उत्पन्न-व्यक्त करनेवाले 
मेदज्ञान का तेज या भेदशानस्वकूप सूर्य प्रकट होनेसे संपूर्ण परद्रथ्यों से अलग--अलिप्त होकर वर्ानशानरकूप स्वभाव 
में नित्य स्थित रहनारूप आत्मा के स्वभाव से अभिन्न होता हुआ रहता है तब दर्शनशानचारित्र में स्थित होनेके 


समग्रसारः श५१ 


“कारण अपने को जो दर्शनादि से अभिन्नकप बुगपत्‌ जावता है ओर दर्शनाविरूप से परिणत होता है वह जोब स्वससय 
"कहा जाता है । कहतेका भाव यह हे कि जब जीव में भेदसास व्यक्त होता है तब उसमें केवरुशान के स्वरूप से 
"परिणत होनेकी शक्ति प्रादुर्भूत होती है। यह भेदशान व्यक्त हो जानेपर जीव समस्त परद्रव्यों के साथ अनाबिकारू 
से चले आये संभ्रंध को शष्ट कर देता है और दर्दानशानस्वन्ाव में सित्य स्थित होता है । स्वस्व्ाद में स्थित होनेके 
कारण उत वर्क्षनशानस्वभाव से अपनेको जिससमय अभिन्न-एकरूप समझता है-जानता है उसोसमय अपने उस 
बर्दानशानस्वभागकूप से परिणत हो जाता है । ऐसा जो भोव होता हे बह स्वसमय कहा जाता है। कितु जिस समय 
जीच अनादि अविध्या अर्थात्‌ अतादि सिध्यादर्शनादिकूप विभावपरिणामात्सक जो अज्ञान उसका निर्मित्तकारणभूत जो 
मोहतीय कर्म उसके अनुरूप जो जीव का परिणमन उसका प्राधास्य होनेसे या उसके लिमित्तकारणर्व से दर्दानशाना- 
त्मकस्थस्वप्षाव में हिथत होमारकूप अपने स्वभाव से च्यूत होकर पुद्गलोपादानक परव्रव्यभूत व्रद्यकर्मेप निमिल- 
कारण से उत्पन्न होनेबाले जो मोह, राग, हेव आविरूप विभावपरिणास उनके साथ एकरूप होता है उसीसमय 
पुदृयलोपादासक वव्यकर्स के निमित्त से जीब में प्रादुर्भूत हुए विभावपरिणाम में स्थित होनेके कारण विभावधादात्मक 
सिध्यादर्ग तादिखूप परिणाम को अपनेसे अभिन्न अर्थात्‌ अपनी आत्मा के साथ वे विभावभाव एकरूप हे-वे आत्मा से 
सिच्न नहीं है. इसप्रकार जिससमय जातता है उसीसमय उन भिश्यात्वादिषिभावषभावों के रूप से परिणत हो 
जाता है। ऐसा जोव परसमय है ऐसा जाना जाता है। कहनेका भाव यह हे कि शुद्धनिद्चयनय को दृष्टि, से जो 
शुद्धघेतनारूप या शुद्धश्ानरूप भाव प्राण से, जो अशुद्ध निश्चयनय की दृष्टि से क्षायोपशमिक अशुद्धशानरूप या 
अशुद्ध चेतनारूप भावधप्राण से और जो असदुभूतव्यवहारमय की दृष्टि से द्रव्यप्राणों से जीता था, जीता है ओर 
जीएगा ऐसा जीव जब दर्शनज्ञानचारित्र में स्थित होता है तब बहू स्वसमय कहा जाता हूँ अर्थात्‌ विशुद्धशानदर्श न- 
स्वसाववाले अपनो परमात्मा को रुचिरूप जो सम्यर्दशेन होता है, उसी परमात्मा के विषय सें रागादिरहितस्वसंवेदन- 
रूप जो ज्ञान होता हे और उसी परमात्मा के विषय में निश्यल अनुभूतिरूप जो बीतरागचारित्र होता हे उनरकूप जो 
निशलयरत्नत्रय है उसरूप से परिणत हुआ जीव स्वसभय कहा जाता है। पुदगलकर्म के उदय से प्रादुर्भूत हुए 
विभावपरिणास में या नारकादिपरिणान में निश्चचयरत्नश्नय का अभ्नाव होनेसे जब जीव स्थित होता है अर्थात्‌ विभाज- 
परिणाम के रूप से परिणत होता है तब बह परसमय कहा जाता है । जो अपने गणपर्यायों के रूप से परिणत होता 
है वह समय कहा जाता है। जोबबद्रव्य परिणमनशोल होनेके कारण उत्पादव्यय ध्रौव्यात्मक सत्ता के साथ अभेद को 
प्राप्त होनेसे, चेतन्यस्वरूपबाला होनेके कारण उसका वर्शनोफप्योग ओर ज्ञानोपयोग नित्य व्यक्त होनेसे, अनतधर्मों से 
युक्त होनेसे एकधर्मिरूप होनेके कारण उसका ब्रव्यत्व प्रकट होनेवाला होनेसे, क्रमप्रवृत्त अनंत पर्यायें और सहप्रवत्त 
अनंत गुण उसका स्वभाव होनेके कारण गुणपर्याथों के साथ तादात्म्य को प्राप्त हुआ होने से, अपने आकार को अथौत्‌ 
शानात्मक असाधारण स्वभाव को और परव्रव्यों के असाधारणस्वरूप को प्रकट करनेको सामथ्यं से युक्त होनेक 
कारण अनेकरूप बना हुआ होनेपर भो एकरूप होनेंते, स्वभावभेद के कारण आकाश, धर्म, अधरं, काल और पुद्गल 
द्रव्यों से भिन्न होनेसे, अन्यद्रब्यों क साथ आत्यन्तिकतया मिला हुआ होनेपर भी अपने स्वरूप से च्युत होनेबाला न 
होनेके कारण अधिनववरथेतन्यस्वभाववाला यह जीवनामक पदार्थ समय कहा जाता है। केबलज्ञान को आविभुत करने- 
वाला भेवशान उस्पन्न हो जानेसे संपूर्ण परद्रव्यों से भिन्नता को प्राप्त होकर जब अपने दर्शनशञानात्मकस्वभाव में निश्चितरूप 
से स्थित होता है, दर्शनज्ञानचारित्र को और अपनेको एकहि काल में एकरुप समझता है और वर्शनज्ञानचारित्र के 
रूप से परिणत होता है तब जीव की स्वससय यह संज्ञा होती है । अवादि अज्ञानरूप परिणति के निमित्तकारणभूत 
मोह के अर्थात्‌ मोहोदय के निर्मित्त से अपने वशनज्ञानात्मक स्वधायव से च्यूत होकर व्रब्यकर्म के उदयादिरूप निमित्त 
से उत्पन्न होनेवाले मोहरागद्रेघाविरूप विधावपरिणामों के साथ जब जीव अभ्रेद अवस्था को प्राप्त होता है तब 
जिस्ावनावों में स्थित होनेके कारण विभावधायात्मक और कमंनोकसंरूप परभावों के साथ अभेद अवस्था को अर्थात्‌ 
आनो एकोभाव को प्राप्त होता है । ऐसा जीच परसमय कहा जाता है । जीव की स्व॒स्वरूप परिणति की अध्जभस्था 
में और पररूपपरिणति की अवस्था में समय का स्वरूप पाया जानेसे बोनों अवस्थावाले जीव का समयत्व, बना रहने से 


सी 


श्ष्ड ओजहजभताथदिगंबरजैनप्रंथप्रकाशनसंस्थाया: 


उसकी समयसंशा यथार्थ हे; कितु स्वस्वभावस्यित होनेवाले जीव को या निर्मलता को प्राप्त होनेबाले भेदज्ञान से 
,बुक्त होनेवाले जीव की स्वसमय यह संज्ञा होती है और अपने दर्शनजानस्वभाव से च्युत होकर अर्थात्‌ उसमें स्थित 
न होकर रागह्रेषादिरूप विभावभाव में स्थित होनेवाले और अनात्मीय परपदार्थों को आत्मीय समझनेवाले जोब 
की परसमय यह संज्ञा होती है । 
अब उस विधय का अधिक सरलता से स्पष्टीकरण किया जाता है । १) दुनिया में हरएक पदार्थ परिणा- 
सिनित्य है। जो परिणामिनित्य होता है बह नियम से उत्पादव्यय प्रौष्यात्मक होता है। पूर्वावस्था का त्याग व्यय है और 
कत्त रावस्था का स्वीकार उत्पाद है और दोनों अवस्थाओं में ' यह वही है  इसप्रकार की एकत्वानुभूति अर्थात्‌ प्रत्य- 
पघ्रिश्ञान ध्रुवस्वद्योतक है । यहां यह स्पष्ट करना है कि श्रोव्य एकत्वानुभूति का कारण है। द्रव्य परिणामिनित्य 
होतेसे वह जिसप्रकार उत्पादव्ययआ्रौव्यात्मक होता है उसीप्रकार द्रव्य को सत्ता भो व्रब्याधित होनेसे उत्पादध्यय भ्रो- 
व्यात्मक होती है । ज्ञान आत्मा का स्वभाव है और वह परिणामात्मक है। जब शान में शेयाकर प्रतिबिबित होता 
है तब ज्ञान शेयाकारशानपरिणतिरूप अवस्था को धारण करता है। जब इसो ज्ञाम में दूसरा शेयाकार प्रतिविदित 
हीता है तब शान पुर्वश्ेयाकारशानपरिणतिकूप अवस्या को त्याग कर अपरक्षेयाकारज्ञानपरिणतिकूए अवस्था को 
घारण करता है। पूर्वावस्था का त्याग व्यय है और उत्तरावस्था का स्वीकार उत्पाद है। दोनों अवस्थाओं में 
जाननेबाला शान एक हि होनेसे वह ध्रुव है। इसीतरह पुूर्वावस्था के रूप से अस्तित्व का त्याग सस्ता का व्यय हैं 
और उत्तराषस्या के स्वरूप से अस्तित्व का स्वीकार सत्ता का उत्पाद है और पूर्वोत्तर अवस्थाओं में शप्तिक्रिया का 
कर्तुभूत ज्ञान का अस्तित्व एकरूप होनेसे एकत्वानुभावक सत्ता का श्रुवत्व है। सारांश, यह आत्मा अपने परिणमन- 
आलस्व॒भाव में नित्यस्थित रहनेसे उत्पाद, व्यय ओर श्रुवत्व के कारण सभो अवस्थाओं में जिससे एकत्व का अनुभव 
होता है ऐसे लक्षणवालली सता से युक्त है ! मतलब, यह आत्मा उत्पादव्ययक्नौव्यात्मकसत्ता से युक्त है । २) “ चेत- 
नालक्षणो जीवः ' इस लक्षण के अनुसार चेतन्य जीव का स्वभाव है। यह जीव का स्वसाव होनेसे उसमें केवल- 
वन का और केवलज्ञान का तेज नित्य उदित-व्यक्त रहता हे । यद्यपि दर्शन और ज्ञान जीव के स्वभावभूत भाव 
हैं, तो भी संसार-अवस्था में जब बह आत्मा परसमयरूप बन जाती हे तब दर्शनावरणीय, ज्ञानावरणीय और मोह- 
शौय कर्म के उदय से दर्शन ओर ज्ञान विशद नहीं होते । इन कर्मों के अभाव से हि उनसे बेशछ व्यक्त होता है और 
बहु वेज्द्य नित्य बनकर रहता है अर्थात्‌ उन कर्मों का क्षय होनंपर वे फिर सलिन-अविशद नहीं होते । ३) जो 
अनन्त धर्मों का आश्रय होता हैं बहु उसका ब्रव्यत्व उद्योतित-प्रकट होता हैं | शब्द का द्रध्यत्थ सिद्ध करते हुए 
प्रधेयकमलमातंण्ड में निम्नलिखित अनुमान विया हैं । देखिए-' द्रव्य शब्द:, स्पशल्पिमहत्वपरिमाणसइरुयासयोगगणा- 
बयत्वात्‌ । यदयदेव॑विधं तत्तद्द॒व्य, यथा बदरामलकबिल्यादि । तथा चाय शब्द. । तस्मादृद्वव्यम्‌ ।' रपरं, अल्पमहत्त्व, 
सर्या और समोग इन गुणो का आश्रय होनेसे शब्द दृब्य है। जो जो इसप्रकार का होता हैं वह २ द्रव्य होता है ] 
उदाहरण के लिए बेर, आवला, बिल्य आदि लोजिये | शब्द भो इसप्रकार का हे । सारांश, गुणों का जो आश्रय 
होता हैँ वह दव्य है । आत्मा अलत धर्मों के अर्थात्‌ गुणों के द्वारा आश्रित होनेपर भो एक धर्मो-गुणो होनेसे उसमें 
डब्पत्व उच्चोतित-व्यक्त हुआ होता है । अनंतधम आत्मा में आश्रित होनेसे और आत्मा उनका आश्रय होनेसे आत्मा 
द्रष्प है । चार्वाकों की तरह भूतसमोगोत्पन्न गुण नहीं हे । ४) ग्रुण नित्यानित्यात्मक अर्थात्‌ उत्पादण्यय ध्रौद्यात्मक 
होते हे । ग॒णों की अनित्यात्मकता से-उत्पादव्ययात्मकता से पर्याय होते हे । ज्ञान आत्सा का गुण हैं । जब घटरूप 
सेय ज्ञान में प्रतिबिबित होता हे तब ज्ञान को अवस्था घटाकार के ज्ञानरूप होती हे और जब उसमें पटरूप शेय 
प्रतिधिबित होता है तब उसकी अवस्था पटाकार के ज्ञानरूप होती है । जब ज्ञान को पटाकारज्ञानरूप अवस्था व्यक्त 
होती है तव उसकी पूर्व॑ंसमयवर्तिनी घटाकारतन्ञानकूप अवस्था नष्ट होतो हैं। इससे शानगुण की अनित्यता अर्थात्‌ 
उत्पादव्ययात्मकता स्पष्ट होती है | ज्ञान को पटाकवारज्ञानर्प अवस्था में घटाकारज्ञानरूप अवस्था न होनेसे और 
घटाकारसानरूप अवस्था में पटाकारज्ञानर्प अवस्था न होनेसे व्यतिरिक-भेद घटित हो जानेसे ज्ञान की अनित्यता 
के कारण इन दोनों अवस्थाओं को शान को पर्यायें कहते हे । ज्ञान को ये दोनों पर्याय युगपत्‌ न होकर एकके बाद 


खमयसारः । श्ष्५ 


औुसरी होती हे इसलिए इनको ऋमदर्ती कहा है। इस दोनों पर्यायों सें ज्ञान के शानत्व का अन्धप होनेसे शानगुण 
नित्य भी है। कितनी सी अबस्थाएं क्‍यों न हो किसु उस सभी अवश्याओं में शानगुण का अन्वय रहता है । अतः बह 
कात्गुण अन्ययी है । ऐसे अनंत गुण एक जीवंब्य में युगपत्‌ रह सकते हे । अतः उन्तको अक्षमच्ष्तों कहा है । सारांश, 
“जिसकी प्रवृत्ति क्रम से होती है ऐसी अवश्याओं का धारक होनेसे और जिनकी प्रबुत्ति पृगफत्‌ होती है ऐसे विशेषों 
का धारक होनेसे आत्सा गुणपर्यायवान्‌ है । ५) आत्मा अपने को और दूसरे अनंत पदायों फो जानने की सामर्ण्य 
रखती है । जितने शेय पदार्थ हैं उतनी आकृतियां-विशेष परिणतियां शाम घारण करता है तो भी क्षायिफत्वरुप 
छककूपता को बह कभो भो लहीं छोड़ती । इसलिए उप्तको उपात्तवश्जरूप्येकरकूप फहा हैं । “ उपासं वेश्वरूप्यं येन सः 
उपासधेश्यरुप्यक्णासावेकरूपदल उपात्तवेदवरूप्येक्ूप:। ” ६) आकादा का अव्गाह, धर्म का सहकाशित्व, काल को 
बर्तनानिमित्तत्व और पुद्गल का कपादिसस्‍्थ ऐसे जो घर्मावि द्रब्यों के खास खास स्वभाव शास्त्रकारों ने बताये हैं 
उनका आत्मा में अभाव होनेसे और अन्य ह्रव्यों सें कम्तो भो पाया न जानेवाला जीव का चंतस्यरूप स्वप्ताव उसमें 
होनेसे आकाश, धर्म, अधर्म, कार ओर पुदुगल इनसे यह आत्मा भिन्न हैं। सारांश, आत्मा चंतन्यरूप असाधारण 
धर्म का आश्रय है और इसो कारण से अस्यद्रब्यों से भिन्न हे। ७) अनंत अन्य द्रव्यों के साथ संकीर्ण होनेपर भी 
बह अपने चेतन्यस्वभाव से ज्यूत न होनेके कारण टंकोल्कोर्ण चित्स्वभाव का धारक हूँ । सारांद, उत्पावव्यय छ्ोव्या- 
र्मक, सत्ता से युक्त, नित्योवितदुशिज्ञप्तिज्योति, उद्योत्मानद्रव्यत्व, उत्संगितगुणपर्याय, उपास्तवेश्यरूप्यंकरूप, स्वभाव 
की अपेक्षा से अन्य सभी द्रव्यों से भिन्न और टंकोल्कोर्णचित्स्वभाव आत्मा वही ससय हैं 

भेवज्ञान का अथात्‌ परपदार्थ से भिन्न ऐसी आत्मा की अनुभूति का तेज ऐसा है कि सकलपदायों के 
स्थपावों को प्रकाशित करने की सामर्थ्य जिसमें होती हे ऐसे केव्लल्ञान को वह उत्पन्न करता है। ऐसे तेज की 
जब उत्पत्ति होती है तब आत्मा समस्त पदार्थों से अपने को भिन्न समझती है। समस्त परद्रव्यों से भिन्न होनेपर 
आत्मा अपने ज्ञानवर्शनरूप स्वप्ाव में नियम से स्थित होतो है अर्थात्‌ अपने ज्ञानवर्शनरूप स्वभाव को कभी भी 
नहीं छोडती । अपने स्वभाव को न छोडता यह भो आत्मा का स्वरूप है। इस आत्मतत्व के-आत्मश्वरूप के साथ 
जब आत्मा एकोभाव को प्राप्त होकर रहती है तब वहन, ज्ञान और चारित्र में स्थित होनेंके कारण अपने को 
एकरूप से-टंकोत्कीर्ण चित्स्वभाव के रूप से युगफपत्‌ अनुभवतों है और उसरूप से परिणत होतो है । ऐसी आत्मा हि 
स्वससय कही जातो है । 


सूलकंद हो तो उससे कदली की उत्पत्ति होतो है । अतादि मिध्याज्ञानकूप कदली का मोहनीयकर्म मुलकंद 
के समान है । मोहनीय कर्म के उदय से हि जीव की सिथ्याज्ञानकहूप परिणति होती है। ऐसा मोहनोयकर्स जब 
जीव के पोछे पडता है तब वह ज्ञानदशनरूप स्वप्नाव में नियम से स्थितिरूप जो आत्मतत्त्य उससे च्यूत होता है। 
'बोबृगलिककर्म रूप परद्रब्य जिनका कारण पड़ता है ऐसे मोह-राग-हेषरूप भावों के साथ एकमेक-एकरूप हो जाता 
है । जब यह आत्सा इन मोहनीयोदरजन्य वेभाविकभावों के साथ एकरूफ हो जाती है तब वहु॒पुद्यलकमंजनितबि- 
भाषभाषों के रूप से परिणत हुए आ्मप्रवेशों में स्थित होनेके कारण परभाव का आत्मा के साथ एकरुपत्व से जिस 
काल में अनुभव कश्ती है उसी काल में प्ररूप से परिणत हो जातो है। ऐसी आत्मा हि परससय कही जाती है । 


म्ेतद्वाध्यते-- ( अब समय का उक्त द्वंविध्य बाधित किया जाता हैं। ) 
एयत्तणिच्छयगओ समओ सब्वत्थ सुंदरो लोए । 
बंधकहा एयत्ते तेण विसंवादिणी होई ॥ ३॥ 


एकत्वनिश्चयगतः समय: सर्वत्र सुन्दरो लोके 
बन्धकथा एकत्वे तेन विसंजादिनी भवति ॥ ३ ॥। 


१५६ कश्रीऋ्षभनाथ दिगंवेरजेत्रंथप्रकाशनसंस्थायथा) 


' अन्वयार्थ- ( लोके ) धर्म, अधरमं, आकाश, काल, पुदूगल और जीव इन द्रव्यों से भरे हुए 
लोक में ( सबंत्र ) कहीपर भी अथवा किसी भी काल मे अर्थात्‌ भूत, भविष्यत्‌ और वर्तमान 
इन तीभों कालों में ( एकत्वनिश्चयगतः ) अन्य पदार्थों के स्वभावों से भिन्नस्वभाववाला होनेसे 
और अपने विशिष्ट गणपर्यायों के साथ तादात्म्य को प्राप्त हुआ होनेसे “ प्रत्येक पदार्थ उससे भिन्न 

हि] है. जी हुं 

संभी पदार्थों से संज्ञालक्षणादिको के भेद के कारण भिन्न हि होता है-एक हैँ. इस प्रकार के 
मिश्चय के द्वारा जाना गया ( समयः ) समय ( सुन्दरः ) समीचीन-यथार्थ-शुद्ध-निर्दोष हे- 
शुद्धनिश्वयनय की दृष्टि से उपादेय है । ( तेन ) पदार्थ के एकत्व का-स्वभिन्नद्रब्यों से भिन्नत्व 
का निर्णय किया जानेसे ( एकत्वे ) समय का एकत्व-स्वस्वरूपस्थिति होनेसे-अन्य पदार्थों से भिन्नत्व 
अर्थात स्वस्वभाव का परित्याग किया जाना और परपदार्थों के स्वभावों को स्वीकार किया जाना 
असभव होनेसे स्वस्वभाव में स्थित होना रूप और परपदार्थो से भिन्न होनारूप एकत्व की सिद्धि 
हो जानेपर ( बन्धकथा ) दो पदार्थों का बध होता है ऐसा कहना ( विसंबादिनी ) निर्णीत एकत्व 
के विरुद्ध ( भवति ) बन जाता हैं । 

[ विरूद्ध होनेका कारण यह है कि अन्य पदार्थ से बद्ध होनेबाला एक पदार्थ स्वस्वभावत्यागपूर्वक परस्वभाव 
को स्वीकार करनेवाला न होनेसे दो विजातोय पदार्थों का बस्तुतः: एकीभाव-अभिन्नत्व होना असंभव होनेसे वास्तव 
बंध होता हि नहीं । बध का अर्थ एकीभवन है । पदार्थ और उसके गुणपर्याय इनमें जिसप्रकार एकीभवन-तादात्म्य 
होता है उत्ती्रकार दो भिन्नस्वभाववाले अत एवं विजातीय पदाओों में एकीभवन-तादात्म्य नहीं होता । अशूद्ध 
मज्ञानी जोव और पुत्‌गलकर्म इन में जो बध होता है वह वास्तव बंध न होनेसे स्वस्वरूपस्थित वे दोनों पदार्थ 
किसी समय अलग हो जाते हे । यदि बह बन्ध वास्तव होता तो उनका मोक्ष-पुृपरभाव होना हि असभव हो जाता; 
क्यों कि बंध से उन दोनों में तादात्म्य हो जाता है । जिनमें वास्तव बन्ध-एकीभाव-तादात्म्ए होता है उनसे से एक का 
अभाव हो जानेपर दूसरे का भी अभाव हो जाता है, जेसे गुणी का अभाव होनेपर गुणों का अभाव और गणो का 
अभाव होनेपर गणी का अभाव । एकोभावस्तोत्र के ' एकीभाव गत इब मया यः स्वय कमंबन्ध' ' इस प्रथम चरण 
में आचाय श्रीवादिराजसूरी ने ' एकीभाव गत इवं ' इन पदों के द्वारा इसी आदहाय को प्रुष्ट किया है; क्‍यों कि 
“डूब इस शब्द के द्वारा जीव के साथ वास्तव कमंबध के एकीभाव का-अभेद का-तादात्म्य का प्रतिषध 
किया है । ] 

आ. ख्या.- समयदब्देत अञ्र सामान्येन स्व: एवं अर्थ: अभिधीयते, ' समयते 
एकीभावेन स्वगुणपर्यायान्‌ गच्छात ' इति निरुक्‍ते: | ततः सर्वत्र अपि धर्माधर्माकाश- 
कालपुद्गलजीवद्रव्यात्मन लोके ये यावन्‍्तः के अपि अर्थाः ते सर्वे एव स्वकोयद्रव्यान्त- 
मेग्नस्वधर्सचऋ्रचुम्बिन: अपि परस्पर अचुम्बन्तः अत्यन्तप्रत्यासत्तो अपि नित्यं एव 
स्वरूपात्‌ अपतन्तः, पररूपेण अपरिणमनात्‌ अविनष्टानन्तव्यक्तित्वात्‌ टडकोत्कीर्णा इब 
तिष्ठन्तः, समस्तविरुद्धाविरुद्धकार्यहेतुतवा शइवत्‌ एवं विज्य॑ अनुगृह णन्तः नियत एकत्व- 
निइचयगतत्वेन एवं सौन्दर्य आपद्वन्ते, प्रकारान्तरेण सर्वसकुकरादिदोषापत्ते: । एवं एकत्वे 
सर्वार्थानां प्रतिष्ठिति सति जीवाह वयस्थ समयस्य बन्धकथाया: एवं बिसंवादित्वापत्ते: 
कुतस्तन्मूलपुद्गलकर्मप्रदेशस्थितत्वमूलपरसमयोत्पादित॑ एतस्थ दंविध्यम्‌ ? अतः समयस्य 
एकत्व एवं अवतिष्ठते । 


समयस्तर: । १५७ 


ते. प्र. अन्न गाथायां समयक्ञब्देन सामान्येन सामान्यतः सर्य एवार्थोभिधीयते सर्वेधामर्थानां 
पद्गुणपर्यावेस्तादात्म्पसापन्नत्वात्स्वस्वभावपरित्यागपुर्णकस्थ सिन्नान्यद्रव्यस्थ भावास्वोक रणात्स्वसम व स्व -- 
रूपत्वात्‌ । स्वपरस्वभावत्यागोपादानाध्यां द्रव्ययोद्रेब्याणां बेकद्रव्यत्यापायानमेकीभाव: । तादात्यमि- 
त्यर्ध: । द्रव्यतव्‌गुणयोद्रव्यतत्पर्याययोइचान्यतरस्प व्रव्यस्थ स्वगुणप्ययिस्तादात्म्यावृव्रव्यस्यथ गुणपर्यायाणां 
ल्ञ निश्चयनयेन भेदाभावादेकी भावोःल्ल्येथष । समयते एकोभावेन तादात्स्येन स्वगुणपर्यायान्‌ गच्छति 
व्याप्तोतीति निरकक्‍्तेनिवंचनात्सवेंषासर्थानां तथात्वात्समयशब्वाभिधेयत्वम्‌ । ततस्तस्मात्कारणात्सबं- 
आाउपि यत्रकुत्नाईपि सर्वकालेण्वपि चाकाशधसाधमंकालपुद्गलूजीबद्रव्यात्मके लोके । षड्द्रव्यस:द्भावा- 
व्मकत्वेनेव लोकस्य लोकत्वं, तदभावे तस्यालोकत्वप्रसझगात्‌ । तस्मिल्लोके ये यावन्तः केप्यर्थास्ते 
सर्य एवं स्वकीयद्रव्यान्तमंग्नानस्तस्वधर्मचक्रचुम्बिनो5पि-स्वकोये ठ्रव्येडन्लनिभग्ना एकोभाजं गतास्तावा- 
व्म्यमापन्ना अनन्ताइच ले स्वधर्माइचानन्तस्वधर्मास्तेषां चक्र समूहं चुम्बन्ति तादात्म्येन व्याप्नुवन्तीति 
स्‍्वकोयद्रव्यान्तमंग्नानन्तस्वधर्म चक्रचुस्बिन: । तादशो5उपि परस्परमन्योन्यमचुम्बन्त: स्वपरस्वभावत्थागो- 
पादानाश्यामन्योन्यमेकीभावमनापथसाना अनयन्तो वा अत्यन्तप्रत्यासत्तावषि दधिद्वर्करात्यन्तिकसंचलन- 
बत्परस्परमत्यन्तसंयोगवन्तो5पि नित्यमेव सर्वकालमेव स्वरूपात्स्वस्वभावादपतन्तो5प्रच्यवमानाः स्वस्व- 
भाव॑ं परित्यज्य परस्वभाव॑चोपादाय परद्रव्यस्वरूपेणापरिणमनादविनष्टानन्तव्यक्तित्वादविनष्टपथ- 
ग्भूतपदार्थत्वाट्टडकोत्कीर्णा इब॒तिष्ठन्त: स्वस्व॒भावे नित्यस्थितत्वादविनश्वरत्वेन नित्य स्थितिमन्तः । 
समस्तविरुद्धाविरुद्धकार्यहेतुतवा-समस्तसदृद्यासद्शपरिणासनिमित्तत्वेव शब्वदेव सततमेव विद जग- 
दनगहन्तो जगत उपकुर्वेन्त:। तद्यथा-अज्ञानिनो जीवा: स्वत्रिभावात्मकपरिणामेन कर्मवर्गणायोंग्य- 
पुदगलबद्रव्यस्थ कर्मेरूपपरिणतिनिमित्तकारणत्वमापश्ना: पुद्गला: कर्मवर्गणायोग्याइच स्वपरिणामात्मक- 
द्रव्यकमोदियाबस्थया5स्ता निजीदविभावपरिणतिनिमित्तकारणत्वमापस्चा: विरुद्धकार्यहेतवः क्षयावस्थया 
भेदज्ञानात्मकक्षायिकभावावस्थया च स्वभावाविर्भावात्सकपरिणतिनिमित्तकारणत्वमापन्ना अविरुद्ध- 
कार्यहेतवों भवन्ति । धर्माधर्माकाशकालद्रव्याणि जीवपुद्गलपरिणतिनिभित्तकारणत्वमापल्ान्यपि तेषां 
विभावपरिणतिजननक्षमाण्येवेति न नियमः । अतस्तेषामविरुद्धकार्यहेतुत्वमपीत्यवसेयम्‌ । एवं षट्प- 
दार्था: समस्तविरुद्धाविरुद्धकायहेतुत्वमापद्य शब्बदेव विश्वमनुगृह्नन्ति । एतादुशाः पदार्था: नियतं निय- 
मेनकत्वनिशचयगतत्वेन-एकत्व विभावभावात्मकपरिणतिविकलत्वेन स्वस्वभावपरित्यागपुर्वकस्वभिन्न- 
द्र्पस्वभावानपादानन स्वस्वभावस्थितत्वाद्यत्तेषामेकत्व तन्निइ्चयेन निर्णयपूर्वक वा गत ज्ञात यस्य स 
एकत्वनिश्चयगत:ः । तस्यथ भाव: । तेन । तस्मात्कारणादित्यर्थ: । सौन्दर्य समीक्रीनत्व॑ तत एवं चोपा- 
देयत्वभापडन्ते प्राप्नुवन्ति, प्रकारान्तरेणान्यप्रकारेण स्वस्व॒भावपरित्यागपूर्वकस्वभिन्नद्रव्यस्वभावोपादान- 
प्रकारेण सर्वेषामर्थानां स्वभिन्नद्रव्यस्वभावोपादाने कृते सति सबंसडकरादिदोषोत्पत्तिप्रसडगात्‌। एवमनेन 
प्रकारेणकत्वे विभावभावेभ्योन्यद्रव्ये भ्यश्च॒भिन्नत्वेनेकव्यक्तित्वे सर्वार्थानां सर्वेषां द्रव्याणा प्रतिप्ठिते 
युवत्यागमाध्यां सिद्धे सति जीवाह वयस्य जीवाभिधानस्थ समयस्य बन्धकथाया: बन्धस्थ कथाया: एव 
/ पदार्थयोभिन्नस्यभावयो रपि बन्ध: एकीभावो भवति ' इति प्रतिपादनस्थेब विसंवादित्वापत्तिभिन्न- 
स्वभावद्रव्यद्ययबन्धासम्पादकत्वापत्ति । जीवकर्मणो: संइलेघात्मक. सम्बन्धो बन्ध: । न च स परमा- 
थिक:, वास्तवकीसावाभावात्‌ । स च वास्तवकीभावाभावो जीवपुद्गलयोरन्यतरस्य स्वभावपरित्याग- 
पुर्बंफतदन्पतरतरब्यस्व भावोपादानासम्भवादन्यतरद्र व्येणेकी भवनासम्भवात्‌ तत्सम्भवे वानन्तेनापि कालेन 


श्ष्ट कश्रीऋषसनायविगंबरजैनप्रंथप्रकाशनसंस्थाया: 


तयोः पृथर्भवनासम्भवात्‌ । बन्धकथाया: विसंवादित्यापत्ते: कुतस्तन्मूलपुद्गलकर्मप्रदेशस्थितत्वमूलपर- 
संमयत्वोत्पादितसेतस्य द्ेविष्यम्‌ ?-तस्पय बन्धस्प सूलं कारण यत्पुद्गलकर्स तत्कृता: विभावभावस्वेभ 
परिणामिताः प्रदेशाः सर्वात्मप्रवेशास्तत्रात्मनो यत्‌ स्थितत्वं स्थितिमत्व तन्मूलं कारणं यस्य स परसमय: 
तल्य भाव: परसमयत्वम्‌ । तेनोत्पादितमेतस्थ समयस्य कुतो द्वेविध्यं द्विविधत्वम्‌ ? न क्रुतोपोति 
भाव: | अत: समयस्येकत्वमेवावर्तिष्ठते सिध्यति । समयाख्यस्थ जीवस्थ पुवदृगलकर्णा सह वास्तव- 
बरधासम्भवाद्ास्तवबन्धे चास्यस्थान्यस्वभावोषादानेनानयेन सहेकोभवताज्जोवपुद्गलयोरन्यतरस्प विन- 
ध्टव्यक्तित्वाज्जीवस्थ पुद्गलकमंरूपनिमित्त कतृंजनितविभावात्मकजीवपरिणामे स्थित्यसम्भवात्परसमभ- 
योत्पादस्थाशक्यानुष्ठानत्वात्पसमयसजूवासम्भवात्न समयस्य देविध्यमुद्धावतीति भाव: । आत्मख्या- 
तावत्र प्रयुक्तःचम्यनशब्दों न स्पर्शनमात्रार्थथचनो5पि तु॒तादात्म्यार्थथचन:, भिन्नस्वभावानां द्रव्याणां 
स्वस्थभावपरित्यागपूर्वकपरद्रव्यस्वभावोषपादानासम्भवाद गुणगुणिनो: परिणामपरिणामिनोश्ण तादात्म्य- 
सम्बन्धस-दावाद्धातुतांसनेकार्थत्वाच्च । शुद्धनिश्वयनयेन परसमयस्य शुद्धजीवस्वरूपत्व न भवतीलि 
स्वसमयत्यमेवात्मनः स्वरूपमिति भावः, स्वकीयशुद्धगुणपर्यायपरिणतस्याभेदरत्नत्रयपरिणतस्य वा सम्र- 

पत्वात्स्वकीयशुद्धनुणपर्यायेणापरिणतस्पाभेवरत्नत्रयस्वरूपेणापरिणतस्य वापसमयत्वाज्च । 
टीफकाय- अपने गुणपर्यायों के साथ तादात्म्य होनेसे उनको जो अपने स्वरूप से व्यापता है बहू समय है 
इसप्रकार को समयशब्द की निरुक्ति होनेसे यहां समयदाब्व के द्वारा सामान्यरूप से सभी पदार्थों का प्रतिपादन हो 
जाता है। उस कारण से अर्थात्‌ समयदाब्द के द्वारा सभो पदार्थों का प्रतिपादन हो जानेसे सभा काहों में धरम, 
अधघम, आकाश, काल और जोवद्रव्य से परिपूर्ण ऐसे लोक में जो जितने पदार्थ होते है वे सभी पदार्थ अपने अपने 
द्रव्य में अन्त्मंग्न होकर रहनेवाले अपने अनन्तधर्मों के समूह को व्याप्त करनेवाले होनेपर भी एक दूसरेको अपने 
स्वभाव से व्याप्त न करनेवाले होनेसे उनमें आत्यन्यिक प्रत्यासत्ति-सामोप्य-संसर्ग होनेपर भी नित्य हि अपने स्वस्थ्य 
से च्यूत होनेवाले न होनेसे अपने स्वभाव को त्याग कर ओर परद्रच्य के स्वध्ाव को स्वीकार कर परदव्य के रूप 
से परिणत न होनेके कारण उनका अनन्तव्यक्तित्व नष्ट हुआ न होनेसे टफोत्कोर्ण के समान नित्य हि स्थितिमान्‌ 
होनेबाले, समस्त विरुद्ध कार्यों का और अविरुद्ध कार्यों का हेतु बनकर सर्वदा हि विश्व का उपकार करनेवाले 
होनेसे-संपूर्ण पदार्थों की परिणतिक्रिया में सहकारी बनकर उनका उपकार करनेवाले होनेसे पदार्थ नियमितरूप से 
एकत्व के निर्णय के द्वारा ज्ञात किये जानेसे सुन्दरता को-समीचीनता को-उपादेयत्व को प्राप्त हो जाते हूँ अर्थात्‌ 
उपादेय बन जाते हे; क्यो के अन्यप्रकार से उनके एकत्व के निश्चय का अभाव होनेपर सभी पदार्थों का सकर 
हो जाना आदिरूप वोष उत्पन्न हो जानेकी आपत्ति उपस्थित हो जाती है । ( स्वरूपचतुष्टय से द्रव्य का एकर्व- 
अन्य सभी पदार्थों से सिन्नत्व सिद्ध हो जानेपर भो परचतुष्टय की अपेक्षा से परव्र्यस्वरूप से भिश्नत्थ सिद्ध न हुआ 
तो सर्व संकर हो जानेकी आपत्ति उपस्थित हो जाती है। ) इसप्रकार सभी पदार्थों का एकत्व सिद्ध हो जानेफ्र 
जोवसंशक समय का जो “बंध होता है ' ऐसा कहा जाता है वह कथन वास्तव बध को सिद्धि न होनेसे मिथ्या हो 
जानेकी आपत्ति उपस्थित हो जानेसे बंध का मूलकारणभूत पुद्गलकर्म के द्वारा विनिर्मापित जीव के विभावात्मक 
प्रदेशों में जीव का स्थितिमर्व जिसका मूलकारण होता है ऐसे परसमयत्व के द्वारा आविर्भत को गयी समय की 

द्विविघता कंसे बनेगी ? उस कारण से समय का एकत्व हि सिद्ध हो जाता है । है 

विवेचन- ऐसा नहीं है कि ससार में एक जीवपदार्थ हि अपने गुणों के साथ और अपनी पर्यायों के साथ 
लेक हि गे के होता है, 825 तु संसार में जितने भी पवार्थ हें बे सब अपने अपने गणों के साथ और 

अपनी अपनो पर्यायों के साथ तादात्म्य के ५; ने रे 
को प्राप्त हुआ होनेसे जिसप्रकार जीव 3834 है बाग 03080 804६ 
उसी कारण से सभी पवार्थों को 


सम्रयसारः । १५९ 
प्रत्येकश: * समय ” यह संजा होना अनिवार्य है। अतः ' समय ' इस इाब्द के द्वारा सामास्यतः प्रत्येक पदार्थ कहा 
जानेके योग्य है । यह लोक धर्म, अधरमं, काल, भआाकादा, पुदू्गलत और जीव इन व्र॒व्यों से भरा हुआ होनेसे उसकी 
लोक्ष यह संशा यथार्थ है। यवि जिसको छोक कहते हे वहु आकाश छह वच्यों से रिक्त होता तो उसकी छोक यह 
संशा हि मं बन पाती-बह अलोक कहा जाता । अलछोक आकाहडरव्य को छोडकर अन्य ब्ब्यों से रिक्त होता है। इस 
लोक में जितने भो पदार्थ हे वे सभी पदार्थ अपने अपने बब्य में अन्तर्मग्न हे-अब्य के अंदर प्रविष्ट हुए हे-अपने 
अनन्तधर्मों के समूह को व्याप्त करते हँ>उसके साथ तावात्म्य को प्राप्त हुए होते हे तो भो वे परश्पर को व्याप्त 
नहीं करते-परस्परतावात्म्यसंबंध को प्राप्त भहों होते । ऐसे इन पदार्थों में अत्यन्त प्रत्यासत्ति-सन्निकर्ष-संयोग- 
खंइलेब- होनेपर भो वे अपने स्वरूप को कदापि नहों छोडते ! दधि के साथ मिलो हुई-संइलेष को प्राप्त हुई चोनीते 
क्या कभी अपना विदिष्ट सधुरिमारूप स्वन्नाथ छोड विया हुआ पाया गया है ? न बधि अपने स्वभाव को छोडता 
है और न चीनी भी अपने स्वप्नाव को छोडतो है । पदार्थ जब अपने अपने स्वरूप को छोडते नहीं तब किसी 
पदार्थ के ह्वारा अपना स्वभाव से छोड़ा गया तो दूसरा पवार्थ अन्य व्रब्य के स्वरूप को कंसे स्वीकार कर सकता 
है ? दूसरे पदार्थ के स्वरूप को स्वीकार किये बिना अन्य द्रव्य की उस पदार्थ के स्वरूप से परिणति फंसे होगी ? 
जब पवार्य अपने स्वभाव को तीनों फालों में भी छोड नहीं सकते तब वे अन्यपदार्थ के स्वरूप से परिणत भी नहीं 
हो सकते । जब एक पदार्थ दूसरे पदार्थ के स्वरूप से परिणत नहीं हो सकता तब बह अपलना व्यक्षितमस्थ सो खो 
सहीं बेठ सकता । जब प्रत्येक पदार्थ का व्यक्तिमत््व बना रहता है तब वह छोजनी से उत्कोर्ण किये गये पत्थर के 
समान नित्य-अविनदवर बनकर रहता है। थे पवार्थ अन्य उपादानभूत पदार्थ के-उपादान के विरुद्ध अर्थात्‌ विसवुश 
और उसके अविरुद्ध अर्थात्‌ सदृश परिणाम के रूप से उपादान की परिणतिक्रिया के अनुकूल अपनी परिणतिक्रिया 
के द्वारा निमित्त बननेवाले होनेसे सतत विश्वस्थित सभी पदार्थों का उपकार करते हे । ऐसे ये पदार्थ मिमित्तरूप से 
उनके एकत्व का निश्चय से शान हो जानेबाला होनेसे सौँदयं को-समीचीनता को-उपादेयत्व को प्राप्त होते है 
अर्थात्‌ उपदेय बन जाते हैं । यदि विश्वगत सभी पवार्थों का अग्योन्यतादत्म्य हुआ, उनमें आत्यन्तिक प्रत्यासत्ति- 
सपश्निकर्ष-सयोग संइलेख होमेसे अपने स्वरूप से प्रच्यूत होकर परब्रव्य के स्वरूप से परिणत होने लगे, परव्रव्य के 
स्वरूप से परिणत होनेसे उनका पथक्‌ व्यक्तिमत्थ नष्ट हो गया और व्यक्तिमत्त्व नष्ट हो जानेसे उनमें होनेवाले 
लिभित्तनेमित्तिकभाव का अभाव हो गया तो सपभ्नी पवार्थों का संकर-एकोीभाव हो जानेका प्रसग उपस्थित हो जायगा 
[ और द्रव्पो को कार्यरूप पारेणतियों का भी अभाव हो जायगा, क्‍यों कि परिणत होनेकी योग्यता पदार्थ में 
विद्यमान होनेपर भी निमित्त के अभाव में उसका परिणसन होना असंभव है। ) इससे परदार्थविषयक नोचे दी 
हुई बातो का पता चलता है ( १ ) प्रत्येक पदार्थ का अपने गृणपर्यायों के साथ तादात्म्य होता है। ( २) पदार्थों का 

अन्योन्यतादात्म्य नहीं होता । ( ३ ) पदाथों में आत्यन्तिकरूप से प्रत्यासत्ति होनेपर भी वे अपने स्वरूप से च्यूत 
नहीं होते और परपदार्थ के स्वरूप से परिणत नहीं होते । ( ४ ) उनका पृथर्व्यक्तिमर्ब कदापि नष्ट नहीं होता । 
( ५ ) वे कार्यरूप परिणाम के स्वष्ठप से परिणत होते समय अन्य पदार्थ उपादान की कार्यरूप परिणति के अनुकूल 
अपनी परिणति के द्वारा सहायक होते हे अर्यात्‌ उनमें निर्मित्तनेसित्तिकभाव होता है। (६ ) पदार्थ सदश और 
जिसदश परिणामों के रूप से परिणत होते है । ( ७ ) उनका एकत्व अर्थात्‌ अपने विभावभावों से और परपदार्थों 
से विभिष्नत्व होता है। ( ८) उनका परस्परसकर नहीं होता । इसप्रकार अपने गुणों के साथ और अपनी पर्यार्यों 
के साथ तादात्म्य होनेसे, परद्रव्यों के साथ ताबात्म्य न होनेसे, अन्य द्व्यों के साथ आत्यन्तिकरूप से प्रत्य!सत्ति 
होनेपर भो अपने स्वभाव से उुयुत न होनेसे और परद्रव्य के स्वरूप से परिणत न होनेसे, उसका स्वतंत्र ध्यक्तिमत्त्व 
होनेसे, परद्रब्यों के स्वभाव और विभाव परिणतियों में अपनी परिणति के द्वारा सहायक बन जानेसे और उसका 
एकत्व निश्िचतरूप से जाना गया होनेसे अन्य पदायों के समान जीवद्रव्य का एकर्व-स्वक्षीय विभावपरिणामों से 
और स्वभिन्न पदार्थों से भिन्नव् सिद्ध हो जाता है-उसका विभकक्‍तत्व सिद्ध हो जाता है । जोवबद्रव्य के उक्तप्रकार से 
एकत्व की सिश्वि हो जानेसे अन्य पदार्थ के साथ अर्थात्‌ अचैतन पुद्गलकर्म के साथ वास्तव एकीम्राव का कदापषि 


१६० कीऋषनाथविशंबरजैनप्रंथप्रकाशनसंत्थायाः 


संभव न होनेसे जीव और पुद्गल कर्म का एकोभावरूप बंध का कभ्न वस्तुस्थसावय के बिरद्ध पड़ता है। जब सोज 
ओर पुद्गलकर्म का वास्तव बंध हि सिद्ध महीं हो सकता तब बंध का मूलकारणभूत होनेब्राले पुद्यलकर्म के हरा 
सीव की विभावात्यक परिणति को सिंद्धि कभी तहीं हो सकती; क्‍यों कि बंध शी वास्तचिकता सिद्ध होनेपर 
वुबूगऊकर्स का जीवरूप से परिणमत हो जानेंके कारण पृए्गलकर्म का जीक्ष की विभावपरिभतिविधयक मिमित्तकार- 
जत्व हि सष्ट हो जाता है। सिभिसतेमिसिकाव दो सिर स्थप्ताथवाले पदायों में या पर्यायों में हुआ करता कै । 
जीव की विभावपरिणति का अभाव हो जानेसे उसको अशुद्ध अधस्था का अन्राव हो जानेसे जीव का जिभ/व्ाज 
में स्थितिमस्व सिद्ध नहीं हो सकता । वास्तव थध में पुदृगलकर्म की जीवरूप से परिणति हो जामेपर पुब्गलकर्म 
का अभाव हो जानेसे अशुद्ध जोब का भी पुद्गलकमंत्रदेशों में स्थितिसत्व महीं बन सकता है। सारांक्ष, बात्तव 
बंध की सिद्धि होना असंभव होनेसे और उसीकारण जीव ओर पुद्यल्कर्म में निश्रिसनेमित्तिकमाद का अनाव 
हो जानेके कारण जीव के विभावपरिणति का अभाव हो जानेते विभावभावरूप से परिणत हुए जीव का सद्भाव 
होता असंभव होनेंसे अशुद्धजोवरूप परसमय की सिद्धि कंसे हो सफती है ? अतः बस्तुतः परसमय है हि नहीँ; 
क्यों कि वह युक्ति से बाधित हो जाता है। अतः समय का द्वंजिध्य निशणय की वृष्ठि से बन हि नहीं सकता । 
सारांश, स्वसमय यही एक समय है । 

मतलब यह है कि जिस का अपने शुद्धनुणों के साथ और अपनो शद्धपर्यायों के साथ. एकर्वरूप से सितराँ 
चयम-अनुवेधन-व्यापन ( व्याप्ति ) होता है बहु शुद्ध आत्मा हि उपादेय होती है-भाजकर्म और द्रब्यकर्म के साथ 
जिसका एकराशीभवन होता है बह अशुद्ध आत्मा हेय होती है । अतः परसमय हेय है-स्थाज्य है । 

अथ एतद्‌ असुलभत्वेन विभाव्यते । ( अब यह आत्मा का एकत्वे असुलभरूप से प्रकट 
किया जाता हूँ अर्थात्‌ आत्मा का एकत्व सुलभ नहीं हे-सुकरता से प्राप्त नहीं हो सकता यह प्रकट 
किया जाता है । ) 


सुदपरिचिदाणुभूदा सब्वस्स वि कामभोगबंधकहा । 
एयत्तस्सुवरलंभो णवारे ण सुल्हो विहत्तस्स ॥ ४॥ 


श्रुतपरिचितानुभूता सर्वेस्थापि कामभोगबन्धकथा । 
एकत्वस्थोपलम्भः केवल न सुलभो विभकतस्थ ॥ ४ ॥। 
अन्वयार्थ- ( कामभोगबन्धकथा ) आत्यन्तिकरूप से वृद्धिगत हुईं तृष्णा से किये जानेवाले 

इद्रियविषयो के भोग के सबधी कथा-कथन ( सर्वस्थाईपि ) सभी लागो के द्वारा ( श्रुतपरिचितानु- 
भूता ) सुनी गयी हें, प्रियतम या हृदयगम बनायी गयी हे और अनुभव में भी लायी गयी है । 
( विभक्तस्य ) आत्मा के निर्मल भदज्ञान के द्वारा अपने [तृप्णासदृश] विभावभावो से और 
[ इंद्रियविषयसदृश ] परपदार्थों से विभक्तत्वरूप-पृथक्त्वरूप ( केवल एकत्वस़्प ) सिर्फ एकत्व 
की नितरा शुद्ध अत एवं अद्वितीय अवस्था की ( उपलंभ ) प्राप्ति (न सुरूभ: ) सुलभ नही हे- 
विनाप्रयास के साध्य होनेवाली नहीं हे [ प्रयाससाध्य-प्रयत्नसाध्य है । ] 


आ. ख्या.-इह किल सकलस्य अपि जीवलोकस्य संसारचक्रक्रोडाधिरोपितस्य, अश्रान्त 
अनन्तद्रव्य-क्षेत्र-काल-भव-भावपरावत्ते: समुपक्रान्तश्रान्ते, एकच्छन्नीकृतविदवतया महता 
मोहग्रहेण गो: इब वाहचमानस्य, प्रसभोज्जुम्भिततृष्णातडः कत्बेन व्यक्तान्तराधे: उत्तम्य 


समयसार: । १६१ 


उसस्‍्य सृगतुण्णायमानं विषयप्रामं उपसन्धानस्य, परस्परं आचार्यत्वं आचरतः अनन्तशः 
श्रुतपूर्वा, अनन्तह्वः परिचितयूर्या, अमन्तहः अनुभृतपूर्वा च एकत्वविरुद्धत्वेन अत्यन्तवि- 
संबादिनी अपि कासभोगानुबद्धा कथा । इदं _तु॒नित्यव्यक्ततया अन्त: प्रकाशमानं अपि 
कवायचक्रेण सह एकीक्ियमाणत्वात्‌ अत्यन्ततिरोभूत॑ सत्‌ स्वस्थ अनात्मझ्तया परेषां 
आत्मज्ञानां अनुपासनात्‌ जे न कंदाचिदपि श्रुतपूर्व, न कदाच्चिदपि परिच्िितपूर्ष, न कदा- 
चिदपि अनुभतपूर्व च निमेलविवेकालोकविधविक्तं केवल एकत्वम्‌ । अतः एकत्वस्थ न 
सुलभत्वम्‌ । 

त. प्र.- इह संसारे । किलेति वाक्याल॒डकारे । सकलस्याउपि निखिलस्या5पि जीवलोकस्प प्राणि- 
गणस्य संसारसक्रफ्रोडाधिरोपितस्य-संसार एवं चक्र संसारचक्रम्‌ । संसरणक्रियाया: प्राणिगणस्प चतुर्धु 
गतिषु परिश्रमणक्रियाया आधारभतसाधनत्वात्संसारे चक्रत्वारोप:। संसारचक्रमध्यारोपितस्य स्थापित- 
स्थाभान्तमविरासेणानन्तव्रव्य-क्षेत्र-काल--भव-भावपरावते रनन्तेद्रेष्यपरावर्ते: क्षेत्रपरावतें: कालपरावतें- 
भवपरावतें भाविपरावतेंदच । पठचपरावतंनेरित्यर्थं: । पराणि महान्ति पक्षे विभावभावात्मकत्वात्परा- 
रुकुद्धजीवद्रव्यायिदूला आवर्ता: परिभ्रमणानि पक्षे परिणामा:। ते: । पञ्चपरावर्तात्मकविभावभावे रित्यर्थ: । 
अन्न चक्रपक्षे परावतंशब्दों वेगवत्परिसण्डलाकारपरिश्रमणार्थवचन: संसारपक्षे च विभावात्मकाशुद्धजी- 
बाशुद्धपरिणामव्चन: । समुपक्रान्तभ्रान्ते:- समुपक्रान्ता सम्पन्ना । जातेत्यर्थ: | ध्रान्ति: श्रम: परिमण्ड- 
लाकारभामणं ध्रमात्मको विकारः, पक्षे विभावभावात्मकः परिणामोण्शुद्धजीवस्य । समुपक्रान्ता 
सझ्जाता ध्वान्तिरज्ञानं यस्प सः । तस्य । यथा कझ्चन पुरुष चक्रक्रोडमधिरोप्य चक्रे वेगेन परिवर्तिते 
सति तदधिरूहस्य ध्रान्ति: समुत्पद्यते समृत्पन्नआान्तेन्‍च तस्य वस्तुयाथात्म्यस्य यथार्थव्ोधो न सम्भवति 
तथा मोहनीयकर्मणा संसारिजीवइचतुर्ष गतिषु परिभ्रास्यते, तस्थ चानुभूतचतुर्गतिपरि भ्रसणस्य विभा- 
बभावाकान्तत्वात्‌ वस्तुयाथात्म्यावबोधो न सम्भवति, असञ्जातवस्तुयाथात्म्यावबोधस्थ च स्वशुद्धात्म- 
स्वरूपाववोधवेकल्यं मवति । एकच्छत्रीकृतविश्वतया स्वायत्तीकृतविद्वतया । नेकच्छत्रमेकच्छत्न॑ कृतसे- 
कच्छत्नीकृतन्‌ । एकच्छन्रीकृतं स्वायत्तीकृतं विश्व जगत्‌ येन स' । तस्य भाव: एकच्छश्रीकृतविध्यता । 
तया । सहता बलवता मोहग्रहेण मोहास्येन पिज्ञाचेन गोग्रहेण वा | गोरिव पशोरिव वाहअमानस्ये- 
तस्ततो विद्राष्यमाणस्थ नीममानस्प वा। यथा पिजशाचों गोशरोरमाविश्य त॑ स्वायत्तीकृत्येततस्ततो 
यथेच्छ विद्राववति यथा वा गोग्रहः पशुं रज्ज्वा5प्बध्य यर्थेच्छ देश प्रापयति तथाष्यं मोहः सकलधिश्व- 
माविश्य बध्वा वा स्वायत्तीकृत्य सकलासु गतिषु विद्रावयति ताः गतोः प्रापयति वेति भावः । प्रसभो- 
ज्जम्भिततष्णातडःकत्वेन-प्रसभमत्यर्थमुज्ज्म्भिता विवृद्धा चासो तृष्णा पिपासा ग॒ध्नुता या नर प्रसभो- 
ज्ज्म्मिततष्णा । तस्या: तत्कृतः आतडःक: ताप: । तत्कृतस्तापो दृःख वेत्यर्थ: । तेन । व्यक्तान्तराधे:- 
आन्तरो5न्त भंवश्वासावाधिएय चित्तपीडा दुःख वा5घन्तराधिः । व्यक्सा प्रकटतां प्राप्ता चासावान्तरा- 
घिहच व्यक्तान्तराधि: । तस्मात्‌ । तस्माद्धेतोरित्यर्थ: । हेतों का । उत्तम्योत्तम्यात्यर्थ दु खेनाकुलीभूय 
मुगतृष्णायमानं मृगजलमिवाचरन्तम्‌ । मृगतृप्णेव मृगजलभिवाचरतीति मृगतृष्णायते ! ' क्यहः चे * 
इत्याचारे5थें कर्तु: क्यदझः । मृगजलतुल्याचारमित्यर्थ, । यथा मृगजल जलस्वभावविकलत्वात्पिपासाकुल- 
प्राणिगणतृष्णातइकशमनसामरथ्यंमप्युवन्योत्तान्तप्राणिगणससाकर्षणसामथ्यंसम्पन्नत्वात्तान्स्वमन्‌ , धावय- ' 


१६२ श्रीआवतावदिगंदरज॑तप्रंथप्रकाशतसंस्थाया: 


सतसृच्णातहकद्ममतमविधायाप्यधिकतरं व्याकुलीकरोति तथा विषयप्राम: इच्धियभोग्यविषयसमूहो5नेक- 
बार भुक्तोज्मितोषपि भोगाकाइक्षामधिकतरं प्रक्षोभ्याग््याहुपृतमम्निभिवातिशाययति प्राणिगर्ण च॑ 
खितरां व्याकुलीकरोति । अत्र विषयप्रामस्य मृगजलतुल्यत्वं॑ वास्तवानन्तसुखानुत्पादकत्वात्सुखाभासा- 
रसकदु:झोत्पादकत्वात्‌। एतादुश् विषयग्रामसिन्द्रियभोग्यशब्दादिबाहघा्यंसम्‌ हूं स्वायत्तोकुवंतस्तमुपभुझजा- 
भस्य व जीवलोकस्प । परस्परमाचायंत्वमाचरत::- विषयभोगाकाइक्षावरधिष्ण्पदेशप्रदानेनाचायकर्मा- 
सुरूपकर्भकरणकोशल्यमभिव्यक्तं कुरवतोइनेकशो5नेकवारं श्ुतपुर्वा जनमुखावनेकबारम्पुर्वमुपश्ुताउनन्तक्षः 
भपरिचितपूर्वाध्नन्तवारं पुर्वकाले परिज्ञाताश्नन्तशोध्नन्तवारं पुव॑स्मिन्कालेब्नुभताधनुभवगोचरतां नीता 
एकत्वविरुद्धत्वेन--आत्मनो विभावभावश्न्यत्यात्‌ परद्रव्यविकलत्वाच्च यदेकत्यं तद्विरुद्धत्वं कामनिमित्त- 
कभोगस्य प्रसभोज्जूम्भिततृष्णाया मोहोदयनिमित्तकत्वादात्मनो विभावभावात्मकपरिणामवस्तात्पुवृगल- 
कर्मात्मकत्वात्परद्रव्यविषयकममत्वबुद्धिस:द्भावादात्मन एकत्वविरहात्‌ । अत्यन्तविसंबादिनो-एकत्वस्वरू- 
भादात्मनो भिन्नस्य विभावभावात्मकपरिणामबत आत्सनोष्शुद्धस्य प्रतिपादकत्वादत्यन्त॑ विसंवादनशी- 
लाप्येषा कामनिमित्तकविषयभोगसम्बन्धिनी कथा । इयं कामभोगानुबद्धा कथा पूर्व जनमुलेभ्योपतन्तशः 
श्रुतत्वावनन्तश: परिचितत्वावनन्तञ्ोःनुभूतत्वात्सुलभेतिभाव: । इदमेकत्वं तु नित्यव्यक्ततयाउनादेरनन्त- 
काल यावदव्यक्ततया प्रकटीमततयाउन्त:प्रकाशमानमपि जीवस्य कर्मणा संश्लिष्टत्वाइहिरनुपलध्यम्गन- 
स्वेषपि वस्तुतो जीवपुद्गलकर्मणो: स्वभावादिशेदादन्योन्यभिन्नत्वाइन्धावस्थायामप्यन्तः प्रकाशमानसपि 
कषायचक्रेण सह कषायसमूहेन सहेकीक्रियमाणत्वातृ-नंकमेक क्रियमाणसेकीकियमाणम्‌ ) तस्य भाव एको- 
क्रियसाणत्वम्‌ । तस्मात्‌ । जीवद्रव्यद्रव्यभावकबायसम्‌ हयो: सञज्ञालक्षणादिभेदादन्नत्वेनानयोन्यभिन्न- 
स्वेप्प्यभिन्नत्वस्थ क्रियसाणत्वमत्र च्व्येर्थों भवतीति विज्ञेयम्‌ । जीवद्रव्यकषायचक्रयोरेकीभवनासम्भवा- 


त्तयोरेकीकरणं न वास्तवम्‌ । तयोरेकीभवनासम्भवरच स्वस्वभावपरित्यागपरस्वभावोपादानासम्भवात्‌ । 
ब्रव्यकर्मणो चेतनत्वा-दावकर्मणश्चाशुद्धचेतनत्वाछुद्धजी वद व्याज्दू चत्वाज्जी वद्व्यस्य कषायचक्रण सहें* 
कीपवनस्थासम्भवेष्प्यज्ञानादेकीकरणमिवेकराशोकरणं संइलेषमात्रात्मकं सम्भवति । एव्मेकत्व तस्य 
कथायचक्रेण सहेकराशीक्रियमाणत्वात्कषायचक्रे तिरोभूतम्‌ । तदेकत्वमुक्तप्रकारेण तिरोभूत॑ प्रच्छन्न॑ं सत 
स्वस्यात्मनोध्तात्मज्ञतया श॒द्धात्मस्वरूपज्ञानविकलतया परेषामात्मज्ञानां शुद्धात्मस्वरूपश्ञानवतामनपास- 
नादसेवनाच्च पूर्व न कदाचिदपि श्रुतं, न कदाचिदपि परिचितं, न फदाधिदप्यनुभूतं से निर्मलविवेका- 
लछोकविविक्त निर्मलभेदज्ञानेन द्रव्य भावकर्म भ्योग्येभ्यशचा चेतनव्व्ये स्य: पृथककृत॑ केवलमन्यद्रव्याद्यसम्प- 
क्तसेकत्वम्‌ । अतः एकत्वस्थ परभावभिन्नत्वस्य न सुलभत्वमनायासेन प्राप्यत्वम्‌ । न्‍ 


टीकार्थ- संसाररूप चक्र के मध्य में ( मोह के द्वारा ) बिठाये गये, द्रब्यरूप क्षेत्रकूप कालरूप भवरूप और 
भाषरूप अनन्त परावतों से-भ्रमणों से जिसमें अआन्ति शुद्धात्मस्त्रकूप के विषय में अज्ञान उत्पन्न हो गया हैं ऐसे, संपूर्ण 
विषय को अर्थात्‌ विश्वस्थ प्राणियों को अपने अधीन कर लेनेसे बलवान्‌ बने हुए मोहरूप पिशाच्र के द्वारा पशु के 
सभांत भयाये जानेवाले या पशु को पकडेवाले के द्वारा पशु के समान ( यथेच्छ स्थान को ) के लिये जानेबाले, 
भात्यन्तिकरूप से बढ़ी हुई तष्णा के ( आकांक्षा ) के कारण उत्पन्न हुई भानसिकपोडा के कारण अत्यात अस- 
कहिष्णु बनकर सृगजल के समान भुलानेवाले इंद्रियों के अनेक विषयों को प्राप्त कर लेनेवाले, इंड्रियविधयों को प्राप्त 
. करनेके लिये परत्पर पाठ पढानेवाले, संसारी समस्त प्राणिगण की आकांक्षानकल भोग्य पदायथों की कथा आत्मा के 
दुकरव के विरद्ध होनेसे आत्मा को अशुद्धता को व्यक्त करनेवालो होमसे सिध्या होनेपर भो बहू कथा प्राणियों ने 
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-अतनन्‍्तवार पहले सुनो है, अनन्तबार पहले परिचय में जायी हे और उसका पहले अनुभव किया है । ( अतः वह 
शुरूस है। ) कितु आत्मा का जो एकत्व है वह मित्य व्यक्त होनेसे ( बद्ध अवस्था में भी ) अन्दर प्रकाशमान होनेपर 
भी कपायों के साथ एकरूप किया जानेसे अस्पंत प्रच्छन्न होता हुआ निर्मल भ्रेदशान से व्यक्त किया जानेबाला बह 
शुद्ध एकत्व आत्मा स्थस्वभाव को जानसेबालों न होनेंसे और अआत्मशानी परपुरुषों की सेवा न की जानेते पहले कभी 
भी सुननेमें आया हुआ नहीं है, पहले कभी भो परिच्चय में आया हुआ नहीं हे, ओर पहले कभी भी अनुभव में 
जाया हुआ नहीं है । अतः आत्मा का एकत्व सुरूभ नहीं है । 
विवेखन्‌- यहां संसार के ऊपर चक्र का अध्यारोप किया गया है। जिसप्रकार चरक्रपर ब्रिठाया गया जोव 
चक्र के घुसाये जानेपर चारों विशाओं में घूमता रहता है उसौप्रकार मोहनीयादि कर्मों के कारण संसारावस्था के 
रूप से परिणत हुआ जीव चारों गतियों में अनादिशाल से अऋमण करता आया है। यहां ' अध्यारोपित ' इस णिज- 
म्तरूप के प्रयोग से मोहनीयाविकर्मरप निमिसकर्ता को ध्वनित करने का प्रंथकार का प्रयोजन न होता तो णिजन्त 
धातुसाधितशब्द का प्रयोग विफल बन जाता है और उसके स्थान में “ अध्यारूढ ” हस दाब्द का प्रयोग किया जाता । 
धारांश, जितने भी संसारी जीव हे उनके साथ अनादिकाल से कर्मों का संब्लेष बना हुआ है। यदि यह संश्लेष न होता 
हो जोव की संसारावस्था का अस्तित्व भो न होता । इस संसार में द्रव्य-क्षेत्र-काल-भव-भावरूप अनंतपरावसंनों के 
कारण अर्थात्‌ पररूप परिणतियों के कारण संसारी जीवों में आत्मा के शुद्धत्व और एकत्व के विषय में अन्त शान 
उत्पन्न हो गया होता है। इस मोहनोय कर्म ने संपूर्ण संसारी प्राणियों को घेर लिया है-अपने अधीन कर लिया है । 
इससे मोहनीय कम को बलवत्ता सिद्ध हो जाती है ५ क्षायोपशमसिक्तावरकूप अल्पज्ञान मोक्षप्राप्ति में सहायक हो 
सकता है । किन्तु वह श्ञान मोहाकरान्त हो जानेपर मोक्ष को प्राप्ति नहीं होती । इससे स्पष्ट हो जावा है कि मोह 
हि सोक्षमार्ग का विधातक है । संसारावस्थ जीव जब मोक्षमार्गपएर आरूढ नहों हुए हे तब वे सभी जीव मोहकर्म के 
अधीन हो गये हे यह बात स्पष्ट हो जाती है । इस मोह के अधीन हो जानेसे हि आत्मा के एकत्व का उनका शान 
घ्रान्त होता है । जिसप्रकार पिशाच पशु के शरीर में प्रविष्ट होकर-उसके ऊपर सवार होकर उसे इतस्तत: भगाता 
है-स्वेच्छा के अनुसार दौडाता हे या जिसप्रकार पशु को बांधकर पकडनेबा/ला चाहे जिस ओर ले जाता है उसोप्रकार यह 
मोह ससारी जीव को सर्वत्र गतियों में भगाता है-ले जाता है। इससे स्पष्ट हो जाता है कि चारों गतियों में जो 
ध्ामण होता भा रहा है उसका कारण है जीव को मोहाघोनता-मोहाक्रान्तता । मोहाधीन हुए विना जीव का चारों 
गतियों में ध्रमण होना असंभव हैँ । जिसप्रकार ग्रीष्म ऋतु में जंगल में संघार करता हुआ तृषा से व्याकुल हुआ हिरन 
मुगजल को जल समझकर जल पीनेके लिए लगातार दौड लगाता है तो भी उसके हाथ जल नहीं लगता और वह 
व्याकुल हो जाता हूँ उसीप्रकार लोभकषाय को आत्यन्तिक वृद्धि हो जानेसे अत्यंत दुःखी होता हुआ यह संसारी 
जीव मृगजलतुल्य इंव्रियविषयों को प्राप्त कर लेनेके लिए अत्यधिक परिश्रम करता है तो मरी वे इंड्रियभोग्य विषय 
उसके हाथ नहीं लगते और बह दुथी हो जाता है। ऐसा होते हुए भी उनकी प्राप्ति के लिये बह सतत प्रयत्नशील 
बना रहता है । इन संसारी जोवों की ऐसो आदत पड़ी हुई है कि वे एक दूसरे को इंद्रियविषयों की प्राप्ति कर 
लछेनेके लिये उपदेश किया करते है । अतः यह छोभनिमित्तक भोग्यपदार्थों के भोगविषयक कथा आत्मा के 
एकत्व के अस्यंत विरद्ध होनेंसे आत्मा को अशुद्ध अवस्था को व्यक्त करनेबाली है । यह कथा ससारो जीवों ने 
बूसरों के मुखसे पहले अनन्तबार सुन लो है, अनन्तबार उसके साथ परिचय किया है और अनन्तवार उसका अनुभव 
किया है । अतः यह कामनिर्मिसक भोगसंबंधिनी कथा सब संसारी जीवों के लिये सुरूभ है । आत्मा का यह एकत्व 
““परद्रव्यासम्पुक्तत्व और परद्रव्यरूप से अपरिणतत्व नित्यव्यक्त होता है। यदि वह एकत्व नित्यव्यक्त म होता तो 
मोक्षावस्था में भो वह बन न पाता और परवव्यरूप से परिणत हो जाता | यह एकट्व जीव की कर्मसंइलिप्ट अवस्था 
होनेपर भी बना रहता है; क्‍यों कि सोक्षावस्था में वह नितरां व्यक्त होता है और संसारावत्या में यह आत्मद्रव्य 
परद्ब्पस्वरूप से परिणत नहीं होता है । संसारावस्था में यह आत्मा द्रव्यकषायों के और भावकषायों फे साथ एक- 
कपसरीजा किया जानेसे यह एकत्व अत्यन्त प्रचछन्न हो गया है। यह एकत्व निर्मल भेद ज्ञान से संदिलष्ट परवव्यों 


१६४ शीऋषभताथदिगंबरजैनप्रंथप्रकाशनसंस्थायाः 


से पुथरकू किया जाता है और वह निर्दोष-शुद्ध होता है। संसार अवस्था में जिसका एकत्थ प्रचछन्न बना हुआ है ऐसी यह 
आत्मा अपने शुद्धस्वरूप के क्ञान से वंचित होनेसे और उसके शुद्धस्वरूप को-एकत्व को जाननेवासे पुरुषों की उपा- 
सना-सेवा इस आत्मा के द्वारा न की जानेसे इस आत्मा ने अपने एकत्ज को पहुले की भी सुना नहीं है, उसके साथ 
कभी भी परिचय किया नहीं है और कभी भी उस एकत्व का अनुभव भी किया नहीं। अतः यह आत्मा का एकल्ॉ 


उक्तप्रकार के जीव को दृष्टि से सुलभ नहीं है । 

कहनेका भाव यह है कि स्वभाववान्‌ आत्मा अपने शुद्धतानघर्नकस्वभाव को अत एथ एकत्व को कभी भी 
छोडती नहीं; क्यों कि स्वभाव स्वभाववान्‌ को किसी भो हालतमें छोडता नहीं । ऐसा होते हुए भी आत्मा का 
स्वभाव दृग्गोचर नहीं होता; सिर्फ उसका वेभाविकसाव हि देखनमे आता है । जीब का वेभाविकभाव जीव के 
स्वप्नाव को मोहनीयकर्मोदयजन्य विकृत अवस्था है । पदार्थ मे अन्य पदार्थ के निमित्त से जो चिकार पेदा होते हे वे 
विकार्थ पदार्थ का अस्तित्व होतेपर हि होते हे-उसके अभाव में विकारों का होना-अस्तिरूप बनना नितान्त असम्भव 
है । अतः विभावों से आत्मस्वभाव के नित्योंग्रोतितत्व का पता चलता है। ऐसे वेभाविकभावों के द्वारा हि वस्तुतः 
भात्मा का स्वभाव आच्छावित हुआ है । जो वस्तु आच्छादित होती है उसका अनुभव में आना सभव नहीं है। हां ! 


आत्मज्ञागियों की उपासना से यह आत्सा का प्रत्छतन्न एकत्व सुननेस, परिचय से और अनुभव सें आ सकता है । अतः 
मभात्मस्वभाव विभावशभावों से यद्यपि प्रच्छन्न हो गया होता हे तो भी उसकी प्राप्ति का आत्मज्ञ पुरूषों को सेवा भी 
एक उपाय है। यहां मोहनीयोदयजन्य जीव के विभावभावों का अज्ञानी अत एवं असमर्थ जीवोंपर बड़ा भारी प्रभाव 
होता है और उनके इस प्रभाव के कारण से 6 जीव अपने ग्रुउस्वभाव को भल जाता है और उसकी प्राप्त नहीं कर 
सकता हैं। अतः मुमुक्षु जीब को विभावभावरूप से परिणत नहीं होना चाहिये । 
अत एवं एत-( त्त )-स्थोपदहयंते । ( इसी कारण से आत्मा का यह एकत्व उसीकफो 

बताया जाता हैं। ) 

ते एयत्तविहत्त दाए हैं अप्पणो मविहबण | 

जदि दाएज्ज पमाणं चुक्किज्ज छल ण घत्तव्ब ॥ ५॥ 


तमेकबविभकत दर्शये5हमात्मन: रवविभवेन । 
यदि दर्येयं प्रसाणं स्खलेयं छल ते गहीतव्यम्‌ ।! ५ !। 
अप्वयार्थ- ( ते ) उस ( एकत्वविभकल ) र्बरबरूपरिथत, विभायभावों से और द्रब्गतर्मा से 

शिन्न हातेसे भिन्नस्वशाववालि पढाथों से भिद्य आत्मा का ( आत्मनः ) अपनी आत्मा के ( स्वविभ- 
बैन ) व्वक्तिरूप स्वसवेज्ननप्रत्यक्ष कद्वारा (अहं ) में ( दर्शये ) बताऊगा ( यदि ) यदि 
( दर्शयेय ) _स्वसवेदनप्रत्यक्ष के द्वारा आत्मा को बताऊ तो ( प्रमाणं ) स्वसवेदनज्ञान से, तऊ से, 
परम गुर्या के उपदेश से परीक्षा करके प्रमाणभत बनाकर ( गृहीतव्यं ) ग्रहण करना, ( यदि 
स्खलैय ) और यदि कहीपर चक जाऊँ-भूठ जाऊँतों ( छल ) भूल को (न गहीतब्यम्‌ ) न 
पकडना अर्थात्‌ छोड़ देता-स्वीकार न करना । व 


आ. रुपा.- इह किल सकलोद्भासिस्थात्पदमुद्धितद्ब्दब्रह्मोपासनजन्मा, समस्तविप- 


क्षक्षोदक्षमातिनिस्तुषयुक्त्यवलम्बनजन्मा, निर्मेलविज्ञानधनान्तनिमग्नपरापरगुरुप्रसादीकृत- 
शूद्धात्मतत्त्वानुशासनजन्मा, अनवरतस्यन्दिसुन्दरानन्दमुद्रितामन्दसंविदात्मकस्वसंवेदनजन्सा 


समयवलारः १६५ 


जे यः कश्चन अपि मस आत्सनः स्व: विभच्र: तेन समसस्‍्तेन अपि ( अय॑ं ? ) अमुं एकत्व- 
विभकतं आत्मनं दहाये अहं इति बद्धव्यवसायः अस्मि । किन्तु यदि दर्शयेयं तदा स्वयमेब 
स्वानुभयप्रत्यक्षेण परीक्ष्य प्रमाणीकतंव्यम्‌ । यदि तु स्खलेयं तदा तु न छलग्रहणजागरूकः 
भ्वितव्यम्‌ । 

ते. प्र.- इह अस्मिन्‍्संसारे । कि निश्लयेत । सकलोज्भासिस्यात्पदमुद्रितशब्दअह्योपासनजन्सा- 
सफल निखिलपदार्थजातमु:्धासि प्रकटीकरणस्वभावम्‌ । “शीलेज्जातो णिन्‌ ' इति शीलार्थे णिन्‌ । 
डज्भासयितु शीलमस्येत्यु:ड्भरासि। सकलपदार्थानुज्भासयितुं शीलमस्येति सकलो:दड्रसि । सकलो:ासि चल 
लत्स्यात्पदं च सकलो द्भासिस्पात्पदम्‌। / शिसझ्ज्ञको5यं स्थाच्छब्दो युक्‍्तोप्नेकान्ससाधक:। निपातनात्समु- 
दइभूतो विरोधध्वंसको मतः !। केवलज्ञानसम्मिश्रों दिव्यध्वनिसमुझूब:। अत एवं झिसऊल्ञो5यं सबज्ञः परि- 
बायित: ॥। सिद्धमन्त्रो यथा लोके एकोइनेकार्थडायक: । स्पाच्छब्दोष्पि तथा ज्ञेयः एकोएनेकार्थसा- 
धक' ॥ / इत्येबमुक्तलक्षणं यत्सकलोज़ासिस्थात्पदं तेन मुद्रितमइकितं चर तच्छब्दश्रह्म सच । शब्दात्सक 
ब्रह्माध्यात्मतास्त्र शब्दब्ह्य । ' ब्रह्म क्लीबं श्रुतिज्ञानेः्प्यध्यात्मतपसोरपि ' इति विश्वलोचने | तस्य 
यदुपासन तदध्ययतसरनचिसत्वम्‌ । तस्साज्जन्समोड्भवों यस्य स.। स्थाद्वादविद्यासाधितात्मस्वरूपद्रव्य- 
अ्रुतनिरन्तराध्ययनो-दूवो विभवः आत्मन दइत्यर्थ:। समस्तवियक्षक्षोदक्षमातिनिस्तुषयुवत्यवलम्बनजन्मा- 
समसस्‍्ताः सकला: थे विपक्षा: विरोधिमतान्तराणि तेषां क्षोदे खण्डने क्षमा समर्था याउतिनिस्तुषा निखिल- 
दोषकुलणिकला युक्तिन्याय । तस्या अवलम्बनादाश्रयणाज्जन्म प्रादर्भावो यस्य सः । शुद्धात्मविपरीत- 
स्वरूपप्रतिपादकदशतास्तराधिसतजीवस्वरूपपरिहरणसमर्थत्यन्ततिर्शोबन्यायाश्रयणप्रादर्भावों विभव इ- 
त्यर्थ: । जिर्मविज्ञानछनास्वनिभानपरापर गरुप्रसादीकृतशुद्धात्मततत्वानुशासनजन्मा-निर्मेल॑ निर्दोष शुद्ध 
जे तश्िज्ञान च निर्मेलविज्ञानम्‌। तत्य घनः पिण्डो निर्मेलविज्ञानघन'। तत्रान्तनिमग्न स्वगद्धात्मस्वभावे 
स्थिरो भुतम्‌ । परा। केंदलिसइ्खापरा। गणधराचायदियद्रच । ते: प्रसादीकृत निर्मलीक्ृतमुपायनीकृतं 
प्रदिष्ट वा परापरणुरुप्रसावीकृतम। यहा निर्मेलविज्ञानधतानतनिमस्ने: परापर गरुभि प्रसावीकृत सिर्मल्ली- 
कृत प्रदिष्ण था । तच्च तदालावस्वसात्मन शुद्धमसाधारणं स्वरूपस्‌ । तस्थानशासनादुपदेशात्तत्प्राप्त्य- 
नुकूलाएष्ठावाहा जन्म प्रादु्भावों यस्य से । अनवरतस्यन्दिसुन्दरानन्दसद्वितामन्दसंदिदात्मकस्वसवेदन-- 
जन्मा-अनव रतसविच्छेदेत स्यन्दी प्रसुमर: सुन्दर. शुद्ध आनन्दोषनिर्बाच्य सुखातिशयोउनवरतस्थन्वि- 
सुन्दरानच्द. । तम तत्र वा सुद्धिता स्थिरोकृता याध्सन्दा निर्दोधाईथिफल! या स्विज्ज्ञान तदात्मक तद्ूपं 
यत्‌ सघसवेदर्न स्वतवेदनप्रत्यक्षज्ञानं तस्माज्जन्माविर्भावों यर्थ सा: । यः क्शचनापि वाचामगोचर स्व: 
स्वकीय' ; स्वस्पात्मन: इत्यर्थ: । मसात्मनों विभव. सामथ्य तेन समस्तेनाएपि सम्पूर्णनापि सासथश्यें- 
नामुमेकवापिभकत स्वस्वरूपस्थितत्वात्परद्रव्यस्वरूपेणापरिणमनाद्‌ द्रव्यकमंनिमित्तकविभावभावेधभ्यो 
भिन्नत्वाहि भक्त निखिलपरद्रव्येभ्यों विभकत विभिश्नसात्मानं दर्शयेडह दिदृक्षत ज्ञापयासि जिज्ञासुनिति 
बद्धव्यवसायोपस्मि कृतनिश्चयोउस्मि । किन्तु यदि दर्शयेयसात्मन एकत्वविभकक्‍तत्व॑ प्रकटीकुर्वे्नं तदा 
तत्स्वयमेव स्वानुभवप्रत्यक्षेण स्वसंवेदनप्रत्यक्षविषयीकृत्य परीक्षय पर्यालोच्य प्रमाणीकर्तंव्यं निविशडक 
श्रद्धेयम्‌ । यदि तु सस्‍्खलेयं मुझेयं तदातु न छलग्रहणजागरूक: दोषग्रहणे दत्तावधानेभंबितव्य॑ 
साव्यस्‌ । 
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टीकार्थे- इस संसार में निश्चितरूप से संपूर्णपदार्थों को प्रकट करनेवाले ' स्थात्‌ ” इस पद की जिसपर 
मुद्रा लगी हुई है अर्थात्‌ स्थाह्ादन्याय का आअय कर प्रतिपादित किये गये धब्दात्मक-द्रष्यरभुतात्मक अध्यात्मशास्त्र 
की उपासना में-उसके अध्ययन में रूगातार रंगे रहनेते प्रकट होनेवाला, संपूर्ण विरोधि अन्‍्यमतों का खण्डन करने- 
में समर्थ और निर्दोष युक्तियों का-स्याय का अवलंबन करनेसे व्यक्त होनेवाला, निर्मेल ज्ञान के पिण्ड में अन्त्ंग्म 
सगवास्‌ तोर्थंकररूप परमगुरओं ते और गणधरादिसदृश अपरगुरओं ने जिसको निर्मल बनाया ऐसे या जिसके विषय में 
उपदेश दिया ऐसे शुद्ध आत्मस्वरूप की प्राप्ति के अनुकूल आचरण से भ्राप्त होनेवाला, अविश्छिन्नरूप से प्रवाहित 
होकर विकसित होनेवाले शुद्ध और अनिर्वाच्य आनन्द में स्थिर हुए निर्दोष ज्ञामस्वरूप जो स्वसंबेदमप्रत्यक्ष्षान उससे 
ब्यक्त होनेवाल्ता जो शब्दों के द्वारा न कही जाय ऐसी मेरी आत्मा को जो सामर्थ्य उस संपूर्ण सामभ्य से भो इस 
स्वरुपस्थित, परव्रव्य के स्वरूप से परिणत न होनेवाला, अपने विभावभावों से भिन्न होनेसे अन्यपदायों से सिन्न 
ऐसे एकत्वविप्क्त आत्मद्रन्‍्य को प्रकट करनेका मेने निश्चय किया है। यवि में इस आत्मसामर्थ्य को बताउं तो 
जिज्ञासुओं को स्वानुभवप्रत्यक्ष के-स्वसंवेदनप्रत्यक्ष के द्वारा परीक्षण करनेके बाद प्रमाणभत बनाकर निःशंकरूप से 
उसका श्रद्धान करता घाहिये। यदि में भूल करूं तो उस भूल को जानने में दत्तावधान नहीं होना चाहिये । 
विवेखन- प्रंथकार भगवान्‌ कुन्दकुन्दाचार्य का और टीकाकार भगवान्‌ अमृतचन्द्रसुरीदवर का कहना यह है 
कि आत्मा का एकल्वविभक्तत्व विकसप्रत्यक्ष के द्वारा नहीं जाना जा सकता; क्यों कि वह इंड्रियगोचर नहीं हो 
सकता । उसको जानतेके लिये विशिष्ट आत्मसामथ्यं की आवश्यकता होतो है। इस सासथ्यं को प्राप्तिके लिये 
निरन्तर अध्ययनादि की आवश्यकता होती है। स्थाह्ादविद्या सपर्ण पदार्थों को जानने का एक अमोध साधन है । 
यह पदायों के अनन्तरधर्मात्मकश्व को सिद्धि कर सकती है। इस से द्रव्याथिकनय की दृष्टि से और पर्मायाथिकनय की 
दृष्टि से अथवा निददयनय की दृष्टि से और व्यवहारनय की दृष्टि से उत्पन्न होनेवाले विरोध फा सुतरां परिहार 
हो जाता है। इस विद्या का केवलज्ञान के साथ संबंध है ओर विध्यध्वनि से इसका प्रादुर्भाव हुआ है। अध्यात्मशास्त्र 
में आत्मा का स्वरूप स्याद्रादविद्याकूष अमोघ साधन से व्यक्त किया गया है। अतः आत्मब्िषयक ग्रंथों में प्रतिपादित 
आस्मस्वरूपात्मकविषय के लगातार किये जानेबाले अध्ययन्त और चिन्तन से उक्त विशिष्ट सामष्यं आत्मा में 
व्यक्त होती है । जेनदर्शन में आत्मा का जो स्वरूप व्यक्त किया गया है उसको स्वीकार न करनेवाले और अपनो 
अपनी दृष्टि से आत्मा का स्वरूप बताकर जनदर्शनासिसत आत्मस्वरूप का विरोध करनेजाले अनेक विपक्षसत 
वबर्शन है । ऐसे समस्त विरुद्ध पक्षों का खंडन करने में समर्थ ऐसी निर्दोष युक्तियों का अवरंब करनेसे जेमदशंनाभि- 
मत आत्मस्थरूप को सिद्धि हो जाती है। उसकी सिद्धि हो जानेपर तद्गषिषयक श्रद्धान दृढ़ हो जानेसे तदनुक्‌छू अनुष्ठान 
से आत्मा में भेदजश्ञान जेसी विशिष्ट सामर्थ्य प्रादुर्भूत हो जाती है। निर्मल शञानपुंज में अर्थात्‌ आत्मस्वभावभूत ज्ञान 
में तिमर्न हुए अर्थात्‌ उसके साथ एकरूप बने हुए तीयंकर भगवान्‌ जंसे परसगुरुओं के और गणधरादि ज॑से अपर- 
गुरुओं के द्वारा उपदेश के रूप से प्रकट किये गये शुद्ध आत्मा के स्थरूप के अनुकूल चारित्र से आत्मा की वह 
विशिष्ट सामथ्यं प्रादुर्नूंत होती है। अविच्छिन्नरूप से प्रादुभृंत होनेबाले शुद्ध आनंद से पुकत निर्मलशानस्वरूप 
स्वसंवेदनज्ञान से वह विशिष्ट सामर्थ्य आत्मा में प्रादुभृंत होती है। सारांश, आत्मस्वरूपप्रतिपादक अध्यात्मशास्त्र के 
निरन्तर अध्ययन से, चिन्तन से और निदिध्यासन से, विरोधियों के द्वारा प्रणीत विपरीत लात्मस्वरूप का खण्डन 
करनेवाली युक्तियों का अर्थात्‌ न्यायसिद्धान्तों का अबरूंबन करने से अर्थात्‌ न्‍्याय का अवलंदन करके परदार्शनिकों 
का खण्डन किया जानेपर स्वाभिमत आत्मस्वरूप की सिद्धि हो जानेसे सलहिषयक श्रद्धाल दृढ़ हो जानेसे, आत्मानु- 
भूतितिमग्न परापरगुरुओं के द्वारा शुद्धात्मस्वरूप के विषय में दिये जानेबाले उपदेश को सुननेसे और तदनुरूप आचरण 
करने से, और शुद्ध आनंदयुकत शुद्धशञानस्वरूप स्वसंवेदन से आविर्भूत होनेसे आत्मा में बिदिष्ट सामथ्य का प्रादर्भाव 
होता है। इसप्रकार की सासर्थ्य प्रंथकार में ओर टीकाकार में प्रादु्ूत हुई होनेसे उस सामष्यं से वे आत्मा का 
एकत्वविश्क्तत्व बता रहे हे। उनका कहना यहू है कि यद्यपि स्वसंवेदनप्रत्यक्ष से आत्मा का एकत्वविभक्लत्व 
प्रकट किया जा रहा है तो भो स्वसवेदनप्रत्यक्ष के द्वारा उस एकल्वविभक्त्व का परीक्षण करनेके बाद हि उसका 
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स्वीकार करना चाहिये। यदि उस एकत्वविश्नक्तत्व को ययायंदरूप से बताने में भूल हुई हो तो स्वसंबेदनप्रस्यक्षशान- 
शालों को चाहिये कि थे उस घूल का स्वीकार मन करें ओर दोवापादन में वत्तातरधान न बने । 

कहने का भाव यह है- आचार्य भगवान श्री कुत्वकुस्ददेव के ( और असमृत्ंद्रसुरीश्वर के ) शान में 
बार प्रकार से विशेषता उत्पन्न हो गयी थो । ( १) आधायंथी के शान में विशेषता उत्पन्न करनेबाला परमागम 
था ओर वह सी एकान्तवादियों का आगम नहीं था। अन्य दर्शनिकों के आगम में एकान्ताशित यृक्तियों से विषय 
का प्रतिपादत पाया जाता है। एकान्त करते से अस्तु का निर्णय कदापि नहीं हो सकता । जिनागम में एकान्त का 
आश्रय किया न जानेसे वह एकान्तवादियों के आगम से भिन्न है। जिनागम में स्थाह्ाद का आश्रय किया 
गया होता है । यह स्थादह्वाद संपूर्ण पदार्थों को संपूर्णतया जाननेमें सहायक होता है । स्थाह्द स्वरूपाविश्चतुष्टय से 
पदार्थों का अस्तित्व और पररुपाविचतुष्टय से उसका पररूपेण नास्तित्व सिद्ध कश्ता है। ऐसे स्थाहादाशित 
जिसागम की उपासना करनेसे-उसका अनवरत स्वाध्याय, खिन्तत, ममन और निदिध्यास करनेसे उन्हें शुद्ध आत्म- 
स्थरूप का शान प्राप्त हुआ था। ( २ ) उन्होंने जिस प्रन्थों का स्वाध्याय-सनन-आदि किया था वे शुद्धतिन्‍्वयनय 
की वृष्टि से आत्मा के शुद्ध शानघर्कस्वश्ाव के प्रतिपादक थे। आत्मा का शुद्ध्ञानधनैकस्वभाव साध्य होता है 
और आत्मा धर्मी या पक्ष होती है । अन्यदद् निकों के द्वारा स्वीकृत आत्मस्वभाव (जिनागमोक्तस्वश्ाब से विपयंस्त 
भौर युक्तिसिद्ध और अनुभवसिद्ध न होनेसे विपयंस्त स्वभाव को धारक कही जानेवाली आत्मा विपक्ष है। ऐसे 
समस्त विपक्षों का क्षोद-चूणं-प्रतिवाद-निराकरण-खंडन करनेमें समर्थ, अत्यन्त निर्बाध युक्तियों का अवर्लब 
करनेसे व्यक्त हुए विभव के-सामथ्यं के वे घारक थे। ( ३ ) संपूर्ण घातिकर्मों का क्षय होनेपर व्यक्त होनेवाले 
निःशेषदोष रहित विश्विष्ट अर्थात्‌ असहाय संपूर्णविकसित शान के धारक पर और गणघरादि ज़ेसे अपर गुरुओं नें 
दूसरे जीवों का उपकार करनेको दृष्टि से दिया हुआ जी शुद्ध आत्मतत्त्व का उपदेश उसे सुनकर उससे व्यक्त 
हीनेवाले स्वविभव के-आत्मसामथ्यं के आचार्य भगवान्‌ धारक थे। यहां साक्षात्‌ उपदेश हि अभीष्ट है। ( ४ ) सतत 
झरनेवाला-व्यक्त होनेवाला आस्वाद्य सुंदर-वास्तव-स्वाभाविक-शुद्ध आनन्द से परिपूर्ण-आनन्द से युक्त ज्ञानरूप 
स्वसवेदन से-आत्मानृभूति से व्यक्त होनेवाले विभव के-सामर्थ्य के आचार्य भगवान्‌ धारक थे। आचार्यश्री ने अपन 
जॉन में विशेषता उत्पन्न करनेवाली कुल चार बातें बताई हे । प्रथम बात यह है कि जिस आगम में आत्मतत्त्व का 
विवेचन सकल पदार्थों का स्वरूप जाननेमें सहायभूत स्थाद्ाद से किया गया होता है ऐसे आगम की निरंतर उपासना- 
अध्ययन, बाचन, चिंतन आदि आचार्पश्री ने की थी और उस उपासना के हारा आत्मविषयक ज्ञान प्राप्त किया था और 
उसी ज्ञान को उन्हों ने युक्ति के बलपर लिद्ध फिया था। आत्मानभविमुनियों का आत्सा के विधय में उन्हें उपदेश 
मिला था और उन्होंने शुद्ध आत्मा का अनुभव सो किया था। सारांश, आगम, युक्त, उपदेश और स्वानुभष के 
अलपर आचार्यश्री ने आत्मविषयक हस ग्रंथ की रचना की थी। अतः इस ग्रथ में प्रतिपादित आत्मविद्वा के विषय 
में दाका को कोई स्थान नहीं है। उक्त कथन से एक यह भी अभिप्राय व्यक्त होता है कि मुमुक्षु जीव को अध्या- 
ध्मव्ास्त्र का निरन्तर अध्ययनादि, अन्य द्शनिकों के द्वारा प्रतिषादित आत्मस्वरूप का प्रतियाद करके जिनोक्त 
आत्मस्वरूप की सिद्धि करना, आत्मज्ञानी जोबों के द्वारा किये गये आत्मविषयक उपदेश को दसचित्त होकर सुनना 
और आत्मस्वरूप का अनुभव करना आवश्यक है; क्‍यों कि आत्मस्वरूप की प्राप्ति में इन बातों की नितरां 
अआवद्यकता होती है । 


“ कोधसौ शुद्ध आत्मा ? ” इति चेत-; ( यह एकत्वविभकत शुद्ध आत्मा कौन हे? ' ऐसा 
श्रदन हो तो- ) 

ण वि होदि अप्पमत्तो ण पमत्तो जाणओ दु जो भावो। 

एवं भर्णति सुद्ं णाओ जो सो उ सी चेव ॥ ६॥ 


१६८ शीऋवभनाथविगंबरजेनप्रंयप्रकाशनसंस्थाय॥ 


नेव भवत्यप्रमत्तो न प्रमतो शायकस्तु यो भावः । 
एवं भणन्ति शुद्ध श्ञातो यः स तु स चेब ॥ ६॥ 


अन्वयार्थं- ( यः ) जो ( भाव: ) जीवरूप पदार्थ ( ज्ञायकः तु ) ज्ञायक हि होता है वह 

( न प्रमत्तः ) प्रमत्त होता हि नही और ( अप्रमत्त: ) अप्रमत्त ( सेब भवसि ) भी होता हि नहीं । 

( एवं ) इस प्रकार जो ज्ञायकभाव प्रमत्त और अप्रमत्त होता हि नहीं उसे ६ शुद्ध ) शुद्ध ( भणन्ति ) 

कहते हे । (तु) और ( यः ) जो प्रमत्त और अप्रमत्त होता हि नहीं ऐसा शायकभाव ( ज्ञात: 

सः ) जो ज्ञायकभावरूप से जाना गया होता है वह (स एब ) ज्ञेयनिष्ठ होनेंपर भी ज्ञायक हि 
होता है । [ उसका ज्ञायकत्व दूषित नहीं होता ।] 

[ कहने का भाव यह है कि एकत्वधिभकत शुद्ध आत्मा शुद्धनिश्चय की दृष्टि से प्रभतत होती हि नहीं 

और अप्रमत्त भी होतो ही नहीं फिर भले हि वह कर्मों से संश्लिष्ट हुई हो । दूसरी बात यह है कि शेय का असा- 


धारण स्वरूप शान में प्रतिविधित के समान स्थित होनेपर भी आत्मा का जायकत्वथ बना हि रहता है-दृषित नहीं 
होता; क्‍यों कि शेप के असाधारणस्वरूप के शान के रूप से परिणत होनेप्र भी शायक का ज्ञान विभावरुफ से 


कदापि परिणत नहीं होता-उसफा यह परिणमन स्वधावपर्यायरूप हि होता है । ] 

आ. रुया.- यः हि नाम स्वतःसिद्धत्वेन अनादिः अनन्तः नित्योद्योत: विद्वदज्योतिः 
ज्ञायक:ः एक: भाव: स संसारावस्थायां अनादिबन्धपर्यायनिरूपणया क्षीरोदकवत्‌ कम्मंपुद्‌- 
गले. सम एकत्वे अपि द्रव्यस्वभावनिरूपणया दुरन्तकषायचक्रोदयबंचित्र्यवशेन प्रवतंमा- 
नानां पुण्यपापनिवंतंकानां उपात्तवेश्वरूप्याणां शुभाशभभावानां स्वभावेन अपरिणमनात्‌ 
प्रभत्त: अप्रमत्त: च न भवति । एब. एवं अद्येषप्रव्यान्तरभावेभ्य: भिन्नत्वेतन उपास्यमान: 
शुद्ध: इति अभिलप्यते । न च अस्य ज्ञेयनिष्ठत्वेन ज्ञायकत्वप्रसिद्धे: दाह्यनिष्कनिष्ठदहनस्य 
इव अशद्धत्वं, यतः हि तस्यां अवस्थायां ज्ञायकत्वेन यो ज्ञात: स स्वरूपप्रकाशनदशायां 
प्रदीपस्प इब कतृंकमंणो: अनन्यत्वात्‌ ज्ञायक: एक । 


त. प्र - यो हि नाम स्वत सिद्धत्वेन-ज्ञायकभावस्य स्वतःसिद्धत्वं तस्य विभावभाववच्निमित्तका- 
रणजन्यत्वादनागन्तुकत्वाच्च । ज्ञायकभावप्य नेसित्तिकत्वाभ्युपगमे तस्थ कादाचित्कत्वापत्त विभावभाव- 
वत्तहिनाशेंपि तदाश्रयभूतद्रव्यविनाशासम्भव । न च तथा सम्भवति, आयकभावस्वभावस्थात्मनो 
ज्ञायकभावस्य स्वभावमावभूतत्वात्स्य भावना स्वभाववतो5४पि नाशस्थानिवार्यत्वात्‌ । तथा चर नापि 
तस्यागन्तुकत्वं, तदागन्तुकत्वे तस्य जीवहव्य श्रयणात्पूर्व जीवद्रव्यस्य निःस्वभावस्वापत्तेरस:द्भावप्रसझगा_ 
दसत प्रादुभविप्रसडगाच्च । नास्त्यत्र संसारे किचिदष्यसत प्रादुर्भूत, सतो विनाशस्यथासतः प्रादुभवि- 
स्पासम्भवात्‌ । यद्यपि व्यवहारनयापंणायां निग्तवयनयानर्पणायां च॑ स्वश्ावस्वभाववतोरन्योन्य कथ- 
ड्चिड्ि ऋत्वम स्ति, तथापि निशच॑यनयापंणायां व्यवहारनयानपंणायां चर तयोभिन्नत्वं वास्ति | अतो 
जीवद्रव्यस्थानाविनिधनत्ववत्तदभिल्नस्य ज्ञायक भावस्या:पि जोबद्रव्यस्वभावभूतत्वात्ततोउनन्यत्वादनाबि- 
निधनत्व॑ सिध्यति । नित्योद्योत:- नित्य उद्योतः प्रकटोभावों यस्य सः । नित्य प्रकदतां गत' इत्यर्थ: । 
स्वपावभावभूतज्ञायक भावस्योद्योतस्य प्रकटी भवनस्थ कादाचित्कत्वे जीवस्य ज्ञायकत्वं क्वचित्कदाजिच्च 


समधसारः ११९ 


स्यादग्यदा कदाचिस्ण न स्थादिति क्वचित्तस्थ शातवत्त्वं क्वचित््व शानाभाववत्त्वं स्थात्‌। न च तशुक्‍र्त, 
संसारिणां तारतस्पेन शप्तिफ्रियावर्शनाज्ञप्तिक्रियाविकलस्थ कस्पचिददर्शनात्‌ । विशदज्योति:-विशद निम्मे- 
ल॑ ज्योतिर्शानात्मक तेजो यस्य सः। ज्ञायकज्ञानस्य निमित्तकारणाजन्यत्वावनागन्तुकत्वात्स्याभाविकत्वाच्च 
नंसेल्यं स्वार्थक्रियाकरणसामर्थ्याविकलत्वसिति भाव: । ज्ञायक:- स्थपरलेयज्ञप्तिक्रियाश्रयत्वाज्ज्प्तिक्रि- 
ग्रा्कर्ता एक:- व्यवहारनयापेणायासात्मनोध्नन्तधर्माअयत्वावनेकत्वेषि निएपचयनयापंणायासनन्तधर्माणा- 
मसाधारणधर्मभ्तेकज्ञानधर्मेणा विनाभावात्तत्र तेषामन्तर्भावाज्ज्ञानस्येकमात्रत्वात्तदाधारभ्तज्ञायकभाव- 
स्याप्येकत्वम्‌ । भाव: पदार्थ: । यः एको घाव: स ज्ञायकः संसारावस्थायां चतुगगेतिश्रमणावस्थायासना- 
विबन्धपर्यायनिरूपणया-सुवर्णपाषाणगत क्ट्रसुवर्णयो रना दिसंयोगवज्जी वपुद्गलकंणो रनागेक क्षेत्रावगा 
हात्सकपरस्परसंइलेषरूपाता दिबन्धप्रादुर्भावितनीवदिभावपरिणामदृष्टय्या क्षीरोदकबत्‌-क्षीरनीौरवत्‌ । 
फोीरनीरयोरेकराशीभवने5पि तयोयंथा स्वस्वावापरित्यागादन्यतरस्वभावानुपादानादन्योन्यभिशन्नत्व॑ तथा 
जशायकभावस्य कमंपुद्यले: समसेकत्वेः्प्येकराशीभवने5डपि द्रव्यस्वभावनिरूपणया-द्रव्यस्थभावापेक्षया- 
उ्योन्यभिन्नत्वाद्दुरन्‍्तकबषायचक्रोदयबंचित्रयवशन-दुरन्तं दुर्जेय च तत्‌ कषायाणां चक्र समृहरच दुरन्‍्त- 
कथायचक्रम्‌ । तस्योदयः फलदानसामथ्यंप्रादुर्भावः । तस्य वचिन््यवशेनानेकविधत्वेन प्रवर्तसानान।मुत्प- 
झमातानां पुण्यपापनिवंतंकानां पृण्यपापात्मकद्रव्यबन्धकारिणामुपात्तवेदबरूप्याणामुर रीकृतवानाविध- 
त्वानां शुभाशुभभावानां वधचिन्तनेष्यास्यादिरू्पाशुभाहंदादिभविततपोरुचिश्रुतविनया दिरूपशुभरूपपरि- 
णामात्मकजीवपर्यायाणां स्वरूपेण स्वभावेनापरिणमनात्पमत्तोःप्रमत्ततच न भवति । अयसत्राभिप्राय - 
यथा क्षीरभीरसंवलनात्मको भायों न क्षीरस्थ सबोगजत्वात्क्षीरस्व॒भावभिश्नस्वसावभिकन्नत्वात, नापषि 
नीरए्य, तत एव नीरस्व॒भावमित्नस्त्रभावत्वा [, तथा दुरस्तकधथाय चक्र दयवे चित््यजन्यानां जभाद्यर भावानों 
सो २फत्वाज्छ व ब्याथिकनयापेण 5! बउज वस्य यतो न सस्ति ततः: शुभाशभभावाला ज्ञायकन्ावा- 
खि हू सस्यस्व॒भा 7 तूतज | द्वार -व कब त्तागएवंशर्सयेगज-ग भार भ मावग्वभावेनापरि एस ना त्तदा 

शुभातस्ताय-्व वाबेने चा«ममने था नुवाशुभ नावस्व सावापततेज्ञयिक मातर् य ज्ञानस्वभावय रित्यागा रतता- 
पकत्द+ पं: रुखदुप्रसबंदव। १० 5दाज्ञ यज्भावस्थ दुभाशुभभावानां व स्वस्वासिभावसस्बन्धः सम्भ- 
बहति । शभाश तभावाना उतनाप्यतविकारत्वाच्वेतनास्धितवितायभन्तरेण तेषां प्राहुर्भावासम्भवात्सं- 
सारावस्थाया दुर्जयक्षाय बक्रोदशाक्रान्तत्वेडपि ताथक्रभ्स्याधिगमातत्रावस्थायासपि द्रव्याधिकनया- 
पेक्षया लायकभावानपगमात्तत्मलाउनु सतियोचरतामवाप्नोति । अतः प्रमत्ताप्रमत्तावस्थयोर्मोहियोंगो:डू ब- 
त्वात्सथरोगजत्वाज्ञायकभायस धावप रित्यायपूर्वकप्रमत्ताप्रभत्तभावस्व भावानुपादानाद्वस्तुनः॒प्रमततोडउप्रम- 
सर्च न भवतीति भाव: । ४पष एवं ज्ञायक एवाशेषद्रव्यान्तरभावेभ्य:- अन्यानि जोबद्वव्याख्डूब्नामि 
द्रव्धाणि द्रव्यान्तराणि । अशेषाणि च तानि द्रव्यान्तराणि चाशेषद्रव्यान्तराणि। तेषां भावाः परिणासाः। 
तेभ्य: । का । भिन्नत्वेत एथकत्वेनोपास्थसा : प्रतिष्ठाप्यमान: शुद्धः हत्यभिधीयतेषईभिल/यते । शुद्धल्लाय- 
कजीयादशुद्धजो वस्य कर्म पुटयलानां थ स्वन्न।वादिभेदाउद्न्नित्वण । अतोष्शुद्धजीवपुद्शलकमंसइलेघात्म- 
कबन्धाज्जायमानानां जीवविभावपरिणामानां शुद्धजीवरय चान्योन्यभिन्नत्वाहम्धजनितरविभावभावेभ्यो 
यदात्मा भिन्नत्वेनोपास्थते प्रतिष्ठाप्यते तदा से शुद्ध इंत्यभिधीयते । से चास्य सेयनिष्ठत्वेन ज्ञायकत्व- 
प्रसिद्ेईहबनिष्कनिष्ठदहनस्येवाणद्धत्वमू-दाहर्यं तपनोय॑ च॒ तन्निष्क सुवर्ण च दाहयनिष्कम्‌ । तत्र ॥॒ 
निष्ठा प्रवेशों यस्थ स दाहबनिष्कनिष्ठदवहनः । तद्गत्‌ । यथा दाहचनिष्कनिष्ठत्वेध्प्यग्ने्दाहकत्वस्वभावों 


' १७० ओऊऋणनाथदिगंबरजेनप्रंथप्रकाशनसंस्थाया: 


“यायार््य न विमुझ्चति तथा शेयनिष्ठो श्ेयाकारज्ञानपरिणतोः्प्यात्मा ज्ञायकशावस्वभावत्व न विमु- 
-कचति शेयपाकारशानपरिणते्शानस्थभावपरित्यागपूर्वकज्ञेयस्वभावानुपादानाज्जेयनिष्ठा वस्थायां शायकत्वेन 


- शातस्पात्मन: स्वरूपप्रकाशनदशायां स्वस्वभावप्रकटोकरणावस्थायां स्वस्वभावभिन्नस्वभावार्थप्रकाशक- 
“बहनस्थ स्वस्वरूपप्रकाशनावस्थायामिव कतंकमंणो रनन्यत्वादभिश्नत्वाज्लायक: एवं । अयमन्न भावः- 
अंथा परपदार्थप्रकाशक: प्रदीप: परपदार्थप्रकाशने स्वस्वभावमपरित्यजन्स्वस्वरूप्रकाशनावस्थायां स्वरूप- 
प्रकाशनकियाश्रयत्वात्कर्ता स्वतो5भिन्न॑ स्वस्वरूपं च कर्म यतो भवति ततस्तस्य कतुत्वकसंत्वयोरन्योन्या- 
भिन्नत्वात्प्रकाशक॒त्व॑ निर्बाधं, तथा स्वस्व॒भावभिन्नस्वभावज्ञेयार्थज्ञाता स्वरूपप्रकाशनावस्थायां स्वरूप- 
भ्रकादनक्रियाश्रयत्वात्कर्ता स्वस्वरूपं च कर्म यतः भवति ततस्तस्प कतंकमेत्वयोरन्योन्याभिश्नत्वाज्ञञाय- 


कऋत्यमात्मनों ज्ञायकस्य निर्बाधं सिध्यतीति ॥ 


टीकार्थ- जो स्वतःसिद्ध होनेसे अर्थात्‌ निमित्तभुत अन्य पदार्थ के द्वारा उत्पन्न क्रिया हुआ न होनेसे और 
बरहव्य से निकलकर जीवद्वव्य के साथ तादात्म्य को प्राप्त हुआ न होनेसे अनादि अर्थात्‌ प्रारंभरहित-उत्पत्तिरहित 
मौर अनन्त अर्थात्‌ अन्तरहित-विनाशरहित होता हे, जिसकी प्रकटता नित्य अर्थात्‌ अनादि काल से अनन्त कारुतक 
अविचब्छिन्लरूप से बनो रहती है. जिसका श्ञानरूपतेज अर्थात्‌ स्वपरपदा्थों को जाननेकी हक्ति निर्मल हुआ करता है 
एसा जो सायकरूप भाव एक अर्थात्‌ विभावात्मकपरिणतिशून्य और परद्रष्यस्वभाव से असम्पृकत होता है बह ज्ञायक- 
बाव अपनी ससार अवस्था में अनादिकाल से चली आयी बस्धपर्याय की दृष्टि से क्षोरोदक के अथात्‌ क्षीर और 
कौर के मिश्रण के समान कर्मपुदूगलों के साथ उसका एकत्ब होनेपर भी अर्थात्‌ कमंपुद्गलों के साथ संडिलिष्ट होनेपर 
भो द्रव्यस्वभाव की दृष्टि से अथात्‌ द्रव्य का जो अपने स्वभाव को त्यागकर परस्वभावरूप से परिणत न होनेका 
स्वभाव होता है उसकी दृष्टि से जिनको जीतना-पराभूत करना या जिनका नाश करना कठिन हे-दु.साथ है ऐसे 
कधायों के समूह के उदय की अथात्‌ फलदानसामथ्य की विचित्रता से-अनेकविधता से प्रबतंमान अर्थात्‌ उत्पन्न 
होनेवाले पुण्यवंध और पापद्थ करनेबाले और अनेकविधता को धारण किये हुए शुभाशुभपरिणामो के स्वभावों के 
रूप से परिणत न होनेसे प्रमत्त ओर अप्रमत्त नहीं होता । यही जीव का ज्ञायकभावहप परिणाम्र जब अन्यपदार्थों के 
अबरिणामों से िप्नरूप सिद्ध किया जाता हैं तब * वह शद्ध है ' ऐसा कहा जाता है । तपाने योग्य सुर्र्ण से प्रविष्ट 
हुई जो अग्नि होती है उसका दाहुझभाव जिसप्रकार अजुद्ध महों बनता-उसक्री दाहकता में न्यूनाधिकता नहीं होती- 
बहू दूषित नहों होती उसीप्रकार जीव की सिर्फ ज्ेयनिष्ठता के कारण उसके ज्ञायकत्य की सिद्धि हो जानेसे उसकी 
बशुद्धता नहीं सिद्ध होती; क्यो कि उस ज्ञेयनिप्ठ अवस्था मे जो शायकरूप से जाना जाता है वह अपने स्वरूप को 
प्रकाशित करनेकी अवस्था में प्रदीप के ससान कर्ता ऑर कम से अभेद होनेसे ज्ञायक हि बना रहता हैं । 


विवेचल- संसार में एक भी पदार्थ ऐसा नहीं है कि जो असत्‌ होलेपर प्री उत्पन्न होता हो और जिसका 


+निरन्वय विनाश होता हो । अत. ससार का हरएक पदार्थ अनादिनिधन है। पदार्थ का स्वभाव स्वतः सिद्ध होता 
है--वह पदार्थ का न निमित्तजन्य भाव होता है और न अन्यपदार्थ को छोड़कर किसो पदार्थ के साथ अभेद अवस्था 
को आप्त हुया होता है । वह पदार्थ के साथ तावात्म्य को प्राप्त हुआ होता है । अतः जिसप्रकार द्रव्य अनादि होता 
है उसीप्रकार उसका स्वभात्र भी अनादि होता हे और जिसप्रकार द्वव्य अनंत-अविनइबर होता हुँ उसीध्रकार उसका 
स्वश्ाव भो सनत-अविनइबर होता हैँ । यदि पदायं के स्वभाव को नेसित्तिकभाव साना तो वह कादाचित्क-अनित्य 
बस बेठेगा और उसकारण उसका विनाश भी हो जायगा । उसके विनाश से द्रव्य का भी वह निःस्थभाव बन जानेसे 
बिनाअ हो जायगा | यदि वह अपने व्रव्य को छोड़कर किसी अन्य द्रव्य के साथ एकरूप हो जाता हैं ऐसा माना तो 
जिसको छंडेगा वह निःस्वभाव बन जानेसे विनप्ट हो जायगा और जिसके साथ वह एकरूप होगा वह एकरूप होनेसे 
पहडे निःस्वन्नाव होनेसे अस्तिरूप नहीं रहेगा । अत. पदार्थ के स्वभाव को पदार्थ के समान अनाविनिधन सानना हि 


समयसारः । १७१ 


होगा । यद्यपि व्यवहारनय की दृष्टि से स्वभाव और स्थभावजान्‌ हनमें कर्यंचित्‌ सेद होता हैं तो भी निरदयसलय की 
बुष्टि से उन दोनों में तादात्स्य होनेसे भेद नहीं होता है ( अतः जिसतरह द्रव्य अनादिनिधन होता है उसोतर5 द्रव्य 
के साथ तादात्म्य संबंध से युक्त स्वभाव भी अनादिनिधन होना हि चाहिये और है भी । द्रव्य का स्वभाव यदि 
क्दाके लिए उश्योतमान त हो तो द्रव्य का अस्तित्व भी सदाके लिए नहीं रहेगा। द्रव्य कमी २ सद्भावयुक्त रहेगा और 
कझ्ी २ उसका अभाव भी हो जायगा जो कि कदाणि सभवनोय नहीं हो सकता । अतः स्वभाव सदाके लिए घोत- 
भान-प्रकट हि मानता चाहिये । स्वभाव का प्रकातवा भी विदश्वद निर्मल होता चाहिये; क्‍यों कि यदि स्वभाव सें विद्व- 
बसा न हो तो स्वभाव और स्वप्नाववान्‌ का असंदिग्ध ज्ञान नहीं होगा । अतः द्रव्य का स्वभाव विशद होना चाहिये ॥ 
यहापर ओर भी एक बात विधारणीय हैं ओर वह यह है कि अवस्थान्तर को प्राप्त हुए द्रव्य का स्वताव थी जब 
अवस्थास्तर को प्राप्त होता है-परिणत हो जाता है तब उस स्वभाव की अनादिनिधनता कंसे मानी जाय ? इसका 
समाधान यह हे कि भले हि उसके स्वभाव को कितनी भी परिणतियां हो जाय किन्तु उस द्रव्य का और उसके 
स्वभाव का अभाव कदापि नहीं हो सकता; क्‍यों कि परिणामी के अस्तित्व के बिना उसके परिणाम्यन्बित परिणा- 
मॉफा अस्तित्व हो हि नहीं सकता । अतः द्रव्य अनानिधन होनेसे उसका स्वभावभूत भाव भी अलादिनिधन होना 
हि चाल्यि। पुदुगलब्रद्य की ओर उसके रूपित्वस्थमाव की अनन्त अवस्थाए-परिणतियां होनेपर भो पुदुगरलद्गभष्य और 
उसका रूपित्वस्वभाव बना हि रहता ह-उनका तुच्छाभाव क्रवाधि नहीं होता । अब आत्सद्रव्य ओर उसके ज्ञापक- 
भावरूप स्वश्लायपर विचार किया जाता है। आत्मा भी द्रव्य हे और ज्ञायकभाव उसकः स्वभाव है| आत्नद्रव्य 
अनाविनिधन होनेशे उसका ज्ञायकभावरूप स्वभाव भी उसके साथ नतादात्म्य को प्राप्त हुआ होनेसे अनादिनिधनत है। 
आत्मा का यट स्वभाव आत्मद्रव्य अनादि होनेसे जिसप्रकार अनावि होता है उसीप्रकार आत्मद्रव्य अतिधन-# विन- 
इवर होनेस यह स्वन्नाव भी अधिनश्वर होता है । आत्मा का ज्ञायकमाब रवतः सिद्ध होनेसे अर्थात्‌ निमिसजन्य और 
आगस्तुक न होनेसे अनादि और अनन्त होता हे। यदि ज्ञायकभावरूप आत्मस्थभाव को नेमित्तिकभावरुण अति 
विभावभाव के समात निरम्मित्तजन्य माता तो वह विभावभाव के ससानत कादाचित्क बन जायगा; क्यों कवि निमित्त 
सिल जातंपर विभाव गाव के समान बह उत्पन्न होगा और नि:/सत्त के हुट जानेपर उसका विभावभाद के समान 
नाश भी हो जायगा । जायकपावरूत या आत्मस्वभाव हादाचित्क यन जानेपर उसका आश्षयभूत जीवदव्य भी 
काटा तित्क बन गायगा । अर्थात्‌ जीवद ये का कभी तुच्छाशायरूप 'यनाश हो जापथगा और असत्‌ दने हुए उसकी 
कभी उत्पि हो जायगी । ऐसा होनेस जोव बौद्धों की तर सिर्म उत्पादध्यपात्मक सानना होगा; तयों कि उक्त 
प्रक्षार रे असंद्रप उसकी उत्पत्ति ऑर तुच्छाभावरूप उसका विनाश होनेसे प्रत्यभिज्ञान के तिमित्तमत द्रव्य का 
अभाव हो जाता है । किन्तु जीवद्रत्य का सिफे उत्पादग्ययात्मकत्व ध्रतीति के बिहद पड़ता है; क्‍यों कि संसाराव- 
स्थास अनेकानक पॉरिणतिया होनेपर भो उसके विषय सें एकत्व का प्रत्यभिज्ञान होता है । यदि जीव के सःपकभाव- 
रूप रवभाव को आगन्तुक माना तो अपने स्व॒मायवान्‌ द्रव्य को छोड़कर जीव के साथ सिल जालेके पहले जीवद्रब्य को 
निःस्वभाव मानना पंग। जो कि असम्भव हें; क्यों कि जो निःस्वभाव होता हे उसका अस्तित्व दि नहीं हो सकता। 
दूसरी बात यह है कि जिस दरदय को वह स्वभाव छोटठ देगा वढ़ द्रब्प भी निःस्वनाव दन जायगा और सिःस्तरभाव 
बस जानेसे उसका अभाव हो। जायगा । इस संसार में एक भी द्रढ्य नि.स्वभाव नारी पाया जाता । जब ज्ञायकर्माय- 
रूप स्वभाव जीव द्रव्य के साथ मिल जानेके लिये आवेगा तब निःस्वभावत्व के कारण जीउद्रय्य का अभात्र होनेसे 
वहु किसके साथ सिठ जायगा ? एसी अवस्था में भी जीवद्र॒ब्य के साथ यह मिल जाता है ऐसा माना तो असत 
जीवद्रव्य की उत्पत्ति होतो है ऐसा मानना होगा जो कि असंभव है । अतः जीवध व्य के ज्ञायकावात्मक स्वभाव को 
स्वतःसिद्ध मानना हि होगा | यद्यपि व्यवहारतय की दृष्टि से जोवद्रव्य और ज्ञायकमावरूप स्वभाव इनमें कर्यचित्‌ 
भेद होता हे तो भी निएचयनय की दृष्टि से उनमें अभेद होता हे । अतः जीवद्रष्य जिसतरह अनादिनिधन होता है 
उसीतरह जीवद्व्य के साथ तादात्म्यसंबंध से युक्त उसका ज्ञायक्मावरूप स्वश्नाव भी अनाविनिधन होना हि चाहिये 
और है भी । यदि जीवव्रष्य का स्वभाव सदाके लिए उद्योतमान-प्रकट होकर रहनेबाला न हो तो जीवब्रब्य का 


१्छर श्रीक्ष्षभनाथदिगंबरजेमप्रंथप्रकाशनसंस्थायाः 


अस्तित्व भी सदाके लिए नहीं रहेगा । जीवद्रव्य का कप्नी २ सद्भाव भी रहेगा और कभी २ उसका असाष भी होगा 
जो कदापि संभव नहीं हो सकता । यदि जीवब्रव्य में ज्ञायकभाव का कभी कभो सद्भाव ओर कभी कभो उसका अभाव 
होनेपर भी जोवब्रच्य बना रहता है ऐसा माना तो जीव कप्ती ज्ञानवान्‌ और कभी अज्ञाती-शानशन्‍्य सानना पड़ेगा 
जो कि असंभव है । इस दृष्टि से तो अग्नि का दाहुकस्वभाव भी कादाचित्क बन जायगा-बह कदाचित दाहकभाव 
से युक्त होगा और कदाचित्‌ दाहकभाव से रिक्त होगा-शोतलस्वभाव होगा जो कि नितरां असंभव है और प्रतीति 
-के विरूद्ध पड़ता है। क्या किसीने कभी अग्नि में शीतकता का अनुभव किया है ? यदि ऐसा होता तो प्रीष्मकाऊ 
में सी उच्णता की निवत्ति के लिए अग्निका भो उपयोग किया जाता / सारांश, जोबद्रब्य का ज्ञायकभाव कादा- 
खित्क न होकर सनातन है यह अभिप्राय सुतरां स्पष्ट हो जाता है। संत्तारावस्‍्था में भो जीव की यथाशक्ति शप्ति- 
किया-शेयार्थ जानने की किया विखाई देती है; उस क्रिया से शूत्य जीव देखनेमें नहीं आता, फिर भले हि उसकी जानने 
की क्रिया में तारतम्य पाया जाता हो । अतः जीवद्रव्य का श्ञायकमावरूपस्वभाव सदाके लिए द्योतमान-प्रकट होकर 
शहनेयाला हि मानना चाहिये । शानवात्‌ इस आत्मा का ज्ञायकराव निमित्तजन्य और आगन्तुक न होनेसे और 
स्वाभाविकभाव होनेसे उसमे निर्मेलता होती है-अपनो अर्थक्रिया करनेको सामर्थ्य से युक्त होता हे-शेयार्थों को 
जानने की दक्ति से वह संपन्न रहता है। निशचयनप की दृष्टि से ज्ञायकभाव यह जीव का एक हि स्वभाव है । 
यह स्वसंवेद्यशुद्धआत्मा का स्वरूप है। व्यवहारनय भेदप्रधान होनेसे उसकी दृष्टि से आत्मा यद्यपि रत्नजयान्मक 
मानी जाती हैं तो भी निःचयनय की दृष्टि से वह रत्लत्रयात्मक नहीं हे-वह सिर्फ जायक्तावरूप एक स्वभावषाली 
हि हे । इसप्रकार व्यवहारनय की दृष्टि से यद्यपि आत्मा अनन्तधर्मात्मक हे लो” भो निश्चय को दुष्टि से वह शाय- 
कपम्ावरूप एक धर्मवाली हि है । अनन्तधर्मों का ज्ञानमात्रस्वभाव के साथ अविनाभाव होनेसे बे अनन्त धर्म शायक- 
भावात्सक स्वभाव में अन्तर्भूत हो जाते हे । ज्ञानमात्ररूप शक्ति से अनन्त शक्तियां प्राढुर्भूत होती हे । अतः आत्मा 
शानमात्रस्वसाववालो हैं । 
जब आत्मा निविकल्पसभाधिरत होती है-उसमे तन्‍्मय हो जाती है तब सम्यरदर्शन, सम्यरज्ञान और 
पसम्यफचारित्र इन तोनो की एकतारूप से परिणति हो जातो है और वहु एकत्खरूप परिणति ज्ञायक्ताव कही जाती 
है। यह समाधि ससारी आत्मा की कादाचित्क अवस्था है; क्यों कि क्षपकश्नेणीवाले जीव में वह उत्पश्षमान होती 
है और उपशमश्रेणीवाले जीव में वह उत्पन्न होकर विनष्ट भी हो जाती है । 


संसारावस्था में जीव अनादिकाल से कमंपरसाणुओं के साथ बध अवस्था को प्राप्त हुआ है और उस 
बंध के कारण ससारी जीव को अनन्त अशुद्ध पर्याय होती हे। हराशक पर्याय में जीव का अर्थात्‌ उससे अभिन्न 
झायकभावरूप स्वभाव का कमंपुद्गलों के साथ सब्लेब मिश्रण-परस्परक्षेत्रावगाहुन॒ दूध और जल के मिश्रण के 
समान होता है। दृध में जल के मिजाये जानेपर दूध शुद्द दूध को अपेक्षा दूध नहीं रहता और न बह जल्त भी वन 
जाता है-जलरूप से परिणत हो जाता है । यदि वह अपने स्वभाव क' पूर्णरूप से छुंडकर जलस्वभाव के रूप से 
बरिणत होते लगा या जल अपने स्वभाव को पूर्णरूप से छोड़कर दुश्धस्वभःय के रूप से परिणत होने छगा तो दूध 
और जल का सिश्रण या तो केवल जलरूप बन जायगा या केवल दुश्धरूप ग्न जायगा। यह मिश्रण वस्तुतः न 
सिफ दृग्धरूप होता है और न सिफे जलरूप भो होगा है। बह दोनों की एक विभिन्न अवस्थारूप होता है । यदि 
जः दुग्धरूप से परिणत होने लग जॉय तब जल के मिलाये जानेपर दूध की हि यद्धि होगी, दुग्धमल की विभिन्न 
अवस्था निर्माण नहीं होगी । कि-तु होती है तीसरी अवस्था जरूर। अतः यह स्पष्ट है कि दूध ओर जल मिश्रित 
होनपर भी अपने अपने स्वभाव को कभो छोड़ने नहीं और इसी कारण से हंस दूध को जल से अलग कर सकता 
है । इसीतरह आत्मा और कर्मपरमाण एकक्षेत्रावाही बन जानेपर भी अपने अपने स्वप्ताव को छोडते नहीं । 
यदि कर्सपुदूगल अपने स्वभ व को छोड़ने लग जाँय ओर वे आत्मस्वभावश्प से परिणत होने छग जाँय, तो कर्म के 
खझाथ मिल जानेपर भी आत्मा की विहत जवस्या कदापि नहीं होगी। आत्मा की विकृत अबस्थाएं तो देखनेमें आती 
है । इसीतरह आत्मा भो अपने स्वभाव को छोडकर पुद्गलकर्ंस्वभावरुप से परिणत नहीं होती | यदि आत्मा ने 
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अपने स्वप्ताव को छोड़ दिया और पुश्गलकर्मस्वन्ावकूप से परिणत होने लगी तो आत्मा बिलकुल जडरूप बन 
जायगी । कितु आत्मा की इस प्रकार की परिणति देखनेमें नहीं आती । अतः संश्लिष्ट-एकक्षेत्रावगाही बन जानेपर 
थी आत्मा और पुदणल अपने अपने स्वप्ाव को नहीं छोडते । इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि आरा और 
धुदृगलों का मिलान वूध और जरू इतके सिश्रण के समान है। इस ससंसार अवस्था में जीव और कषायसंशक 
दरब्यकर्स इनका संश्लेष सुबर्णपाषाणगत सुवर्ण और किट्ट के संदलेष के समान अनादिकाल से चला आया है । जब 
हक जीव मिध्यादृध्टि होता है तब सक उसका वर्दानमोहमीय की तोन ओर चारित्रमोह की अनन्तानुबन्धिसंज्षक 
बार प्रकृतियों फे साथ संइलेष होता है। सम्पक्‍्सवोत्पत्ति के बाद भी अप्रत्याख्यानसंशक, प्रत्यास्यानसक्षक और 
संज्वलनसंज्ञक कर्मप्रकृतियों का यथासंभव जीव के साथ संइलेष होता है| ये चारों प्रकार के कबाय अपने उदयगत 
बेचित्रय से अर्थात्‌ फल देने की सासर्यं के वेचित्रय से नानाविध शुभ और अज्गुत्त परिणामों को जीव में सृष्टि करते 
हैं। हन्हों परिणामों के कारण जीव के यथासंभव पृुण्यबंध या पापबंध होता है। शुभपरिणाम से पृण्यबध होता है 
जौर अशुभ परिणामों से पापबंध होता है। मिथ्यादृष्टि जीव के सात प्रकृतियों का उदय होनेपर भो प्रश्ममरूप, 
संबेगरूप और अनकम्पारूप परिणामों के रूप से परिणतियों का संभव होनेसे परृण्यबंध हो सकता है। इन परिणतियों 
का जब उसमें अभाव होता है तब पापबध होता है । सम्यभ्दृष्टि जीव भावकषायरूप से परिणत होनेपर भो उसकी 
परिणतियां प्रशस, संबेग, आशत्तिक्य और अनुकम्पारूप हि होनेसे उसे नियम से पुण्यब्रध हि होता है-सम्पर्दृष्टि 
शभीव तारफोी, तिर्येच, नपुंसक, स्त्री नहीं होता । उसकी दुष्कुल में उत्पत्ति, विकृतजन्स, आय की अल्पता और 
दरिद्रता नहीं होती । अप्रत्या्यानावरण फषायों का अभाव होनेपर उसके वेशसंयभरूप और प्रत्यास्यानावरणकषायों 
का अभाव होनेपर सकलसंयसकूप शुभपरिणासों की उत्पत्ति हें ती है। ये शुभ और अशुभ परिणाम संसारवर्धक 
होते है । मिथ्यारृ।एट , थ दोनो परिणाम ससारव्धक हि हुआ करते है। सम्यरदृष्टि' के शुभपरिणाम संसारबधेक 
होनेपर भी परपरा से मोक्ष के भी साधक होते हे । इन शुभपरिणामों से परिणामों की शुद्धि होने लगती है और 
इस विशिए्ल शुद्धि के कारण हि जीव निरविकल्पसमाधिपर आरूढ हो सकता हे जिससे शरद्धि की मात्रा बूद्धिगत 
होती जाती है और इस वृद्धिगत विशुद्धि से मोक्ष की प्राप्ति हो जाती है। कितु इन कषायों को जीतना कठिन है। 
प्रमत्तता की उत्पत्ति और अप्रमत्तता की उत्पत्ति कषायों के सद्भाव और अभाव इनपर निर्भर है। चोथे गृुणस्थान- 
गत प्रमत्तता अप्रत्यानावरणादि कषायों के उदयपर निर्भर है और पाचर्वे गुणस्थान में होनेवाली प्रमलता प्रत्या- 
उ्यानावरणादि कषायो के उदयपर अवलंबित है। छठे गुणस्थान में जो प्रमत्तता होतो है वह संज्वलनोव्यपर 
अदलब्रित होती है । सज्वच्न का उदय मद पड़ जानेपर जीव का जो विशिष्ट परिणमन होता है उससे बह जीच 
भ्रप्रमत्त कहा जाता है। मिध्यादृरेट गपस्थान से छठे गृणस्थान के अंततक जीव की प्रमत्तावस्था होती है और 
सातवें से चोएर्वें गुणस्थाल के अतनक के आठ गुणस्थानो में जोब को अप्रमत्तावस्था होती है। पहले तीन गुणस्थानों 
में होनेवाली प्रमत्तावस्था से और चौथे, पाचयें और छठ गुणस्थानों में होनेवाली प्रभत्तावस्था में बड़ाभारी फर्क 
होता है। चौथे गणरथानवाले जोब की प्रमत्ततासे पांचवें गुणस्थानवारे को प्रमत्तता से और पंच्रमगुणस्थानवर्तो जीव 
की प्रमततासे षष्ठगूणस्थानवती जोब की प्रसतता में पिभिन्नता होती है। पहले तीन गृणस्थानवालों को प्रमत्तता 
प्रथात्रम तोद्रतम, तीद्बरतर ओर तीत्र होतो है और चौथे, पांचवें ओर छठे गुणस्थानवालों की प्रमतता ययाक्रम 
सद, सदल* और सदतस हुआ करता हु। प्रमलता का अर्थ हे स्थभावच्यूति। प्रमत्तता का और अप्रमत्तता का उपायान- 
कारण जीवदर्य होत। है और निरममित्कारण पौद्गलिक कर्म कही उदय, उपयम, क्षय ओर क्षयोपद्मम इनरूप परिणतियां 
होती है । इगगे सुतर्य स्पथ्ट हो जाता हे कि जीब की प्रमत्तता और अप्रमत्तता नंभित्तिकभाव है-स्वाभायिफभाव 
नी है। शायकभाव स्वाभाविकभाव है। अतः यह रवाभावित् भावहूप ज्ञायकर्माव अपने स्वरूप को छोडकर 
इ्ाशुमभावी के स्वरूप से परिणत होनेबाला न होनेसे द्रव्यवभ'व की मुख्यता होनेपर प्रभत्त भी नहों होता और 
अप्रमत्त भी नहीं होता, फिर भले हि बहु अपनी ससरावस्‍स्था से विभावपरिणामों से युक्त होता हो; क्‍यों कि 
शायकभाव अप्रशस्सविकाररूप से परिणत होनेपर भी ज्ञायकर्माव का ज्ञायकत्व नष्ट नहीं होता । शुद्ध अवस्था में 
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शायकमसाद की पिसावात्मकपरिणति की उतपसि होनेके लिए जिसकी आवश्यकता होती है बह निभित्तकारण 
विद्यमान न होनेसे उसकी बविभावात्मक परिणति नहीं होती-बह शुद्धशायकर्साबरूप हि बना रहता है। उंतन्य- 
स्वभावबाली आत्मा अपने शुद्धशायकर्ावरूप स्वभाव को छोडफर परभावजस्यशुभाशुभभावों के स्वभाव के रुप से 
परिणत नहीं होती । यदि आत्मा अपने स्वभाव को छोडकर निमित्तजन्य परभाव के स्वभाव के रूप से परिणत 
होने लगी तो उसको अपना शुद्धशानघनेकस्वभाव छोड़ना पड़ेगा; क्‍यों कि अपने ह्वभाव का त्याग किये विना 
परभाव के स्वभाव के रूप से उसकी परिणति होना असंभव है । आत्मा किसो भी हालत में जिसप्रकार पुद्गलब्रब्य 
अपने रूपित्व को छोडता नहीं उसप्रकार अपने ज्ञायकभावरूप स्वभाव को कदापि छोडती नहीं । अतः यह परभाष 
के स्वभाव के रूप से कभो भो परिणत नहीं होती । यह कथन द्रव्य के स्वन्ाव की मुख्यता को दृष्टि के सामने 
रखकर किया गया है अर्थात्‌ शुद्धवरव्याथिकनय की दृष्टि से किया गया है। कौनसा भो द्रव्य किसी भी हालत में 
अपने स्वन्नाव फा त्याग नहीं फरता। यदि द्रव्य अपने स्वभाव को त्याग कर अन्य द्रव्य के स्वप्ताव के रूप से परिणत 
होने लग जाँय तो घट पटरूप से और पट घटरूप से परिणत होगा, जो कि नितांत असभव है। ससार से ऐसा 
विचित्र परिणमन देखनेमें नहीं आता । अतः द्रव्य किसी भो हालत में अपने स्वभाव को छोडता यही और पर द्रण्य 
के स्वभाव के रूप से या परद्रव्यरूप निमित्तजन्य विभावपरिणाम के स्वभाव के रूप से परिणत भी नहीं होता यह 
निश्चित हे । आत्मा भी एक द्रव्य है। अतः वह अपने स्वभाव को छोडती नहीं और परस्वभाव व से परिणस 
भी होती नहीं । इसीलिए ज्ञायकभावस्वभाववाली आत्मा परमार्थंतः प्रमत्त भी नहीं है ओर अप्रमत्त भी नहीं है । 


इस विवेचन का सार यह है कि यद्यपि दूध और जल की तरह आत्मा और कर्मपुदंगलो का संदेके' फेक 
एकत्व-एकराशो भवन हो जाता हे तो भो आत्मा अपने शुद्धन्ानधनंकस्वभाव को छोडकर पुदुथाड के रूप से फिसों 
भी हालत में और कमी भी परिणत नहीं होती ' 

यह आत्मा सपुर्ण अन्य द्रव्यो, उसके स्वभावों और परद्रव्यात्मकनिमित्तजन्य विभावभावानटा.. छाती 
अवस्थओं से भिन्नरूप से रहती है, तब वह शुद्ध कही जाती है । 

ज्ेय और ज्ञायक ये दोनों शब्द परस्परसापेक्ष हे । प्रत्येक पदार्थ ज्ञान का विषय बनाए है हृण हए उसे 
“जय कहने है। जय पदार्थों को जानतेफी जो क्रिया उस किया का अधिष्ठान-शखश्षर होतेरे एस /प्या की 
करनेवाली जो आत्मा यह हि जञायक कहेठाती टै। आत्मा ते यदि जाननेकी क्रिया करता छोड़ दि: नो बह 
ज्ञायक नहीं कहलायगी। जाननेकी क्रिया भी तब हो सकती हे जब पदार्थ ज्ञान के विधय बदते ह। >ल्‍्मा भी 
जलेय # और व अपनेको स्वसवद्नभध्रत्वक्ष से जानती हे। अतः निलिझ पश्तम्ायि में भी आत्मा का ज्ञायकत्व#'थ पना 
रहता है। ज्ञेगों का मभाव होनेपर जे याबबयक झप्तिफिया का धोना यद्यपि असंभव ८ तो भो स्वविषयफ जप्ति- 
क्रिया बनी र 'ती है। अत ज्ञायकत्व ज्ञेयोपर निर्भर है। ऐस होते हुए सी ज्ञान रा जध्यक लेय के रूप , परिणल 
नहीं होता। अतः वह अशुद्ध नहीं होता। दर्षन प्रतिदितित पदार् की आफ्रृति को ग्रहण हरता है; कि, 4ह पदार्थ 
उसमें या बह उस पदार्थ में प्रवेश करता नहीं। इसलिए वह अन्यपदार्थ के स्घरूप से परिणत नही होता ! इसीतरह 
शेयरूप बाहचपदार्थ के ज्ञान के रूप मे आत्सा का गानगूण परिणत होता है तो भी वह या 'घ जेय के रूप से-स्वमाय 
के रूप से परिणत नहीं होती । अत आत्मा या उसका ज्ञायकत्व अशुद्ध नहीं है। जिसप्रकार तपानेके योग्य युवर्ण 
को तपाकर लाल किया जानेपर अग्नि उस सुवर्ण में प्रवेश करती है तो भी वह अपने दाहक स्वधाव को छोडती 
नहीं ओर उसका वह दाहकस्वभ्ाव अशुद्ध भो नहीं होता उसीप्रकार ज्ञायक का ज्ञान ज्ञेय को जानते समय उस शेय 
की ओर केद्रित होता है और उस ज्ञेय के ज्ञान के रूप से परिणत प्री होता है तो भी वह अपने रवमाव को- 
4५00000/8५ को छोडतो नहीं और उत्तका बह ज्ञायकभावरूपस्वभाव अशुद्ध भो होता नहीं; क्‍यों कि जिसप्रकार 
सुबर्ण में प्रविष्ट हुई अग्नि अपने दाहकस्व॒भाव को छोडकर सुवर्ण के स्वभाव को ग्रहण नहीं करतो अर्थात्‌ सुबर्ण 
के रूप से परिणत नही होतो उसीप्रकार आत्मा ज्ञेयनिष्ठ होनेपर भी अपने ज्ञायकावरूप स्वभाव को छोडतों 
नही ओर ज्ञेय के स्वध्षाव को ग्रहण नहीं करती । दीपछ स्वप्रकाशक और परभ्रकाशक होता है। जब वह अपने 
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स्वरूप को प्रकाशितन्प्रकट करता है तब वह प्रकाशनक्तिया का आश्रय होनेसे उस क्रिया का कर्ता होता है और 
उसका अपना प्रकाहयस्वरूप उसका कर्म होता है। भतः जो प्रदीप कर्ता होता है वहि कस होनेसे उसके कर्तृकसंत्व 
में अभेद होता है। इसीप्रकार आत्मा स्वपरस्वरूपों का ज्ञाता होनेसे जब वहू अपनेको जानता है तब जाननेकी 
फकरिया का यह स्वयं आश्रय होनेसे उस ज्ञप्तिक्रिया का यह आश्रय होनेसे कर्ता होती है और उसका अपना शेय- 
स्वरूप उसका कस होता है। भतः जो आत्मा कर्ता होती हैँ वहि कर्स होनेसे उसके कर्तृकर्मत्व में अभेद होता है । 
अतः आत्मा जब बाहच शेय को जानती है तव वह अपने स्वरूप को भी जाननेवाली होनेसे वह ज्ञायक हि बनी 
रहती है । 

जिनशासन का यह एक सिद्धान्त है कि दीपक के समान आत्मा या उसका ज्ञान स्वपरप्रकाशफ हैं । यदि 
शान को परप्रकाशक और ज्ञानान्तरवेश ( अन्य शान के द्वारा जाननेयोग्य ) हि माना तो अनवस्थानामक दोष 
उपस्थित हो जाता है; क्‍यों कि हरएक शेय के ज्ञान के रूप से परिणत हुए ज्ञान को जाननेवाला अन्य ज्ञान हि 
प्ानना पड़ेगा, जो कि असंभव और मसूलबिषय को हानि पहुंचानेवाला होता हूँ। जिसप्रकार दीपक स्वप्रकाशक 
भौर परव्रव्यप्रकाशक होता है उसोतरह ज्ञायक आत्मा भो स्वप्रकाशक-अपने स्वरूप को जाननेवाली-और परप्रकाशक 
-स्थभिन्न परपदार्थों को जाननेवाली होती है। जब आत्मा ज्ञेयाकार को धारण करती है-ज्ञेय के असाधारणधर्म के- 
ज्ञान के रूप से परिणत होती है तब बह यह भी जानती है कि उसे ज्ञेय का ज्ञान हुआ है। जब बह अपनेकों 
जानती है, तब उसमें ज्ञानक्रिपा का कतुत्व भी होता है और बही ज्ञेय होनेसे कमंत्व भी होता हैं। जब आत्मा 
प्रपदा्थों को जानतो हैँ और जब बह स्वपदार्थ को जानती हे तब उसया ज्ञायकत्व जसा का तेसा बना रहता 
है-किसी भी हालत में उससे फक नहीं होता ॥ 
' दग्ोनज्ञानचारित्रवत््देन अशुद्धत्वम्‌  इति चेत्‌-[ “आत्मा ज्ञायकरूप एक स्वभाववाली हि 
होती है ऐसा सिद्ध हो जादपर * थात्सा दर्शन, ज्ञान और चारित्र इन धर्मा से युक्त होती है ' ऐसा 
कहना आत्मा को जदद्ध बटाता है; क्‍यों कि उसका ज्ञापकेक स्वभावत्व उक्त त्रिस्वभावत्व से बाधित 
हो जाता है एसा कहना हो तो--( उसका समाधान नोचेमुजब है । ) ] 


ववहारणुवद्स्सिइ णाणिस्स चरित्त दंसणं णाणं । 
ण वि णाणं ण चरित्त ण दंसणं, जाणगो सुद्दो ॥७॥ 


व्यवहारेणोपदिश्यते ज्ञानिनश्चारित्र दर्शनं ज्ञानस्‌ । 
सेव ज्ञानं न चारित्र न दशनं, ज्ञायक: शुद्ध: ॥ ७॥। 


अन्वयार्थ -( ज्ञानिनः ) गृदज्ञायकंकस्वभाव का अनुभव करनेवाले आत्मज्ञानी के ( चारित्र 
दर्शनं ज्ञान ) सामान्यस्वरूपावलोक्खूप दर्शन, विश्येषस्वरूप को जाननारूप ज्ञान और अपने स्वरूप में 
स्थितिरूप चारित्र यह तीन श्र्म जो बताये जाते हे वे ( व्यवहारेण ) व्यवहार्तय की दृष्टि से अर्थात्‌ 
उपचार से अप्रतिबुद्ध को प्रतिबद्ध बनानेके लिए ( उपदिश्यते ) बताये जाते है । अन्यथा अर्थात्‌ 
नि*चयनय की दृष्टि से शुद्भायवोकरवभाव का अनुभव करनेवाले जानी के [ नव ज्ञानं, न ( एवं ) 
चारित्रं, न ( एवं ) दर्जञन ] परमार्थत ज्ञान, चारित्र और दर्शन होते हि नहीं। शुद्धज्लायकंकस्वभाव 
का अनुभव करनेवाले उस ज्ञानी आत्मा के एक ( शुद्ध: ) शुद्ध [ ज्ञायक: ( एव ) ] ज्ञायकभाव हि 
होता है । 
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[ कहने का भाव यह है कि अनादिकाल से कर्म के साथ बंधावस्था को प्राप्त हुई आत्मा को अपने यथार्थ 
स्वरूप का ज्ञान नहीं होता। वह अग्नि के दाहकत्व, प्रकाशकत्व, उच्णस्पशरव आदि अनेक धर्तों को या पुद्गल के 
कूप, हपरशश, रस, गन्ध इन अनेक धर्मों को देखकर आत्मद्रव्य को भी अनेक्धर्मात्मक पर । बह यह नहीं 
जानता कि पदार्थ के प्रधानभूत असाधारण सम के साथ अन्य धर्मों का अजिनांभावसंबंध होनेसे उस एक धर्म में 


उनका अस्तर्भाव हो जानेसे बर॒व्य का एक हि असा बह: धर्म होता है। उसको प्रथमावस्था में समझानेके लिए व्यवहार- 


नय का-एपचार का आश्रय करके दह्शन-ज्ञान-चार्रि ५४ भ् का उसमें अस्तित्व बताया गया है। इससे ऐसा 
नहीं समझना कि आत्मद्र्य परमार्थत.-निवंचयतय की दृष्टि है अनेकधर्मात्सक है। वस्तुतः वह एकधर्मात्मक हि है । 
दर्क्षन-शान-घारित्ररूप भेद उपचरित है। एकज्ञायकभाव हि यथार्थ स्वरूप है। ) 

आ. ख्या.-आस्तां तावत्‌ बन्धप्रत्ययात्‌ अशुद्धत्वं, द्शनज्ञानचारित्राणि एव 


न॒विद्यन्ते; यतः हि अनन्तधर्मणि एकस्मिन्‌ धर्मोण अनिष्णातस्य अन्तेवासिजनस्य 
तदवबोध विधायिभिः कश्चित्‌ धर्में: तं अनुशासतां सूरीणां ध्षमंधर्मिणां स्वभावतः अभेदे 
अपि व्यपरेशत:ः भेदं उत्पाद्य व्यवहारमात्रेण एवं “ज्ञानिन:, दर्शन, ज्ञानं, चारित्र इति 
उपदेश: । परमार्थतः तु एकद्रव्यनिष्पीतानन्तपर्यायतया एकं, किड्चिन्म्शिलितास्वादं, अभे८ 
एकस्वभाव अनुभवतः न दर्शनं, न ज्ञान, न दारित्रं; ज्ञायकः एवं एकः शुद्ध: ॥ ७।॥: 

त. प्र.- आस्तामनुजानीतातावद्स्थप्रत्ययात्‌-बन्धस्य॒प्रेत्ययः कारण बन्धप्रत्ययः। तस्मात्‌। 
यहा यलोप्य ससारपारावारे परिज्रगति ततः बढ एवं सः, बद्धत्वाच्चाशुद्ध:, शुद्धस्प बन्धासम्भव।दति 
प्रत्मत जात » के नाएं निम्चयनयापेक्षया::त्मनों बर्धों लास-येव, कर्मपुद्सलस्य स्वस्वला 5! 6 दाग- 
पूर्व ६ वीएएबभावापपादाज्जीवस्प वा पस्वएस्ताव३रित्यागएवं ककर्मपुदगलरबभावानपादानार, !।  स्तु 
वेछा "का ऋधों दृश्यों मे जप स्भपुगलवबंस्पवन पल ॥रस्दत्पत्वाव्वास्तव एवं । लत: पररणाध्द 
शामजावायाउ्जोयम्य पारमायिकरमण इत्व ने सम्ण्वत्यत । शत! लीक पाशद्धरय रे उास्ताध। ७.पस्य 
क्रम (स्लम्गर॒यपव्यवहारतयापेक्षमकत्ययसेयम्‌ । ज्ञायकस्थ -तप्तक्तियाश्रयत्ता-उपातात्रियाकतुरइ (६ न्‍्वं 
विभावभावध्यरू पेण परिणतत्वभ्‌। प्रमताप्रमत्तत्वादिपरिणानाना विभावभावपरमकानां जोवस्वामिकत्य 
यदाति दप्रतरशारभयठ॒ष7ञञन प्रतिप् तथापि निःच्चयनयाप पद तेषा जीवस्वामिकत्वाभावः एवं । परणशा- 
थृत:तेपा जीउस्वामिकत्वाभावेषपि मधाकयणिजदशद्धति: वयनयापेक्षयाप्शुद्धत्वमास्तत, स का>पि द रिति 
भाव: ! नक्वातबारित्राए्येद ने विध्चस्ते-यद्यपि सदशनव्यवज्ञास्नयापेक्षया निरुपाधिकानि दहोसन्नान- 
चारिजा/पय जोवस्थासिकांगि भवन्ति तथागि शुद्धनिः्णयगपत्ेक्षया न तानि जीवस्वासिकानि भवन्ति, 
शुद्धति 4० प्रापंणायां जीवस्य त्रायकभावमात्रस्वभ वत्दात झायकभावात्तेषां भिन्नत्वस्यासम्भवात्‌। यतः 
यस्मायार (दपतराधर्मणि-अनन्ता धर्मा: अस्यानन्तधम', ; तस्मिग्‌ । 'धर्मात्केवलादन्‌ ' इति केवलधर्म- 
शब्दोत्तरपदद्रसादय्‌ । आत्मसइशुद्धज्ञानघनंकस्व भावत्थति सिवचयनयापेक्षया तज्ज्ञानस्पार्थक्रियाभेदाद- 
व्यव(र सपाधान प्रादुर्भतानेकभेदत्वादनेकधर्मत्व॑ सिध्यात, न वस्तुवृत्त्या परमार्थतस्तस्येकधर्मत्वात्‌ । 
एकसिसस्पमिणि-एकानेकर्धर्मा अयभूते एकस्मिज्जीवपदार्थे्ननःणातरस्थ कौशलविकलस्य । अकुशलस्ये- 
त्यर्थ: , अर स्थाने क्वचित्निष्णातस्थेति पाठो दृष्यते । स ज्ञाशुद्ध इति प्रतिभाति, निष्णातानुशासनस्थ 
वेयर्पत्‌ । अस्तेवासिजनस्थ प्राथमकल्पिकस्य शैक्षस्थ । अविज्ञातयथार्थात्मस्वरुपस्येत्यर्थ: । तदवबोध- 
विधाधि(भ:-अनन्तधर्मात्मकेकधमिकस्वरूपात्मज्ञानं प्राथमकल्पिके प्रादर्भावय-दू: कंश्चिद्धमें:-कांश्चि- 


सम्रपसार: । १७७ 


बात्मधर्मानुपादाय तद॒द्वारेण तम्‌-प्राथमिकशिष्यमनुशासतां-प्राथमिके शिष्ये शुद्धात्मविषयक बोध 
जनयतां सुरोणां-अनुभतशुद्धशानघनंकस्थभावनेजात्सद्रव्याणसत एव विचक्षणानासाचायणां धर्मधर्मिणो: 
स्वभावतः अभेवे अपि-धर्मंधर्मिणावितिभेदव्यवहारों व्यवहारनयदृष्टया विधीयते वस्तुस्वरूपप्रतिपाव- 
तार्थ, व्यवहारनयाभ्रयणमन्तरेण तत्प्रतिपावनासम्भवात्‌ । परमार्थतस्तु धर्मंसमहात्मकत्वाद्धमिणस्ततो 
धर्मेसम हावहरणं न सम्भवति । अतो “ धर्मंधर्मिणो: स्वनावत: अभेदे अपि.' इति वचन वस्तुयायाध्ये- 
प्रतिपादकमित्यवसेयम्‌ । व्यपदेशत:-निमित्तविशेषादुपायतो युक्तितो वां । सडउज्ञालक्षणार्थन्रियादिक 
नि्ित्तीकृत्येत्यर्थ' । यद्वा केनाइपि व्याजेनेत्यर्थ । भेंदं उत्पाधथ-परस्परभिन्नत्वं प्रकटीकृत्य । नाक धर्म- 
धर्मिणोभेंदोत्पादनं वास्तक्‍मपि तु व्यवहारार्थ कल्पनाकल्पितमेव, धर्मंधमिणोरन्योन्यभेदजनने द्योरपि 
प्रध्यंसप्रसइगात्‌ । व्यवहारमात्रेणंब-संज्ञादिभेदाज्भरेदकत्वात्सद्भूतव्यवहारनयसाजेणव न परमार्थतः 
शानिनः- शुद्धज्ञानधनेकस्वभावमात्मानमनुभवत:ः प्रशस्तात्मज्ञानवत: दर्शन-सामान्यस्वस्वरूपाबलोकन- 
लक्षण दर्शनं, ज्ञानं-विशेषस्वस्वरूपाधिगमनस्वरूपं ज्ञानं चारित्रं-साधारणासाधारणस्वस्वरूपास्थितिल- 
क्षणं चारित्रमित्येवम्प्रकार उपदेशो ज्ञानिभि शास्त्रकारें: कृत: । परमार्थतः तु-निशचयनयापेक्षया 
एकद्रव्यनिष्पीतानन्तपर्यायतया-एकेन द्रव्येणात्मपदार्थेन धरमिणा निष्पीता नितरां पीता' आत्मना 
साकमभिशन्नत्व प्रापिता: अनन्ता: पर्यायाः क्रमाक्रमप्रवततेमाना: पर्याया: परिणामाः येन सः। तस्य भाव:। 
तथा । एकं-पुदंगलकमंसइलेषविभाव भावात्मकपरभावविकलत्वात्स्व भावभेदविक लत्वाद्वा द्विती यभेक त्व- 
विभक्त वा । किडिचिन्मिलितास्वादं-किडिवदीषन्मिलितो मिश्र: आस्वाद' अनुभव यस्य सः | तम्‌ । 


अरथंक्रियादिभेदाड्ि न्नस्वरूपाणामनन्तपर्यायाणा मेलनेन व्यवहारनयापंणायाम्ेकस्वभावास्वादस्या5नुभ- 
बस्य मिलितत्व॑ मिश्रवम । अन्न किडिचदितिपदेन परमार्थतो5षमिलितास्वादत्व ध्वन्यते, पर्यायार्ां 
पर्यायिभतकशुद्धज्ञानधनस्थभावात्कथस्चिद्िन्नत्वात्तत: सर्वधाभदाभावात्‌ । अभेदम्‌-भेदविकलम । 
शुद्धत्ञातघनस्वभावस्येकत्वा-दंदाभाववत्त्वम्‌ । एकस्वभावम्‌-एको5तन्यसाधा रणइचासो स्वभावर्चकस्व- 
भाव । तस्‌ । अनुभवतः- ध्यानकतानीभय निविकल्पसमाधावनुभवगोचरीकुरवंत: आत्मन: दशेंनादि- 
जितय नास्त्येव । ज्ञायकः- नप्तिमात्रक्रियाश्रयत्वाज्शप्तिमात्रक्रियाकर्ता । शुद्धचंतन्यमात्रस्वभावत्वा- 
स्प्तिसाअक्रियाकतेंत्यर्थ: । एवेत्यवधारणार्थेन शब्देनान्यक्रियाकतृत्वं शुद्धनिरययेन न सम्भवतीति प्रति- 
पादितम्‌ । एक - एकस्वभावत्वादमेचकत्वादेक: नि३च्यापेक्षया । शुद्ध: रागाविविभावविकलः । अय- 
मत्राभिप्रायः- शुद्धनिश्वयनयापंणायां दहनो यथेकों भेदविकल एवं सन्नप्यर्थक्षियाभेदाद्‌दाहुकपाचकप्रका- 
शकत्वादुपात्तश्ररूप्यस्तवात्मापि शुद्धनिश्वयनयापंणायां शुद्धचेत्यसात्रस्वरूपत्थाच्छुद्धज्नानधनकस्वभा- 
बोष्प्यर्थक्रिया भेदा दध्यवहा रतयप्राधान्ये दर्शनज्ञानचारित्रवल्वादुपात्तत्रेरूप्यो भवति । सदभतव्यवहारनय- 
प्राधान्ये सेचक: शुद्धनिन्‍्तयनयप्राधान्ये चामेचक हति भाव: । 


टीकार्थ- बन्ध का ज्ञान होनेंसे अर्थात्‌ यह आत्मा कमंबद्ध है इसप्रकार का ज्ञान होनेंसे अथवा वध के 
कारण से आत्मा का जो अशद्धत्व सिद्ध होता है वह दूर हि रहो-आत्मा के दर्शन, शान और धारित्र हि नहीं है 
( आत्म' शुद्धनिव्वय की रष्टि से अशुद्ध नहीं है इतनाहि नहीं अपि तु वर्शन, ज्ञान और चारित्र ये तोन भेद भी 
नहीं है । ); क्यों कि सद्नतव्यवहारनय की वृष्टि से जिसके अनन्त धर्म होते हे ऐसे निक्ययनय की दृष्टि से एफ 
( अर्थात अनन्यसाधारण एफ धर्मात्मक ) धर्मो के विषय में जो निषण्णात-कुग़ल-यथार्थज्ञान से युक्त नहीं होते ऐसे 
'शिध्यों को उस व्यवहारतय की दृष्टि से अनन्तधर्मास्भक अर्थात्‌ अनेककूप और एकधर्मात्मक होनेसे एकरूप अर्थात 


१७८ भोीऋषमसनासदिगंबरजेनप्रथप्रकाशनसंस्थायाः 


एक धर्मी का ज्ञान करानेदाले कुछ धर्मों के द्वारा ज्ञान करानेवासे आयायों का धर्म और धर्मी इसमें स्वनाव की 
दृष्टि से-परसार्थतः भेद न होचेपर भी किसी निर्मित्त के आश्रय से-उपाय से-पुक्ति है भेद प्रकट कर * सिर्फ 
( सदूभूत- ) व्यवहारनय की वृष्टि से हि ज्ञानी आत्मा के दर्शन, शान और चारित्र होते हे ' ऐसा उपवेश है। पर- 
बार्धतः अनन्त पर्यायें अपने साथ एकरूप-अभिन्न बनायो जानेसे एक, जिसका अनुभव किचित्‌ सिश्र होता है ऐसे 
भेदरहित, और एक स्वभाव का अनुभव करनेवाली आत्मा के न दर्शन होता है, न शान होता है और न चारित्र 
भो । उसका शायकरूप हि एक और शुद्ध भाव होता है ! 

विवेखन-- संसार में जीव की जो कमंबद्धावस्था दिखाई देती है बह वास्तव नहीं है-वह सिर्फ जोव और कर्म 
बुद्गलों की सइलेषसात्ररूप अवस्था है; क्यों कि वास्तव बन्धावस्था का स्वरूप एकरूपत्व है । जेसे गुण और गुणी 
में अमेदरूप बध होता है उसीप्रकार जीव और कमंपुद्गलों में तादात्म्य-अभेद नहीं होता; क्‍यों कि न जीव अपने 
स्वसाव को त्यागकर कमंपुवगल के स्वभाव को स्वीकार करता है और न कमंपुद्गल भो अपने स्वभाव को त्यागकर 
जौव के स्वभाव को स्वीकार करता है। अतः संइलेबमात्रात्मक बंध वास्तव न होनेसे तज्जन्य जीव की कही जाने- 
बाली अशुद्ध अवस्था वस्तुत: जीव की नहीं है। जब अशुद्धावस्था जीव की नहीं है तब उसके बिथय में कुछ प्रति 
बादन करनेकी आवश्यकता नहीं है। अशुद्धावस्था हि जीब को नहीं है इतना हि नहीं, अपि तु दर्शन, ज्ञान और 
जारित्र भो शुद्धतिश्वयनय की दृष्टि से जीव के नही; क्‍यों कि शुद्धनिश्वयनय फी दृष्टि से वह ज्ञायकमार्लकस्वभा- 
बदाला होता है फिर भले हि सद्भ्तव्यवहारनय की दृष्टि से रत्नत्रयात्मक हो । आत्मा का सम्यग्दददांतज्ञानचारित्र- 
रूपप्रैरूप्प जो शास्त्रों में बताया गया हुआ है बह खास विवक्षा से बताया गया है। जिनको आत्मा के यथार्थ स्वरूप 
का ज्ञान नही है उनकों समझानेके लिए शुद्धनय की दृष्टि से अनन्यसाधारण ज्ञायकभावरूप एकस्वभावबाले अत एवं 
एक धर्मा के उस एक धर्म के साथ अविय्राध्ावसबंध होनेसे उसमे अन्तर्भूत होनेवाले सदभुतब्यव प्रनयापेक्ष अनन्त 
धर्मों मे से उस आत्मा के ज्ञायकस्वनावमाजरूप एकस्वभावत्त्र को सिद्ध करनेवाले कुछ दर्शन, ज्ञान ओर चारित्र 
जैसे धर्मों का य्रय करना आवश्यक बन जाता है; क्यो कि व्यवहारनय का आश्रय किये बिना वस्तुस्वरूप का 
प्रतिपादन तहीं किया जा सकता। धर्म आर धर्मो इनसे स्व भावत:-परम/(थंत, भेद नहीं होता तो भी किसी निमित्त से- 
उपाय से-पक्ति से भेद बता कर जात्सा से अभिन्न जायकभाव के दर्शन-लान-चारित्र को उससे कथणजियित्‌ ।भद्वारूप 
बताकर साकरदर्भन, सम्परज्ञान ओर सम्पफचारित्र इनकूप धर्म आत्मा के होते हे ऐसा शारत्रकारोंने कहा है। एन 
तीनों के. द्वाता पधार्थ जात्मस्वरूप को समझाकर न्ततों गत्था आह्या का ज्ञायकक्‍्भावरप एबा हि रामन्पसाधारण 
स्वभाव होता है ऐस। उसे अनभिजश् शिग्यों को शास्त्रकारों के द्वारा सलझाया जाता हैं । चस्तुत: अनसरत क्रसाक्रमप्न- 
बुत्त पर्यायों के साथ एकरूप बना हुआ होवेसे एक, जिसक। सिश्र आस्वाद होता है ऐसा, सेबरहित ऐस एक स्वभाव 
का जो जीत्र अगुभव करता है उसके न दर्शन होता है, न जान होता है और न चारित्र होता ह्े-एक शरद ज्ञायक- 
भाव हि होता है । कह का भाव यह है कि जिसने अनन्त श्रम अ्तनिमान होकर जिसके साथ तादात्म्य को प्राप्त 
हो जाते है ऐसे एक सायकमायरूप आत्मा के एक स्वभाव का ज्ञान करानेके लिए उन अनन्तधर्सो से से ज्ञानदशंना- 
दिरूप बुछ धर्मों को -०बहारतय से अलग-अलग बताकर आचार्य प्राथमिक दवष्यों को उनके विषय से उपदेश देते है। 
फिर भो ये जाचार्य ' चर्म जार धर्भो इनसे शद्धनिश्चय को दृष्टि से भेद नहीं होता ' इस बात को अच्छीतरहसे 
जतते है । किसो विवश्षा को दृष्टि के सामने रखकर हि उनके द्वारा दर्शन-ज्ञान-चारित्रश्रय और ज्ञायकभाव इनमें 
भेद बताया जाता है। यप्रपि सद्भूतव्यवहारतय की दृष्ठि से एक द्वव्य फी अनस्त पर्यायें होती है तो भी अभंदनय 
कौ या निए वयनय की दृष्टि से पर्याधर और पर्यायवान्‌ अभिप्न होनेसे पर्यायें पर्यायवान्‌ में पूर्णरूप से अन्तनिमरन हो 
जाते ;, । अतः द्रव्य को पर्याय या गुण अनन्त होनेपर भो द्रव्य अपने एकत्वभाव को-झायकत्व को कदापि नहीं 
खेडता । इसप्रकार से एक, एकस्वभाववान्‌, भेदरहित और जिसका किबित्‌ मिश्ररूप से अनुभव होता है ऐसे जीव- 
दब्य का अनुभव करनेवाऊे आत्मज्ञान के धारक जीव की दृष्त में आत्मा के दर्शन, ज्ञान और चारिश्र ये तीन गुण 
नहीं है । दर्शन सामान्य भ्तिरूप और य्रथाख्यातचारित्र विशेषानुभूतिरूप होनेसे और “ अनुभूति: शानस्‌ ” इस 
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“उक्ति के अनुसार अमुभूति शानस्वरूप होनेसे दर्शत, ज्ञान ओर चारित्र वस्तुतः एकरूप होनेसे आत्मस्वभाव एक- 
शानखूप है-सेदरूप नहों हे । वह शायकभावहि आत्मा का एक शुद्ध और यथयाय स्वभाव है । सारांश यह है कि 
आत्सानुन्व करनेवाले जोब के अनुभव में आत्मा रत्नत्रयात्मक नहीं पायी जाती किन्तु शुद्धशायकंकस्वलावरूप हि 
पायी जाती है । 

/ तहिं परमार्थ एवं एक: वक्‍तव्यः ' इति चेतृ-, ( यदि ऐसा हे तो सिर्फ एक परमार्थ का हि 
प्रतिपावन करना चाहिये ऐसा कहना हो तो- ) 


जह ण वि सक्कमणज्जो अणज्जभासं विणा उ गाहेउं । 
तह ववहारण विणा परमत्थुवएसणमसक्क ॥ < ॥ 


यथा नव शक्यो5तायोबथ्नायंभाषां विना तु ग्राहयितुम्‌ । 
तथा व्यवहारेण विना परमार्थोपदेशनमशक्यम्‌ ॥। ८ ॥ 


अन्वयारथ- ( यथा ) जिसप्रकार ( अनायंभाषां विना तु ) अवार्यभाषा के विना हि अर्थात्‌ 
प्रतिपाद्य विषय का प्रतिपादन म्लेच्छ भाषा मे न किया गया तो ( अनाय॑: ) म्लेच्छ पुरुष को ( ग्राहयितुं ) 
प्रतिपाद्य विषय में प्रवेश कराना-उस विषय का ज्ञान कराना ( नेब शक्‍यः ) शक्‍्य होता है नहीं, 
( तथा ) उसीतरह ( व्ययहारेण बिना ) व्यवहारनतय का आश्रय किये विना ( परमार्थोपदेशन ) 
धदाये के यथार्थ स्वरूप का प्राथमिक शिष्य के लिए स्पष्टीकरण करना-परमार्थ का उपदेश! करना 
( अशक्यम्‌ ) शक्‍य नहीं है । 

[ अनन्यसाधारण और एकरूप स्वभाव के तादात्म्य को प्राप्त होनेबाले अनेक धर्मों में से कुछ धर्मों के 
हाशा पदार्थ को जानने का ससारी अल्पक्ष जीव को अभ्यास हुआ है-भिन्न गुणों के बिना वह एक पदार्थ के यथार्थ 
स्वरूप को नहों जान सकता। ' अग्नि दाहकस्वभाववाली होती है ! इस प्रतिषादन को सुनते हि सामान्य जीव” 
फौरन पूछेगा कि ' क्यो जी! क्‍या अग्नि पाचक ओर प्रकाशक नहीं होती ?” अग्नि के पाचकत्वधर्स का ओर प्रकाश-- 
कध्वधर्म का स्वीफार करनेपर वह मान जायगा कि अग्नि दाहुक, पाचक और प्रकाशक होती है । बाद में वह 
समझ जायगा कि अग्नि के दाहकत्व गण में हि उसके पाचकत्व गृण का और प्रकाशकत्वगुण का अन्‍्तर्भाव हो जाता 
है भोर उस कारण से अग्नि वस्तुत: एकस्वभाववालोी है। द'हकत्वगुण के पाचकत्वगुणरूप ओर प्रकाशकत्वमगृुणरूप 
मेंद व्यवहारनयाश्रित है-निशचचयनयाश्ित नहीं । व्यवहारसय का आश्रय करनेके बाद उस नय के द्वारा निउ्रचय- 
सयप्रतिपादित गदार्थ के एकस्वभा«कत्व को स्वीकार किया जाता है। अतः निश्चयनयाश्रित वस्तुस्वरूप का ज्ञान 
करानके डिये व्यवहारनय का प्रायमिक अवस्था में आश्रय करना पद्ठता है। इस कथन का अर्थ * ध्यक्हारनप 
सर्वंधा आदेय होता है ' ऐसा नहीं समझना । वह कथचित्‌ आदेय भी है और कथ्थ॑ंचित्‌ अनादेय-हेय भी है । कहने 
का भाव यह है कि व्यवतारनय के बिना पदार्थ के यथार्थस्वरूप का स्पष्टीकरण करना असभव होनेसे वह कथित 
अ'श्रयणीय होनेपर सर्वथा आश्रयणीय नहीं है । ] 


आ. ख्या.- यथा खल म्लेच्छ: “स्वस्ति 'इति अभिहिते सति तथाविधवाच्य- 
वाचकसम्बन्धावबोधबहिष्कृतत्वात्‌ न किड्-चिदपि प्रतिप्ामान: सेष: इब अनिमेषो- 
( न्‍मे ? ) न्मिषितचक्षः प्रेक्षे एव। यदा तु स एवं तत्‌ एतद्भाषासम्बन्धंकार्थज्ञेन 
अन्येन तेन एवं वा स्लेच्छभाषां समुपादाय स्वस्तिपदस्य ' अविनाश: भवतः भवतु ' इति 


+₹८० ओीऋषभनाय दिगंबरणजैनग्रंचप्रकाशनर्सस्थाया: 


अभिधेयं प्रतिपाथते, तदा सद्य: एवं उद्यदमन्दानन्दसयाअुजलझलज्ञझलल्लोचनपात्र: तत्‌ 
अतिपद्यते एवं। तथा किल लोक: अपि “आत्मा ” इति अभिहिते सति यथावस्थितात्म- 
स्वरूपपरिज्ञानबहिष्कृतत्वात्‌ न किड्चिदपि प्रतिपद्यमानः मेथः इव अनिसेषो-( नमे ? ) 
न्मिषितचक्ष॒: प्रेक्षते एव । यदा तु स एवं व्यवहारपरमार्थपथभ्रस्थापितसम्यग्बोधमहारथ- 
रथिना अस्पेन तेन एवं वा व्यवहारपर्थ आस्थाय “ दक्षनज्ञानचारित्राणि अतति इति 


आत्मा ' इति आत्मपदस्य अभिधेयं प्रतिपाद्यते, तदा सद्यः एवं उद्यरमन्दानन्दान्तःसुन्दर- 
बन्धरबोधतरछुग: तत प्रतिपद्यते एवं। एवं म्लेच्छभाषास्थानीयत्वेन परमार्थप्रतिपादक- 


त्वातू उपन्यसनीय: “अथ च ब्राह्मणों न स्लेच्छितव्य इति बचनात्‌ व्यवहारनयः न 


अनुसतेव्य: ॥ 

त. प्र.- यथा येन प्रकारेण । खल्विति बाक्यालइकारे ! स्लेच्छ: सुसंस्कृतभाषानभिज्ञ: कश्चि.. 
दारण्यक. पुरुष: “ स्वस्ति ' इति अभिहिते सति स्वस्तोतिशब्दे उच्चरिते सति । स्वस्तीत्यविनाशनाम । 
तेस * स्वस्स्पस्तु ते ' इति “ अविनाशोःस्तु भवतः इत्यथेंके चाक्ये उच्चरिते सति तथाविधवाच्यवाचक- 
सम्बन्धावबो धबहिष्कृतत्वात्‌ तथाविधस्याविनाशप्रकारकस्य बाच्यस्याभिधेयय्य वाचकस्य स्वस्तीत्यभि- 
धानस्य च य. सम्बधा वाच्यवाचकभावाख्य: तस्य याप्वबाोधा ज्ञान तस्माद्वाहण्कृतत्वात्रिप्कासितत्वात्‌ । 
ततो दूरीकृतत्वादित्यर्थ: । उच्चरितात्स्वस्तीतिशब्दान्न किज्चिवप्यल्पसपि प्रतिपद्ममानों जानन्‌ मेष. 
इवोर्णायुरिव अनिमेषोन्मिषितचक्षुनिनिमेषोन्मो लितनेत्रयुगल: । अनिमेषं निमेषविकल यथा स्यात्तथो- 
स्मिषिते उन्मोलिते चक्षुषी येन सः । प्रेक्षे! एवावलोकते एवं । इष्टावधारकवाक्याभिधायिमुखावलाक- 
नमात्र करोति, न किसपि जानातीत्यर्थ । यदा यस्मिन्काले तु स एवं सुसंस्कृतभाषानभिज्ञ: कश्िचिदार- 
ण्यकः एवं तत प्रसिद्ध । अप्राकृतननविदितमित्यथ: । एत:द्भाषासम्बन्धेकार्थश्ञन-एतस्थ सुसस्क्रतभाषा- 
नर्भिज्ञस्यारण्यकस्प भाषा । तया सम्बन्धेन एक: समानों योडविनाशरूपो5्थोडमिधेय ते जानातीलि ॥ 
तेव । अन्येन स्वस्लिसमुखाजिूब्लेन केनचित्स्वस्तिशब्दार्थज्ञन पृरुणेण तेनेव वाथवा स्वयं स्वस्तिमुखेनंव 
स्लेच्छ भाषः स्वस्तिशब्दार्थनिभिज्ञारण्यकभार्षा सम पादायो 7रीकृत्य स्वस्तिपदस्य स्वस्तिशब्दरयाविनाशों 
भवतस्ते भवत्वित्यनिधय स्वस्तिपदवाच्य प्रतियाद्यते कथ्यते तदा तस्तिन्काले सझ्' एवं तत्क्षण एवोच्- 
दसन्दानन्दमयाश्रुजलझ्न लज्झलल्लोचनपात्र: उत्पद्ममानापरि मितानन्दजन्यास्रजलापूर्णनयनामत्र: । उद्य- 
नुत्पद्यमानोध्मन्दोःपरिमिते। य आनरदों मंप्दः तज्जन्यस्वात्तन्मय यदलुजल सेन झलन्पल्लोचन जापूर्ण- 
लोचन एब पात्रे यस्य सः। झलज्झलिति डाजहंस्य रूपम्‌। तत ग्वस्तिशब्दाभिधेय प्रतिपद्यते एवं जाना- 
त्येव । तथा तेन प्रकारेण किल खलु लोकोउज्ञातात्मस्वरूप जनो5पि आत्मा इत्यभिहिते सत्यात्मेति- 
जब्दे उच्चरिते सति यथावस्थितात्मस्वरुपपरिज्ञानबहिष्कृतत्वात्पारमाथिकात्मस्वरूपाभिज्नानविकल- 
स्वात्‌ । यथा येन प्रकारेणावस्थित तेन प्रफारेणेत्यर्थ । पारमाधथिकमिति भाव । यथावस्थितं पारमा- 
थिर्क यदात्मस्वरूपं तस्य परिज्ञानाद्विज्ञानाड हिष्कृतत्वाददू रोत्सारितत्वात्‌ । न किड्चिदषि स्वल्पमपि 
प्रतिपद्यमानों जानन्‌ मेष' इवोर्णायूरिवानिमेषोन्मिषितचक्षुनिनिमेषोन्मी लितलोचन: । प्रेक्षते एवावलोकते 
एवं । आत्सपदार्थ प्ररूपणपरपुरुषमखमात्रावलोकन करोति, न किर्माप पुरुषविषयक प्रतिपद्यते इत्यर्थ: । 
यदा यस्सिन्काले तु स एवापरिज्ञातात्मतत्त्व: पुरुष: एवं व्यवहारपरमार्थपथ प्रस्थापितसम्यग्बोधमहा- 
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रथरथिना व्यवहारनिशुयमारंप्रगभितसम्यरशानमहारथरथयोजकेन । व्यवहारश्ख परमार्थो निशचयश्च 
व्यवहारपरमार्था । तावेब पत्थानों व्यवहारपरसार्थपथों । “ऋकपुरप्पथो5त्‌ ' इति सान्तो<झार: । तयो- 
भर्गियों: प्रस्थापित: प्रगमित: सम्यग्बोध: सम्यसशानमेव सहारथो येन सः । तेन रथिना रथयोजकेना- 
न्येतात्मतस्वप्ररूपणपरपुरुषाद्‌भिश्नेनात्मस्थरूपावबोधसम्पन्नेन पुरुषेण तेनेब बाउथवा तेनेवात्मस्वरूप- 
शायकेनोच्चरितात्सशब्देन पुरुषेण व्यवहारपर्थ व्यवहारनयमार्गमास्थायाश्रित्य दर्शनज्ञानचारित्राण्यतति 
यच्छति व्याप्नोति वेत्यात्मेत्यात्मपदस्याधिधेयमर्थ प्रतिपाथते कथ्यते तदा तस्मिन्काले सद्य: एवं तत्क्षणे 
एबोचवमन्दानन्दान्त:सुन्दरबन्धु रबोधतरइग:-उत्पद्ममानापरिसितप्रसोदान्त:शो भनोत्तमानुत्तमज्ञानकल्लो - 
लः । उद्यतुत्पद्यमानो5मन्दो5परिमितों यः आनन्द: प्रमोदस्तेनान्तःसुन्दरा: अन्तःशोभना बन्धुरा: उच्चाव- 
खत्वान्नानाविधा: बोधस्थ ज्ञानस्य तरहगा: इव तरहगाः परिणामा: कल्छोला: यस्य सः। तत्‌ आत्मपदस्या- 
भिरधेयं प्रतिपद्यते एव जानात्येब। उपाधिभेदाज्ज्ञान भेवस्य समुत्पद्यमानत्वाज्ज्ञानस्थ बन्धुरत्वमित्यवसेयस्‌ । 
सम्यग्दइंनादिरत्नत्रयस्य जानपर्यायत्वाज्ञञान एवं तदन्तर्भावाज्ज्ञानस्थ चल ज्ञानिन आत्मन: परमा्थंतों 
भेदाभादे आत्मरत्तत्रययोरभेदाभावेषप्युपचारेण कथब्चिद्भेदमुत्पाद्य ' सम्यर्दर्शनचारित्राण्यततोत्यात्मा ' 
इत्यात्मपदस्थाभिधेयं व्यवहारनथाश्रयणेन । प्रतिपादितमित्यवसेयम्‌ । एकममुना प्रकारेण म्लेच्छभाषा- 
स्थानोयत्वेन स्लेच्छभाषासदु्शत्वेन । यथा स्लेच्छभाषा स्वस्तिपदार्थप्र तिपादनसम्थत्वात्तदर्थप्रतिपाद- 
यार्ष कथंचित्‌ इशाशयणीयाएयि ये एईफपेंधा राणघा८यणीया नवति तथा5त्मपदार्थप्रतिपादनसामश्येसम्पनन- 
ल्थाइव्यवहारनयः उपन्यसरनीय परमार्थप्रतिपादकत्वात्समाश्रयणीयों न सर्वथाइनसतंव्य । अन्न प्रमाण 
“अथ ब ब्राह्मणो न म्लेच्छितव्यः इति बचनात्‌ ' इति | ब्राह्मण: सुसंस्कृतभाषाभिज्ञो ब्राह्मणजातीयः 
पुरुष: न म्लेच्छितव्यो नापभाषितव्य. । अर्थ पाठोशुद्ध: इति प्रतिभाति । म्लेच्छितव्य इति पदस्थ व्यत्या- 
न्तत्वात्‌ 'व्यस्य वा कतंरि” इति सूत्रानुरोधेन कर्ता भान्तेन तान्तेन वा भाव्यम्‌ । सोष्न्येन केनचिन्न 
म्लेज्छितव्य इत्यर्थप्रहणे त्वन्यस्येव स्लेच्छनयोग्यत्वादश्राह्मणस्थ तदयोग्यत्वमापतति । भाष्याब्धों परपशा- 
हु निके फणिना भाषितं “तस्मादुबाह्मणेन न स्लेच्छितवें नापभाषितवे  इति । 'न म्लेच्छितब  इत्यस्य 
“लत म्लेच्छितव्यं ' इत्यवंब्तत्वबोी धिनोकारेण “कृत्यार्थे तवेकेन्केन्थत्वलः  इति सूत्रस्य व्यास्याने प्रति- 
पादित. । अतः मद्वितपाठस्थान ' अथ च॒ ब्राह्मणेन न म्लेच्छितव्य ' इति पाठेन भाव्यमिति प्रतिभाति । 
तरयासभरभिप्राय -स्लेच्छप्रबोधनारथ समाश्रितस्लेच्छभाषेणापि सुसंस्कृतभाषाभिज्ञेत ब्राह्मणेन स्लेच्छ- 
जाया यथा न सवंथा समाश्रयणीया तथा निशुचचनयविदा5नात्मज्पुरुषप्र तिबोधनार्थ समाश्रयणीयो५़पि- 
म्पवहारतयों न सवेधा समाश्रयणोय: शुद्धात्मस्वरूपोपलब्ध्यनन्तरं व्यवहारस्यथ निष्प्रयोजनत्वात्‌ । यहा 
बरह्मात्स वभावभूत शद्धज्ञानं वेत्ति जानात्यनुभवतीति ब्राह्मण: । “तदेत्त्यधीते' इति यथाबिहित॑ं त्यः । 
अनुभतात्मस्वरूपेण सरागसम्यग्दृ ष्टिना न स्लेच्छितव्यं नापभाषितव्यम्‌ । आत्मरत्नत्रययो: परमार्थतो 5भेदे 
सत्यपि तयोभेंदो5स्तीति प्रतिपादन स्लेच्छनमेव, भेदप्रतिपादनस्यापभाषणत्वात्‌ । अतः सम्यग्दृष्टिना 
तथा न वक्‍तव्यमिति भाव: । अथवा मुद्रितपाठानुरोधेन भावाविष्कारों यथा-अन्येन फेनचित्सम्यर्द प्टना 
शुद्धस्वरूपानुभूतिनिमग्नशुद्धात्मबिषये गुणगुणिनोर्शानज्ञानिनोव्यंबहारनयदृप्टचा भेदो5स्तीति नापभाषि- 
तथ्यमिति । विज्ञातात्मस्वरूपेण सम्यग्वृष्टिना व्यवहारनयों नानुसतंव्य' इति भाव:, तदनसरणस्य 


स्लेच्छनस्वरूपत्वात । 
टीकार्थ-जिसप्रकार 'स्वस्ति' ऐसा कहमसेपर उसप्रकार के बाच्यवानकसंतंध के ज्ञान से शग्य होतेसे  एचिस्मात्र 


श्ट२ शीऋषभनायदियंदरफंसप्रथप्रकाशवसंस्थाया: 


भी न समझलतेथाला (सुसंकृतभाषा को त समझनेबारा ) मेंढेके समान अपनी आँखें न भूंदता हुआ टकटकों लगाकर 
( स्वस्तिशब्द का उच्चारण करनेवाले के मुख को ओर ) देखता हि रह जाता है और जब उलकी भा के साथ होने- 
वाले संबंध से समान अर्थ को जाननेवाले किसी दूसरेके व्वारा अथबा उसी वक्ता के द्वारा स्लेब्छलबा को स्वीकार 
कर 'स्वस्ति' इस शब्द का “आपका विताश न हो” यह अर्थ उसे बताया जाता है तब शोध्यहि उत्प होनेबाले आत्य- 
न्तिक आनंद से उत्पन्न होनेवाली आसुओं से जिसकी आंखें भर जाती हैं ऐसा होता हुआ वह स्लेस्छ पस स्वस्ति शब्द 
के प्रसिद्ध अर्थ को जानता हि है उसोप्रकार वस्तुतः जिसको यथार्थ आत्मस्वरूप का ज्ञान नहीं होल ऐसा पुरुष भो 
आआत्मा' इस शब्द का उच्चारण करतेपर बह आत्मस्वरूप के यथार्थ शान से वंचित होनेसे किचिन्माप लो न समझने- 
बाला मेंढे को भांति बिना मूंदे जिसको आंखें खुलो हुई होती हैं ऐसा बह देखता हि रह जाता है; कितु जब वही 
पुराष जिसने सम्यग्शानरूप महारथ को व्यवहारमागगंपर और निश्चयमार्गपर चलाया है ऐसे किसी अन्य या उसी 
सारधि द्वारा व्यवहारभार्ग का आश्रय फर 'जो दर्शनरूप, ज्ञानहुप और चारित्ररूप अवस्थाओं को प्राप्त होनी है वह आत्मा 
है! इसप्रकार से आत्मशब्द का अर्थ बताया जाता है तब शीघ्र हि आत्यंतिक आनंद के कारण अंतरंग में लुदर ऐसे बोध 
(ज्ञान ) की नानाविध तरंगें ( परिणाम ) जिसमें उत्पन्न होने लगती हैं ऐसा बहु ( आत्मस्वरूपानभिज्ञ पुरुष )आत्म- 
स्वरूप के अर्थ को समझ जाता हि है। इसप्रकार यह संसार-संसारी जीव स्लेच्छ के समान होनेसे ( आत्मस्वरूपा- 
सभिन्ञ होनेसे ) व्यवहारतय भो म्लेच्छमाषा की समातता से परसार्य का प्रतियादक होनेने आश्रवणीय है तो भी 
ब्राह्मण को म्लेच्छ नहीं बनाना चाहिये (या ब्राह्मण को स्लेच्छ नहीं बनना चाहिये )” इस वचन के अनुसार १५ ॥- 
हारतय अनुसरण करनेयोग्य-आश्रयणीय नहीं है । 

विवेचन-स्लेच्छशब्द अपभाषणार्थक स्लेझछधासु को धम््‌ प्रत्यय लगायी जानेपर बनता है। यहा अपमाषण का 
धालियां सुनाना' ऐसा अर्थ नहीं है । विकृत भाषा बोलना ऐसा उसका अर्थ यहां अभोष्ट है। बिकृतभाषा से अपशब्दा- 
त्मक भाषा का ग्रहण करना चाहिये। संस्कृतभाषा से भिन्न प्राकृत-अप भ्रद्दा भाषा अपशब्दात्मकभाषा है। पतस्ू्जलि मे 
स्वविरचितभाष्य में इसी अभिप्राय को स्पष्ट किया है। देखिये-'भयांसोउपशब्दा:, अल्पीयांस शब्दा इति । एककस्प हि 
शब्दस्य बहवो5प्रंदा: । तथया गोरित्यस्य शब्दस्य गावी गोणी गोता गोपोतलिफेत्यादयों बहुबो5पश्ररत्ञा: ।' इससे 
स्पष्ट हो जाता है कि म्लेच्छशब्द का यहा 'संस्कृतभाषानभिज्ञ अन्य भाषा बोलनेवाला' यह अथे अभोष्ट है । संस्कृत 
भाषा में जो स्वस्तिवाब्द पाया जाता है उसके स्थान में प्राकृत भाषा में सत्यिशब्द पाया जाता है । ससकृतभ!बानभिश्ञ पुरुष 
स्वस्तिशब्द को और उसके अर्थ को नहीं जानता, कितु सस्थिशब्द को जानता है । अतः स्वस्तिशब्द का उच्चारण किया 
जानेपर सस्कृतभाषानभिज्ञ पुरुषको स्वस्तिशब्द और उसके वाच्याथ में होनेवाले वाच्यवाक्षक भावरू। संबंध को जाननेवाले 
ने होनेसे स्वस्तिशब्द को सुननेपर वह कुछ भी नहीं जान सकता और हस अज्ञान के कारण सेंढें की भाँति स्वस्तिशब्द 
का उच्चारण फरनेवालेके मुख को ओर आंखें विना मुंदे-विना बद किए टकटकी लगाकर देखते हि रह जाता है। 
कितु जब उप्तयपाबाधिज्ञ पुदष उसको भाषा का स्वस्त्ययंवाचक सत्थिशब्द का प्रयोग करता है और उसके द्वारा 
स्वस्तिशव्द के अर्थ का उसे बोध कराता है तब वह सस्कृतभाषानभिज्ञ पुरुष स्व॒स्तिशब्द का प्रयोग करनेवाले पुरुष के 
ययार्थ भाव को समझ जाता है। इसका अभिप्राव यह नहीं है कि स्तस्तिशब्द का प्रयोग करनेवाले पुरुष को सस्कृतेतर 
भाया का ज्ञान होनेसे उप अन्यज्ञाघ्रा को सदाके लिए उपयोग में लेना हि चाहिये । जब बह सस्कृत भाषा को जानता 
है और उनी भाश के सहारेने अपने दंनदिन व्यवहार को चलाता है तब उसे अपना व्यवहार चलानेके लिए अन्यभाषा 
की आवद्यकता नहीं होती । इसोप्रकार जिमको आत्सद्ाब्द का अर्थ समझ में नहीं आता ऐसा सामान्य पुरुष आत्मा! 
इस शब्द का उच्चारण करतेपर उते यथार्थ अत्मस्व हूए का ज्ञान न होनेसे-आत्मा क्‍या चोज है इसका ज्ञानन होने- 
से आत्मशब्द के सुनतेपर कछ भी तहीं समझता और इस आत्मविषयक अज्ञान के कारण मेंढे की भाँति आत्मशब्द का 
उच्चारण करनेवालेके मुख की ओर टकटकी लगाकर देखता हुआ हि रह जाता है; कितु जब व्यवहारनथ और 
निशच्यनय को जाननेबाले पुरुष के हत्रा व्यवहारतय का आश्रय कर 'जो देखती है ( नेत्रेंद्रिय के द्वारा देखती है ) 
जानती है (इद्रियो के द्वारा जानती है ) ओर जो चलतो, उठतो, बेढती है ( शास्त्रीय भावा सें जो वशशन-नान-चारि- 
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अरूप से परिणत होती है ) वह आत्मा कही जाती है” इसप्रकार आत्मशब्द का अर्थ बताया जाता है तब शीधा हि 
आत्मदाब्द के अर्थ को जाम लेता है । ( शास्त्रकारों ने इख्िय, बल, आय और आनप्राण इन चार प्राणोंकों धारण 
करनेवाले को व्यरहारनय की दुष्टी से जीव कहा है-आत्मा कहा है । अतः वर्शनादि का इंन्रियों के साथ का संबंध 
यहां अभीष्ट है। शास्जीय परिभाषा में कहे गये जात्मा की शुद्ध परिणतियों का ग्रहण यहां अभीष्ट नहीं है। क्यों 
कि उन परिणतियों का अनात्सस् पुरुष को ज्ञान होता असंभव है । ) संसारी क्ोब आत्मा के यथार्थ स्वरूप को 
नहीं जानता । उसको आत्मद्रव्य का अन्य द्रव्य के समान स्वतंत्र अस्तित्व बतानेके लिए व्यवहारसय का आश्रय 
करना नितान्त आवधयक है । इस व्यवहारनय के हारा हि आत्मव्रव्य अन्यद्रव्यों के समान स्वतंत्ररूप से परसार्थत: 
विद्यमान है यह बताया जा सकता है । आत्मा के स्वतंत्र अस्तित्व की सिद्धि न की गयो तो उसके कथार्थस्वरूप को 
कंसे बताया जा सकता है ? जब स्वभाववान्‌ व्रव्य के अस्तित्व की सिद्धि नहीं होती तब उसके असाधारण स्वभाथ 
का प्रतिपादन करना असंभव हो जाता है । अतः व्यवहारनय को दुष्टी से वेखना-जानना आदि क्रियाओं के द्वारा 
आत्मानभिज्न पुरुष को आत्मा का स्वतंत्र अस्तित्व बताया जाना आवश्यक है । आत्सज्ञ पुरुष को अनात्मज्ञ को सम- 
ज्ानेके लिए यद्यपि कदाचित्‌ व्यवहारतय का अवलंय लेना पडता है तो भो इसका अर्थ यह नहीं है कि उसे सर्बंदा 
व्यवहारतय का आश्चय करना हि चाहिये; क्‍यों कि उसे आत्मा के स्वतंत्र द्रव्यत्व का ज्ञान प्राप्त हुआ होता हि है । 
अनात्मज्ञ पुरुष को आत्मा के स्वतत्रद्रव्यत्व का ज्ञान नहों होता । उसको समझाते समय हृद्वियानिन्द्रियलिसिसक 
मतिज्ञान का और मतित्ञाननिमित्तक श्रुतज्ञान का अबलंब लेना पडता है | उन ज्ञानों के हरा जब उसे समझाया 
जाता 8 तब उसे बताया जाता हूँ कि ग़रोर आदि ज्ञान के धारक नहीं है । यदि शरार ज्ञान का धारक होता तो 
वह मग्पु हो जाने के बाद भी इंद्रिया मोजूद होनेंसे कानों से सुनता, आंखों से देखता, नाक से सूधता और मुह से 
रसास्वाद ले लेता। मत द्वागीर में थे क्रियाए और जाननेंकी तथा बिज्लार करने की क्रिया, जब नहीं देखी जाती तब वे 
किया उकी नहीं हैं। उन कियालो का वास्तविक आश्रय दुसरा हि पदार्थ हैँ। वह जो दूसरा पदार्थ है बही आत्मा 
हैं । अतः जो देखनेवाली आदिख्प होती है वह आत्मा है । ये कियाए ज्ञान की-चंतन्य की परिणतिया हे। अत. जो 
दष्य जानगणयकक्‍त होता है बट आत्मा हन्‍जस्य द्रत्प नठीं । जिम सतितान के और श्रतज्ञान के द्वारा आत्मा का 
अस्तित्य सिद्र किया जाता हे वे ज्ञान गद्ध आत्मा के स्वभावरूपशुदजानस्वरूप न होनेपर भी बे उपचार से आत्म- 
स्थॉमिक बताव जाते ४ । इन यातो का शुद्ध आत्मा के साथ जो स्वस्वामिभावसबंध बताया जाता हैँ वह उपचग्ति 
होलेन यववारतयाश्वित्र : । मे दोहो जात निशचचयनय की दृष्ठी से जो शुद्ध ज्ञान होता हे उसके विभावात्मक परि- 
णाम / रेस ध्वाब जान के आर उसके आश्रपभत शुद्ध आत्मा का ज्ञान कराते हे। अतः व्यवहार परमाथ का 
प्रतिपादक हू बह ब्रात स्पष्ट हो जानी हैं । 

अब 'आाद्वागो न स्ठेछिट्रतव्प. इस वचनपर विचार किया जाना आवश्यक है ऐसा प्रतीत होता ह । 'म्लेच्छित - 
व्यू, ये सेर सलेच्छ घातु से व्अत्यव ( तवब्यत्त्यव ) लूपायी जानेसे बना हुआ कृदन्तरूप हैँ । जब इस प्रकार के 
कृदन्द्कप का वाक्य में प्रयोग किया जाता # तब व्यस्य वा कतंरि' इस नियम के अनुसार उस प्रकार के कृदन्तरूप 
का कर्ता ॥तीएन्त या पष्ठचत होता है। यहा ब्राह्मण. यह प्रथमान्त रूप है । अत: वह उस क्ृदन्त का कर्ता नहीं 
बन सागाता । पातञझजलभाष्य में इसी अभिप्राय का प्रतिपादन करनेवाला एक वाक्य पस्पदाह _निक में पाया जाता हैँ । वह 
तत्मादगाहणेन न म्ेबिछितव नापभावितजें इस प्रकार है । उस वाक्य में पाये जानेवाले 'म्लच्छितवे' इस शब्द का 
अर्थ 'स्लेच्छितव्यम ' ऐसा तन्‍्वबोधिनीकार के द्वारा दिया गया है। 'स्लेच्छितव्यम्‌र इस कृदनत का कर्ता भो 
ततीया-त हैं । इस वाक्य का “ब्राह्मण को अपमाषण करना ठीक नहीं है! ऐसा अर्थ होता है । 'अपभाषण' इस शब्द 
का 'सस्कृत भाषा को छोडकर अस्य भावा में भाषण करना' ऐसा अर्थ होता है । इस का प्रकरणसगत अथ्थ नीचेमुजब 
होता है-संस्कृतभाषानभिज्ञ पुरुष फो समझानेके लिए यद्यपि सस्क्ृतभाषाभित् पुरुष को स्लेच्छप्ाषा का आश्रय करना 
पड़नेपर भी जिसप्रकार उस भाषा का सर्वदा आश्रय करना उचित नहीं है उसी प्रकार आत्मानधिज्ञ पुरुष को 


| अमझानेके लिए आत्मज्ञानी पुरुष को व्यवहारनय का आश्रय करता पड़नेपर भी व्यवह।रतय का अपने लिए सर्ववा 


श्८ढ शीऋषभनाथदिगंबरजेनप्रंयप्रकाशनस स्थाया: 


आश्रय करता उचित नहीं है । आत्मा ओर उसका स्वप्ावभूत शान इनमें बस्तुत: सावात्म्य-अभेव होनेपर भो उनसे 
ब्रेद होता है ऐसा कहना स्लेच्छन-अपभायवण है; क्‍यों कि इस कथन से वस्तु के यथार्थ स्वरूप का झान नहीं होता । 


छा 


अथवा जो शुद्ध आत्मा के स्वरूप को जानता है-उसका अनुभव करता है उसको आत्मा और ज्ञान में ब्तुत: होने 
घाले अभेद का ज्ञान हो जानेसे उन दोनों में भेद होता है! ऐसा नहीं कहना चाहिये; क्‍यों कि यह कथन व्यवहार- 
जयाशित का-उपचरित होनेसे यथार्थ नहीं है । मुद्रितपाठ के अनुसार उसका अर्थ लेना हो तो अध्याहुत कर्ता को 
स्वीकार कर हि अर्थ करना चाहिये । उस पाठ का अर्थ-'किसी आत्मत् पुरुष को शुद्ध आत्मा के विधय में अपभा- 
बण नहीं करना चाहिमे-आत्मा ओर उसके स्वभावभूत ज्ञान में भेद होता है ऐसा नहीं कहना चातिये ।” बहा शब्द 
का अर्थ हे ज्ञान । उस ज्ञान को जो जानता है-अनुभवता है वह ब्राह्मण है । अर्थात्‌ जो शुद्ध ज्ञान की अनूभूति में 
सग्न रहता है वही ब्राह्मण है-शुद्धात्मा है। उत्त शुद्ध आत्मा के विषय में किसी भी आत्मस् पुरुष को अपभाषण 
नहीं करता चाहिये-ज्ञान और ज्ञानी में भेद होता है ऐसा नहीं कहना चाहिये अर्थात्‌ व्यवहारनय का आश्रय 
नहीं करना वाहिप्रे। 

'कथ व्यवहारस्य ( परमार्थ- ) प्रतिपादकत्वम्‌ ? इति चेत्‌ू- ( “व्यवहारनय का परमार्थ- 
पभ्रतिपादकत्व कंसे सिद्ध होता हैं ?' ऐसा प्रइन हो तो उसका उत्तर नीचेमुजब है । ) 


जा हि स॒प्णाहिगच्छ३ आप्पणमिण् तु केवल <छं । 
ते रुयकवन्टिमिमिणा मणणति लछायप्पईंबयग ॥ ९ ॥ 


जा सुयणाणं मब्बे जाणइ सुयकेबालिं तमाहु जिणा। 
णाणं अप्पा सब्बे जम्हा सुयकेबली तमग्हा ॥ १० ॥ 


यो हि श्रुतेनाधिगच्छति आत्मानमिमं तु फेवर शुद्धम्‌ । 
त॑ श्रुतकेवलिनमृषयों भर्णत लोकप्रदीपकरा: ।। ९ ॥ 


यः श्रुतज्ञानं सर्व जानाति श्रुतकेवलिनं तमाहुजिना: । 

ज्ञानमात्मा सर्व यस्माच्छरुतकेवली तस्मात्‌ ॥ १०॥ 
अन्वयार्थ- ( यः ) जो जीव ( हि ) स्पष्टरूप से-परमार्थत. ( श्रुतेन तु ) भावश्ुतात्मक 
स्वसंवेदनज्ञान से हि (इमं ) इस ( केबल शुद्ध ) कर्ममलरहित होनेसे शुद्ध अर्थात्‌ रागादिरूप विभा- 
वभावरहित ( आत्मानं ) आत्मा को ( अधिगच्छति ) जानता है (त॑ ) उसे ( छोकप्रदीपकरा: ) 
लोक को प्रकाशित करनेवाले-ससारस्थ पदार्थों के स्वरूप को प्रकट करनेवाले ( ऋषयः ) ऋषीइवर 
( श्ुतकेवलिन ) श्रुतकेवली ( भ्रणंति ) कहते हे; ( यः ) जो जीव ( सबब ) संपूर्ण ( श्रुतज्ञानं ) 
द्रव्यश्नत को ( जानाति ) जानता है ( त॑ ) उसे ( जिना: ) जिनेन्द्रभगवान्‌ ( श्रुतकेवलिन ) श्रुत- 
केवली ( आहू: ) कहते हे । ( यस्मात्‌ ) जिस कारण से ( सर्ब ज्ञान ) जो जो ज्ञान होता है वह 
संपूर्ण ज्ञान अर्थात्‌ भावश्ुतरूप और द्रव्यश्रुत के अध्ययन से उत्पन्न होनेवाला ज्ञान ( आत्मा ) आत्मा 
होता है ( तस्मात्‌ ) उस कारण से-ज्ञान आत्मरूप होनेसे ज्ञाता आत्मा ( श्रुतक्रेवली ) श्रुतकेवली है। 


आ. ख्या.- यः श्रुतेन केवल शुद्ध आत्मानं जानाति स श्रुतकेवली इति तावत्‌ पर- 


समयसारः । श्द्ष 


आशेः, यः अ्रुतज्ञानं सब॑ जानाति स श्रुतकेवली इति तु व्यवहार: । तद्‌ अन्न सर्व एक्र 
लावज ज्ञानं निरूप्यमाणं कि आत्सा कि अनात्समा ? न तावद्‌ अनात्मा, समस्तस्य अप 
अनात्मनः  चेतनेतरपदार्थपञूचतयस्य ज्ञानतादात्म्यानुपपत्ते:। ततः गत्यन्तराभावात्‌ 
ज्ञान आत्मा' इति आयाति । अतः श्रुतज्ञानं अपि आत्मा एवं स्थात्‌ । एवं सति 'यः आ- 
व्मानं जानाति स श्रुतकेवली' इति आयाति । स तु परमार्थ: एवं । एवं ज्ञानज्ञानिनो भे- 
देन व्यपदिशता व्यवहारेण अपि परमार्थमात्रं एव प्रतिपाद्यते, न किड्चचिदपि अतिरिक्‍तम्‌ ६ 
अथ च“यः श्रुतेन केवर्ल शुद्ध आत्मानं जानाति स श्रुतकेवली” इतिपरमार्थस्य  प्रतिपाब- 
यितुं अशकक्‍्यत्वात्‌ 'यः श्रुतज्ञानं सर्व जानाति स श्रुतकेवली' इति व्यवहार: परमार्थप्रतिपा- 
बकत्वेन आत्मान प्रतिष्ठापयति। 

त. प्र.- यः- प्रतिबन्धककारणाभावात्समपसूब्धसम्पक्त्वरूपस्वसंदेनसामथ्यं: कद्चन भव्यजीब: 
श्रुतेन भावश्नतस्वरूपस्वसंवेदनप्रत्यक्षसडज्ञषकज्ञानविशेषण. ८ बल कर्मकलड्कविकलत्वेनासहाय शुर्ड 
घातिकर्मोदयनिमित्तकरागाद्यात्मकविभावपरिणामवैकत्याप्रिसंलूमा त्मान शुद्धज्ञानघरनंकस्थभाव॑नेजमा- 
त्मानं जानाति परिच्छिनत्ति स्वानुभूतिगोचरतां च नयति स भव्यजीवो निशचयनयापेक्षया श्रुतकेवलीति 
परमार्थ: भूता्थ: | यः भव्य: श्रुतज्ञानं भावश्वुतज्ञानोत्पत्तिकरणभू् व्रब्यश्रुत॑ सर्व निखिल जानात्यध्ि- 
गच्छति स भव्यजोीबो व्यवहारनयापेक्षया श्रुतकेबलीति तु व्यवहारो5भतार्थ: । तदन्न सर्वमेव तावउ्ज्ञान 
भावश्वतस्वरूप द्रव्परभुतपरिच्छित्तिजन्य व भावश्ुतज्ञानं निरूप्यमाणं प्रतिपाद्यमानं किमात्मात्सस्वरुप 
किमनात्मात्मभिन्नाचेतनधर्माधर्माकाशफालपुद्गलूस्वरूपं वा ? न तावादनात्मात्मभिन्नाचेतनधर्मा दिद्वग्फ- 
स्वरूपं समस्तस्थापि सकरूस्याप्यनात्मन आत्मनो भिन्नस्य चेतनेतरपदार्थपड्चतयस्याचेतनद्रव्यपक 
कस्य । चेतनावितरे भिन्ने चेतनेतरे । अचेतना इत्यथ: । ते व ते पदार्था: व्रब्याणि । तेषां पठ्चतयं | 
इ्चर्क । तस्य । पथ्चावयवा अस्य पडचतयम्‌ । ' अबयवे तयट्‌ ' इति तयद्‌ । शानतादात्म्यानुपपत्ते- 


झनतिन तादात्म्यस्याघटनात्‌ । ततस्तस्मात्कारणादगत्यन्तराभावादुपायान्तराभाबत । ततो ज्ञानस्पाचेतन- 


पवार्थेस्तावात्म्याभावाज्जीवदव्येणव च तादात्म्यदर्शनादिति भाव: । ज्ञानमात्मेत्यायाति ज्ञानात्मनोर- 
सिन्नव्यक्तित्वमापतति । सिध्यतीति भाव: | अतोःस्मात्कारणाच्छरुतशानसपि भावश्वतस्व॒रूप द्रव्यश्षुता- 
ध्ययनजन्यं च ज्ञानमप्यात्मंव स्थात्‌ । अन्रावधारणार्थकंवकारेण ज्ञानस्यात्मसिन्नद्रव्यत्वं व्यवच्छिन्नम्‌ ॥ 
एवं सति । ज्ञानस्यात्मत्वे इत्यर्थ:। यः स्वसंवेदनप्रत्यक्षज्ञाननात्मस्वरूपानु भवनसामथ्यंसम्पन्नो भव्यजोव 
जात्मान शुद्धज्ञानधनंकस्वभावं जानाति परिच्छिनत्यनुभवति चस शअभ्रुतकेयचोत्यायाति सिध्यति | स॑ 
तु परमार्थ एवं भृतार्थ एवं । एवं ज्ञानज्ञानिनों भेदेन व्यपदिशता ज्ञानात्मानावन्योन्यभिन्नाविति व्यप-- 
दिदाता प्रतिपादकेन ध्यवहारेणाएपि परसार्थमात्रमेव भतार्थमात्रमेव प्रतिपाथते निगणछले, न किड्चिब- 
ध्यतिरिक्तमधिक व्यर्थमन्यद्वा। अथ चातो यो भव्यः श्ुतेन भावश्नुतरूपेण स्वसंवेदनज्ञानेन केवर्ल कर्मम- 
लोससबविकलत्वादसहायं शुद्ध विभावपरिणतिवेकत्यात्स्वशुद्धआनघनस्वभावनिष्ठमात्सान स्वीयमा त्मद्रव्यं 
जानाति परिच्छिनति स जीव: भ्रुतकेवलीति परमार्थस्य भूतार्थस्य प्रतिपादयितर निरूपयितुमशक्यत्वात्‌ 
यो जीच: श्रुतशानं सावश्नुतज्ञानोत्पत्ति निमित्तभृतद्रव्यश्रुताध्ययनोत्पन्न॑ ज्ञानं जानाति वेत्ति स भ्रुतकेव-- 


लीति व्यबहारों व्यवहारनयः परमार्थप्रतिपादकत्वेन शुद्धद्रग्यप्रतिपादकत्वेनात्सानं प्रतिष्ठापयति प्रतिष्ठा - 


5 ८६ शीऋधथसनाथविगंबरजेनप्रंधप्रकारानसंस्थाया: 
प्रापयति 4 ननु भाषश्ुतज्ञानोत्पत्तिनिमित्तमृतव्व्यश्रुतत्ञानिनोध्पी वानी न्‍्तनका लेडपि स्वसंवेदनशानवस्वा- 


'कूरतकेवलित्वमापश्चते इति चेत्‌, न, सम्प्रति काले शुक्लध्यानाभावात्‌ । साम्प्रतिकपुराषस्वसंवेदनशानस्य 
श्रु्वतनपुराषशुक्लध्यातात्मकस्वसंवेदनज्ञानाड्िभत्वात्साम्प्रतिकानां धर्यंध्यानसात्रयोग्यतास:द्रावाबिवा- 
नौतनकाले भावश्नुतकेवलिमः सख्भावों न सम्भवतीति भाव: । एवं ध्यषहारस्थ परमार्यत्वाभावे5पि 
परमार्थप्रतिपादकत्वमात्सब्रध्यप्रतिष्ठापकमिति तात्पयंम । 

'लैकार्थ-जो भुत के हारा अर्थात्‌ शुक्‍लध्यानस्वरूप स्वसवे इतात्मक भावश्नुत के द्वारा कर्ममलरहित और 
रागप्रेषादिख्पविभावपरिणाम र।हत आत्मा को जानता है-उसका अतृभव करता है बढ़ श्रुतफ्रेवली है यह परनार्ष है 
और जो भावश्रुतत्ञान की उत्पत्ति के साधनभूत संपूर्ण द्र॒व्यभुत को जानता है बह श्रुतक्ेवली है यह व्यवहार है। 
अब यहां बताया जानेवाला सर्व ज्ञान आत्मद्रव्यात्मक है या आत्मभिन्नधर्मादिद्वव्यात्मक है ? वह ज्ञात आत्मभिन्न- 
ब्रद्यात्मक तो नहीं है, क्यों कि सभी के सभी आत्मद्रव्य से भिन्न पराच्प्रकार के अचेतन ब्रब्यों का ज्ञान के साथ 
तादातम्य-अभेद धठित नहीं होता । उस कारण से अन्य उपाय का सर॒भाव न होनेते ज्ञान आत्मा है यह पक्ष पिद्ध हो 
जाता है। उससे भावश्ुतत्ञान और दृव्पश्रुत जन्यज्ञान भी आत्मरूफ दि होगा। ऐगा होनेपर 'जो आत्मा को जानता 
# - उसका अनुभव करता है वह श्रतकेवली है यह ( अभिष्राय ) सिद्ध हो जाता है। वह परमार्य-भतार्थ हि है । 
इखप्रकार जात और नाती इनका भेद से अर्थात्‌ ज्ञान और जानी इसमें भेद होता है ऐसा प्रतिपावन करनेवाले 
पवहारतय के द्वारा भो सिर्फ परमार्य का हि प्रतिपादन किया जाता है-किचित्‌ भी अधिक का या व्यय का प्रति- 
पादन नहीं किया जाता । अब 'भावश्रुत के-स्वमंवेदन के द्वारा कमंपचरहित और विभांवमावरूप से परिणत न हुई 
आत्मा को जो जानता है-उसका अनुमव करता है वह श्रतकेवली हे इस प्रकार के परमार्थ का प्रतिपादन करना 
मशाक्य होनेसे 'जो सपुर्ग द्व्यशुत को जानता हे वह श्रुतकेवली है इस प्रकार का व्यवहार परमार्थ का प्रतिपादक 
होलेसे आत्मा को प्रतिष्ठापना-सिद्धि करता है । 

विवेचन-फेवल हस शब्द का अर्थ 'कर्ममलरहित अत एवं असहाय' ऐसा होता हैं ओर दाद्ध इस शब्द का 
'विभावभावरहित' ऐसा बोध होता है। इन दोनों विशेषणों से शु दे आमा का जोध है। श्रुत्र दो प्रकार का ऐन्‍एफ भा- 
बशच्चुत, और दूसरा द्व्यश्षुत । भानश्रुत का अर्थ है आत्मानुभूति-स्वमवेदन और द्रन्य'वूत का अर्थ है द्वादशार वाणी। 
अनुभूति-स्वसयेदन ज्ञान हे और द्रव्यश्रुत के अध्ययन से उत्पन्न होल्थस्तथ ज्ञान भो ज्ञानरूप है । द्वव्यक्षुत वो ज्ञान 
में ज़ीवादि छठों वर यो के स्वन्तावों का ज्ञान होता है और उससे अनादिकाल से चेतन ऑर चेतनेतर पदार्थों का पृथक्क- 
रजू किया जा सकता है । पृथक्करण के बाद शद्व आत्मतरव को प्राप्ति होती है । अतः यह स्पष्ट हो जाता है कि 
भद्िश्रुतरूप साध्य को प्राप्ति के लिए द्ृत्यश्षत साधकतम सायन हे । भावशुत्तर और वह्य शत इतमें साध्यसाध 7भाव 
नीता है पह मथिता्थ हैं । कहा भी है कि-- 

दव्बसुयादों भाव तत्तों उहय हवेह सबे-[ द॑ं ? ]ज्जं। 
तत्तो संवित्ती खलू केबलणाणं हवे तत्तो ॥| 
प्रयं- द्रव्यक्षुत से भाव पुत्र होता है और उससे द्रव्यश्षुत और भावधुत सबवेय-अनभवयोग्य बन जाते है 
अनुभव का विषय बन जाते हैं। उससे संवित्ति-आत्मानुभव होता है ओर आत्मान्‌ भव से केवलज्ञान की प्राप्ति होती है। 
जो व्रच्यश्ुत को जानता हूं वह व्यवहारतय को दुर्दि से श्रुतकेवली है । जो बोतरागनिरधिकल्पसभाधि से 
आत्यातुभव करना है उप जोव को निशचयनय कौ दृष्टि से श्रुनकेवली कहते है । यद्यपि व्यवहारभ्रुलकेवल्ली अपनी 
शुद्ध आत्मा पग अनुभव नहीं करता और सिर्फ द्वादक्षागवाणी को जानता है तो भो बह सपूर्ण द्रव्यश्रुत का ज्ञाता 
होबेसे परमाय का अतिपादक होनेसे आत्मा की सिर्दोध सयप्रभाणों से सिद्धि करता है । इस आत्मसिद्धि से जो वीत- 
7'गनिविकल्कसमावि के द्वारा शुद्ध आत्मा को जानता हे-अनुभव करता है बह निशचयनय की दुष्ट से श्रुतकेखरी है।' 


सम्यसारः श्दफ 


“इसप्रकार अप्रतिपाच-जिसका भ्रतिपादन करना अद्क्‍्य होता है ऐसा परमार्थ प्रतिपाद्य बन जाता है । 

ज्ञान चाहे द्रव्यश्रुतजन्य हो चाहे भावमुतात्मकस्वतवेबनकूप हो या परपरिच्छिस्यात्मक हो वह भात्मा 
हैया आत्मभिन्नपवार्ण है ? वह आत्मधिन्नपदार्थास्मक नहीं है; कथों कि जितने भो आत्मभिन्नफ्वार्थ हैं उन सभी पांच 
प्रकार के अखेतन पदायों का शान के साथ तादात्म्य घटित नहीं होता। कहनेका भाव यह है कि परसंप्रहतय को दृष्टि से 
पदार्थ एक हि होता है और पर्यायाथिक या व्यवहारनय की दृष्टि से उसके अनंत भेद हे । कहा भी है कि ' द्रष्यसे- 
कमस्तपर्यायम्‌ 7 जीव, धर्म, अधर्स, आकाश, काल और पुद्गल ये द्रव्य के छह भेव हे । इनमेंसे जोवब्रव्य को 
छोड़कर बाकी धर्मादि पाच द्रव्य अचेतन होनेसे उनके साथ चेतन धर्म का तादात्म्य घटित नहीं हो सकता; क्यों कि 
लेतनधर्म का उनके साथ तादात्म्य हो सकता है ऐसा माननेसे जिनमें सहानवस्थायिविरोध है ऐसे चेतनधर्म और अच्े- 
शनधर्म इनका धर्मादि पांच ट्रस्यों में सहु-एफसाथ अवस्यान होता है ऐसा साननेकी आपत्ति उपस्थित हो जायवी, 
जो कि असंभव है। जब इन पांच अचेतन पवार्थों का ज्ञान के साथ तादात्म्य घटित नहीं हो पाता सब अवधिष्ट आत्म- 
द्रव्य के साथ उसका तादात्म्य घटित हो जानेसे शञानमात्र को आत्मा मानना हि पडेगा। द्रव्यश्रुतजन्यज्ञान, भावश्रुतात्मक 
स्वसंवेदनलान और परपरिच्छित्यात्मक ज्ञान ज्ञानजातीय होनेंसे उनको आत्मा सानना हि होगा; क्यों कि ऐसा 
सातनके सिवा इसरा साय हि नहीं है। अतः जब सभी ज्ञानभेदों का गत्यन्तर न होनेसे आत्मत्व सिद्ध हो जाता है 
तथ श्रुतज्ञान का भी आरभत्व हि सिद्ध होना अनिवाय बन जाता है; क्यों कि श्रुतज्ञान ज्ञानस्वरूप होनेसे उसके साथ 
भी धर्मादि पाए ब्रव्यों का तादात्म्य घटित नहीं होता | इस तरह से जो आत्मा को जानता ह वह श्रुतकेवलो है 
यहे भन्‍्तव्य सुतरां स्पष्ट तो जाता है और यही परमार्य है। इसतरह ज्ञान और जिसका इस ज्ञान के साथ तादत्म्य 
घटित होता है ऐसा ज्ञा।युक्त जीव इनमें निःचयनय की दुर्ष्टि स अर्थात्‌ परसार्यलत: भेद न होलपर भी जो ' इनमें 
भेद होता है ' ऐसा व्यकवहारनय की दृष्टि से प्रतिपादन किया गया है व भी आत्सविभ्रयक होनसे परमार्य का प्रति- 
पादत है-उससे भिन्न का नहीं है अर्थात्‌ अपरमसा्थ का प्रतिपादन नहीं हे। जो भावश्रुतरूप स्वसवेदनज्ञान से कर्मम- 
लबिकल और रागादिविभावमभावशून्य ऐसे शुद्ध आत्मा को जातता ह बन्न श्रुतकेंवनी है इसप्रकार का जो परमार्थ 
का प्रतिपादन है बह जात्मस्वरूपाना भिन्न पुरुष को समझानेरशे विषय में अनुपपुक्त है; क्यो कि उससे उसको परमार 
का ज्ञान नहीं कराया जा सपज्ता । उसको भावधुत का अर्थ क्या है ओर स्जसवेदन क्या चीज है यह वह नहीं जानता- 
द्रढ्ध॥ । को तह जानता हे और उसको जानने की किया को भी जानता हे) जो शान के साधनभृत सपयुर्ग दब्यश्ुत 
को जानता हैं वह श्रुतफेवली होता है इस प्रतिपादन को वहू आत्मासभिज्ञ पुरुष समय सकता है । किन्तु यह भ्रति- 
पादन व्यवह्टारनय की दृष्टि को लिए हुए है। यह व्यवहार भी प*सार्य का प्रतिपादन करता है । वह परमार्थ कः 
प्रतिपादक होनेसे ठप्ब्शारनय भो आत्मद्रत्य की सिद्धि करता है । 

यदि जिस जीव हो स्वसवेदनज्ञान होता है बह श्रुतकेवली होता है यह सिद्धान्त मान लिय*, तो इस काल मे 
भी जीवों »ो स्वत दनत'न होनेसे इस काल में भी श्रुतकेवली के होतमें कौनसी बाधा है ? इस प्रशन फा समाधात- 
इस काल में भो ध्वसंरेदनजान होता है इस विबय में किसी को सो आपत्ति नहों है, किन्तु पूर्वपुण्यों को जिसतरह 
शुक्लध्यानस्थकृप स्वसंवेदनज्ञान था यह ज्ञान आजकलके पुरुर्षों को नहीं होता; क्यों कि उन्हे सिर्फ धम्यंध्पान हि 
होता है । धरम्पंध्यानकूपस्वसवेदनज्ञान और शुक्लध्यानकपस्वसंवेदनलान इनमें सटिदन्तर है; क्यो कि शुक्रुध्यात पुर 
विद-द्वादशांगवाणी के जानकार के हि होता है। धरम्यंध्यान तो द्वादश्ांगवाणी, के जानकार के भी रीता है और जो 
उसका जानकार नहीं होता उसके भो होता है। सम्पक्त्व के प्रभाव से धम्यध्यान चौथे, पाचवें, छठे और सातवें 
गुणस्थानवाले जीवों के होता है ओर 'भ्रेण्यारोहण करनेवाले जीरदों के सिर्फ शुस्लध्यान हि होता है । इसकाल में 
दावशांगवाजी के पूर्णछप से जानकार नहीं हैं। अतः शुक्लध्यान का अभाव होनेते शुक उध्यानकूय स्वसंव्रेदत ज्ञाव के 
अभाव के कारण इस काठ में श्रुतक्ेबली का होना असंमव है । 


'कुत. व्यवहारनयः न अनुसतंव्य: ?” इति चेत्‌-( “ ब्यवहारनय का अनुसरण क्यों नहीं करना 
चाहिये ?! ऐसा प्रदन हो तो उसका समाधान निम्नप्रकार है ।) 


श्ध्ट ओऔऋचषममावशिगंबरज॑नप्रंधप्रकाशनसंत्थायाः 


 बबहारो5भृयत्यों भूयत्थो देसिदों दु सुडणओ। 
भूयत्यमस्सिदों खलु सम्माइट्टी हबइ जीवों ॥ ११ ॥ 


व्यवहारो5भूतार्थों भूतार्थो दर्शितस्तु शुद्धनयः । 
भूताथंमाश्रितः खलु सम्यग्दृष्टिभंवति जीवः ॥ ११॥॥ 
अन्वयार्थ-( व्यवहार: ) व्यवहारनय ( अभूतार्थ: ) अभूतार्थ है-भूता्थे नहीं है; ( शुद्धनयः 
बु) और शुद्धनय जो है वह ( भूतार्थ: ) भूतार्थ हे ऐसा ( दक्शितः ) दर्शाया-दिखलाया गया है । 
( भूताव आश्रित: ) भृतार्थथय का जिसने आश्रय किया है ऐसा अर्थात्‌ भूतार्थनयावल्ंबी जीव ( खरू ) 
परणार्थत ([ सम्यग्दृष्टि: ) सम्पर्दृष्टि [ भयति ) होता है । 

आ. रुया.- व्यवहारमयः हि सर्व: एवं अभूतार्थत्वात्‌ अभूतं अर्थ प्रद्योतवति । तथा- 
हिन्यथा प्रबलपड कसंवजनतिरोहितसहजकाच्छभःवस्य पयसः अनुभवितार: पुरुषा: पड क- 
बयसो: विवेक अकुवेन्तः बहवः अनच्छ एवं तत्‌ अनुभवन्ति; केचित्‌ तु स्वकरविकीर्णकत- 
कनिपातमात्रोषजलितप 5 कपयोविवेकतया. स्वपुरुषकाराविर्भावितसहजेकाच्छभावत्वात्‌ 
अत्तठ एवं दत्‌ अनुभवन्ति, तथा प्रबलक्रमंसंबलनतिरोहितसहजकज्ञायकभावस्थ आत्मनः 
भनुभवितार पुरुषा: आत्सकर्मणो: विवेक अकुर्वन्त: व्यवहारविभोहितहृदया प्रद्योतमान- 
भाववेइवरूप्यं त॑ अनुभवान्त; भूतार्यदाशनः तु स्वमतिनिषातितशुद्धनयानुबोधमान्ोपज- 
नितात्मकर्म विवेकतया स्वपुरुषकारा वि मावितसहजंकज्ञायफस्व भावत्वात्‌ प्रद्योतमानेकज्ञाय - 
कशआायव त अनुभवन्ति । तत्‌ अन ये भूताएं उाध्रपाव्त ते हब सम्यक्‌ पश्यन्तः सम्यर्दृष्टय: 
भदान्त, न पुनः अन्ये, कतकस्थानीयत्वात्‌ शुद्धनयस्य । अतः प्रत्यकू आत्मदश्शिध्रि:ः व्यवहा- 
रचय: न अनुसतेव्य, ॥ 

ले. अ.-सुख्याभाये सति प्रयोजन निमित्त चोपचारः प्रवर्तते इत्युक्तप्रयोजनो व्यवहारनयों हि खल 
सर्व; एवं ससवभंद: एवं अभ्ता्थत्वात्‌-अयथा स्थिताथविषयत्वात्‌। न भूतो यथास्थितो5भूत:। अभृतो5्यथा- 
स्थितोउथों विषयों यस्थ सो3भृतार्थ: | तस्य भावोउभतार्थत्वम्‌ । तस्मात्‌ । गुणिनः स्वगुणेभ्यो भेवाभावे 
सत्यपि गुणगुणिनों परस्परभिन्नाविति, देहात्मनो स्वधाव्भेदादभिन्नसत्वेषप्यनाविबन्धपर्यायवश्ञात्तयोभेदो 
नात्तौतिच भेदे सत्यभेदस्याभेदे सति भेदस्य चोपचारेण विशिष्टप्रयोजनसपेक्ष्य व्यवस्थापनादुब्यवहा- 
रस्प बयास्थितार्थाविषत्वाद भृतार्थत्वमिति विजेयम्‌ । अभूलमयथास्थितमर्थ विषय प्रद्योतयात प्रकटी- 
कहौति । तथा हि-तवेबोपपादयति । यथा येन प्रकारेण प्रबलपडकसंवलनतिरोहितसहजंकाच्छप्तावस्य- 
अद्वैलोउ्यधिकशचासो पदक: क्दंमइच प्रवलपडढुक: । तस्य संकलन व्यतिकर: संयोगों वा प्रबलपदक- 
संवेलनम्‌ » तेन तिरोहितो निगृढः सहज: स्वाभाविक एकोप्नन्यसाधारणो5च्छभाव: स्वच्छत्वं यस्य तत्‌। 
तरस ! पयस सलिलस्थानुभवितार उपभोक्तार: पुरुषा: सानवाः पड्कपयसो: जम्बालसलिलयोविवेक॑ 
पुथकूकरणमकुर्वन्तो बहवो ज़ना: अनच्छे मलोमसमेव तत्सलिलमन भवन्‍्त्यास्वदन्ते । केचिस्वन्यें केचिज्जना: 
स्वकरविकोर्णकतकनिपा तमात्रोपजनितपड्कपयोविवेकतया-स्वहस्तप्रक्षिप्तनिर्मलोक रणबी ज विदेषपत-- 


समयसारः । १८९ 


नमाजप्रकल्पितजम्थधालूसलिलपार्थक्यत्वेन । स्वकरेण स्वहस्तेन विकोर्णं प्रक्षिप्तं ७ तत्‌ कतकमम्बुप्रसा.- 
इनफल स्‌ स्वकरबविकोर्णकतकस्‌। तस्य निपाततसात्रेण पतनमात्रेणोपजनित: प्रकल्पित: पहुकपयसोजंम्बा- 
छसलिलयोविवेकः पार्थक्यम्‌ । तस्य भाव:। तया । स्वपुरुषकाराविर्भा वितसहजेकाच्छभावत्वात्‌-स्थप्रय- 
त्यप्रादुर्भावितस्वाभाविकानन्यताधारणनेमंल्यत्वात्‌ । स्वपुरषकारेण कतकफलबविकिरणात्मकप्रयत्नेना- 
विर्भावित: प्रकटीकृत: सहजः स्वाभाविक: एकफोउनन्‍्पसाधारणो5चछप्मावो5च्छत्यं प्रसाद: यस्य तत्‌ । तस्य 
भाव: । तस्मात्‌ । अच्छमेब प्रसन्नमेब तत्‌ पयोपनुभवन्‍्त्युपभुझजन्ति । तथा तेन प्रकारेण प्रबलकर्मसंब- 
लनतिरोहितसहूजेकज्ञायक भावस्य-प्रकृष्टबलद्रव्यकर्मंसंयोग निगृढस्वाभाविकानन्यसाधा र णज्ञायक त्वस्थ । 
प्रकृष्ट बल फलदानसामथ्यं यस्य तत्‌ । प्रबल च तत्‌ कर्म च्‌ प्रबलकर्म । तस्य संवलनेन संयोगेल ति- 
शेहितों निगूढः सहजः स्वाभाविक: एकोप्सन्यसाधारणो ज्ञायकभावो ज्ञातृत्वं यस्य सः । तस्य। आत्मनों 
मीवस्यानुभ्वितारो ज्ञातारः पुरुषा: नरः आत्मकर्मणोरात्मपोदगलिककर्समणोविवेक॑ पृथर्भावसकुब॑न्तो 
ब्यवहारविमोहितहृदया व्यवहारतयमोहोपहुतात्मानः प्रद्योतमानभाववेश्वरूप्यं-प्रकटी मवदूभावनाना- 
विधत्वं । प्रद्योतमान प्रकटीभवद्भावानां परिणामारनां बेइबरूप्यं नानाविधत्व यस्य स । तम्‌ । तमा- 
त्मानसनुभवन्त्यलुभवगोचरतां नयन्ति । भूतार्थदडशिनः तुन्‍-यथास्थिता्भदशिनस्तु । भूत यथास्थितमर्थ 
दृण्यं पः्यन्‍्तीत्येबंशीला: भतार्थदशिन: । स्वसलिनिषर्शतशद्धनयानुदोधसात्रोपजनितात्मकर्स विबेकतया- 
न्वबद्धिप्रस्यापितशु दनया नुवोधपात्रप्रादुर्भावितात्मकर्मपृथर्भावस्थे.” । स्वमता स्वछुद्धों निर्षातत 
प्रस्थापित: । स चासो जुद्धनयश्च स्व तिनिषधातितशुद्धयप्र: । तस्थानब!धमसान्रेण स्मरणमा्ेणोपर्जानतः 
प्रादर्भावित: आत्मकर्णो विवेक: पृथरभावों येन स। सस्य भाव: । तथा । स्वपुरुषकाराविभावितसह- 
जकज्ञायकभावत्वात-स्वप्रयत्तप्रादुभावितस्वा भाविकानत्यसाधार णज्ञात्‌ भावत्वात । स्वयुरुषकारेण शुद्धन- 
पानुस्मरणात्मकप्रयत्नेन सवर णनिर्जरणविधायिभावज ननात्मकश्रयःनन वाइडविभ्भावित: प्रकटीकृत' सहज: 
स्वाभाविक: एकोउनन्यराधारणो ज्ञायकभावों ज्ञातुभावों येन से. । तर५ भाव: । तस्सात्‌ । हेतौ का । 
प्रशोतमानकश्ायक भाव प्रकटी मवदेकज्ञात॒भावम्‌ । प्रयोतमान: प्रकटीभतबन्‌ एको:नन्यसाधारणो ज्ञायक- 
भावो यस्य सः । तम्‌ । तथात्मानमनुभवन्ति स्वसवेदनज्ञानगोचरता नयांनत । तत्‌ तस्मात्कारणादन्न ये 
जीवा: भूतार्थ ययात्यितार्थ विषय शुद्धनयमाश्रयन्ति त एत सम्यक्‌ स्फूट यथार्थंतया वा पश्यन्तो5्वलो- 
कयन्त: सम्यरदृष्टपो भवन्ति; न पुनरन्‍्ये शुद्धनयमनाभ्रयन्तो व्यवहारनयमात्रावलम्बिनों जें।वविषयक- 
परथार्थनाना भावत्सम्यग्वृष्टयो ने भवन्ति, कतकस्थानोयत्वादस्ब॒प्रसादनफलसद्शत्वाच्छुद्धनयस्य । यथा 
कतककफलं स्ववाक्तिनिसंलीकृतं सलिल कतकफलप्रकेपकाय प्रददाति तथा शुद्धनयो5पि तथोजकाय शुद्ध- 
मात्मद्रव्य प्रयच्छतीति भाव: । अतः एतस्मात्कारणात्‌ प्रत्यगन्त: आत्मदर्शिभिरात्मस्वरूपसाक्षात्कारि- 
लिर्व्ययहारनयो नानुसतंव्यः, तस्य यथास्थितार्थविषयत्वाभावात्‌ । व्यवहारनयों मुमुक्षुभिननिसरणभहं- 
तोति भाष: 

टीकार्थ-अपने सभी भेद-प्रभेदों से युक्त ब्यवहारनय ग्रथास्यित पठार्थ को विषय करनंबाला ने होनेसे 
अभूत-अयभास्थित ( बास्तवस्वरूप से रहित ) पवार्ण को प्रकट करता है। सिर्फ एक शुद्धनय हि. यपास्थित पदार्थ 
उसका बविवय होनेसे यथास्थित अर्थ को-भूतार्थ को प्रकट करता है । अब उसी विषय को सिद्ध करते हैं-जिस प्रकार 
अत्यधिकफोचड के संघोग से-सिक्रण से जिसका स्वाभाविक-मेसरगिक ओर अनन्यसाधारण अच्छभाव-निर्मलता प्र- 
शछ्ठादित होता हैं ऐमे जल का अनुभव करनेवाले बहुत से लोग कोचड और जल का पृथक्करण न करते हुए उस 


१९० ऑीऋषनाथबिगंवरजैनप्रंधभ्रकाशवसंत्याथा: 


पंकिल-कीचडसहित जल का अनुभव करते हैं; कितु कुछ लोग अपने हाथ से डाले गये कतकफल के ( पंकिस 
खल सें) पड़नेसात्र से उत्पन्न किये गए जल और जंबाल के ( जल और कोचड़ के ) प्थराव से (जल और 
कीचड़ पूथक्-अलूगअरूग हो जानेसे ) अपने प्रयत्त से जल का स्वाभाविक-नेसगिक और अनस्यशाघारण भमिमेलस्व 
प्रकट किया गया होनेसे उस निर्मल-प्रसन्न जल का हि अनुभव करते हैं। इसीप्रकार प्रबल कर्म के संयोग से जिसका 
स्वाभाविक और अनन्यसाधारण ज्ञायकभाव प्रच्छादित हो गया है ऐसी आत्मा का अनुसद्य करनेबाले, आत्मा और 
कर्म का सेंद न करनेवाले, जिनका हृदय व्यवहारनय के द्वारा मोहित किया गया है अर्थात्‌ जो व्यवहार्मूढ बने 
हुए हैं ऐसे पुदष धर्मों की नानाविधता जिस में प्रकट हो रही है ऐसी आत्मा का अनुभव करते हैं; कितु पदार्थ निस- 
गेंतः जैसा होता है बसे हि उसको देखनवाले जो होते हैं वे अपनी वुद्धि में प्रस्थापित की गयी शुद्धतव के स्मरणसात्र 
से आत्मा ओर कर्म इन का पृथरभाव / भेद ) किया जानेसे अपने प्रयत्न से स्वाभाविक और अनन्यसाधारण शञाय- 
कभाव का आविर्भाव-प्रकटीकरण किया जातेसे जिसका अनन्यसाधारण शायकन्नाव प्रकट हो रहा हँ-प्रधोतसान है ऐसी 
आत्मा का अतृभव करते है । उस कारण से इस विषय में जो पदार्थ निरर्गतः जैसा होता हैँ उसी प्रकार से हि 
उसका प्रतिपादन करनेवाले नय का-शुद्धनय का आश्रय लेते हैं थे हि पदार्थ को स्पष्टरूप से और ययाथंरूप से देख- 
नेयाले सम्यन्दृषिट हुआ करते हे-अन्यजन अर्थात्‌ शुद्नय का आश्रय ने करनेवाले सम्यर्दुप्टि नहीं हीते; क्‍यों कि 
शुद्धनलप कतकफल-निर्मली के बीज के सम्तान होता हैँ । अतः अन्तरगय में अपनी आत्सा को दर्शान-साक्षात्कार करने 
बालों को स्यवहारतय का अनुसरण करना योग्य नहीं है । 

विवेचन- निसगंत, पदार्थ जेसा होता है उसीप्रकार से उसके विषय में प्रतिपादन किया जाना चाहिये । 
ऐसा कथन हि भूतार्थ कथन कहा जाता है। हावहारमय का कार्य बस्तुयाधात्म्य को प्रकट करनेका नहीं है । किसी 
दंगसे पदा्थंविषय८ ज्ञान बराया उसभा कार्य है। पदार्थ गुणों का आश्रय-अधिकशण होता है इस अभिप्राय को 
समझानेके लिए पदार्थ और उमके गुणों मे भंद बताना आवश्यक होता है। गुणगुणी आदि में भेद का अस्तित्व 
बताना व्यवहारनय का काय है। यह भेद बारतत्र न होकर उपचरित होता है। उसीप्रकार अनादिकाल से देह के 
साथ सरलिष्ट हुई आत्मा का या कर्मों के सात सबिलिष्ट हुई आत्मा का उनमें स्वभावमेद से भेद होनेपर अभेद 
बताना व्यवहारतय का कार्प हे ' यह अमेद बासतवय से होकर उपचरित होता है । इस से यथा स्थित पदार्थ व्यवहार- 
नय का विषय न होनेसे अर्थात्‌ अयवास्थित अर्थ उसका विषय होनेसे व्यव्हारनय अभतार्थ है यह बात स्पष्ट हो 
जाती है । अतः अयथास्वित अर्थ उसका विदा होनेसे व्यव्टारसय अयधास्थिन अर्थ को अर्थात्‌ अभूत अर्थ को 
प्रकट करता है। शुद्धनय एक 7 होता है, व्यक्हारनय के जिसप्रकार अनेक भेद होते हैं उसप्रकार शुद्धतय के भेव 
नहीं होते | शुद्रनय यधास्थित पद्धार्ण को विषय करता ह8-वहू अयथास्थित पदार्थ को अपना विषय नहीं बनाता । 
अतः निमगंतः पदार्थ जेसा होता है ग्रैसा हि वह होता है इसप्रकार पदार्थ के विषय में शुद्धनय प्रतिपादन करता है-पदार्थ 
निसर्गत. जेसा होता है वसा हि उसको बताता है । इसो अभिप्राय को स्पष्ट किया जाता हैं-जल से अधिकतर की-- 
चड़ मिल जानेसे बढ़ मेला बन जाता है और मंला बन जानेसे उसका स्वाभाविक स्वच्छत्व तिरोहित-प्ररुछश्न हो 
जाता है ऐसे मेले जल को जो पीते है वे पुरुष कीचड़ और जल का पृथक्‌्करण न करते हुए उस अस्वच्छ जरू 
का हि अनुभव करते हैं । वे पुरुष कीचड का स्वभाव और जल का स्वभाव भिश्नश्चिन्न होनेपर भी दोनों को एक 
समझ बंढते हैं। दोनों का मिश्रण होनेपर भो वे अपने यथार्थ स्वभाव फो छोड़ते नहों । सिश्रण की अपेक्षा से दोनों 
का एकत्व होनेपर भरी वह एकत्व वास्तविक नहीं है। इस सद्वय में सपुक्‍त हुए कीचड ओर जऊ को व्यवहारनय 
की दृष्टि से अभिन्न समझकर व्यवतारों जग उसको पो जाता है। यह अवास्तव एकत्व व्यवहारनय का विषय बनता 
है । दूसरा फोई चतुर पुरुष जल ओर कीचड़ को स्थमावभेद के कारण भिन्नभिश्न समझता है और कतलफल से 
उनका पथक्त्व हो सकता है यह जानता है। इस ज्ञान से युक्त होनेसे वह उस मेले जल में कतकफल को डालकर 
जरू की स्ववावभ्त स्वच्छता को प्राप्त कर छेता है और स्वच्छ जल को पी जाता है। जल और उसको स्वच्छता 
में जो अभेव होता है उसको वह शुद्धनय के द्वारा जानता है । इस शान के कारण हि वह जल को स्वच्छ करने का 
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प्रखत्म करता है ।|उस नेसगिक स्वच्छता से युक्त जल हि शुद्धनय का विषय होता है। 


अनावि काल से आत्मा के साथ कर्म का संइलेबकूफ्संयोगसंबंध बना हुआ है । इस प्रबल अर्थात्‌ फल देनेकी 
बिपुर सामध्य से युक्त कर्म का आत्मा के साथ संयोग हो जानेसे आत्मा का स्वाभाविक और अनन्यसाधारण ऐसा 
जो शायकभावरूप स्वन्ाव वह आवृत बना हुआ है । ऐसा शायकशावरूप स्थभाव जिसका प्रस्छादित बना हुआ है 
ऐसी आत्मा का भेदशानविकल पुरुष अनुभव करते हैं। ऐसे पुरुष आत्मा और कर्म इनमें सेव नहीं करते-उन दोनों 
में अभेद है ऐसा वे समझते हैं । आत्मा ओर कर्म इससे भेद होनेपर इनमें अभेद बताना व्यबहारनय का कार्य है । 
उन दोनों में स्वभावभेद के कारण वस्जुतः भेद होनेपर भी उनमें भेद नहीं है यह कथन उपचर्रित है-वास्तावक 
नहीं है। इस अवास्तव अभेद को व्यबहारनय विषय करता है ओर ऐंसे व्यवहाश्नय से जिसका मन सढ बन गया 
है ऐसा मोहाक्रान्त जीब हि सिर्फ व्यवहारनय के अवलंबन से आत्मा और उसके साथ संयुक्तावस्था को प्राप्त हुए 
करत इलकों अभिन्न समझता है। जीव और कम इनमें होनेवाला अवास्तव अभेद व्यवहारनय का विश्य बना हुआ 
होनेसे व्यवहारनय की अभृताथंता का ओर अधभूताथंप्रतिपादकत्व का स्पष्टोकरण हो जाता है । ऐसे अभतार्थ का 
प्रतिपादन करनेबाली व्यवहारनय का जो अवलंब लेते हैं वे जिसमें नानाविध धर्म प्रकट हो रहे है ऐसो आत्मा का 
अनुभव करते हैं-शुद्ध्ञानषनरहूप एकमात्र धमंथाले आत्मा का वे अनुभव नहीं करते; क्‍यों कि ज्ञाथकभावमातन्ररूप 
एकधमंबाली भूतार्थरूप-यथास्थितार्थकूप आत्मा व्यवहारनय का विषय नहीं बन सकती-उसका विषय अभताय 
अर्थात्‌ अनेकधर्मात्मक आत्मा हि बन सकती है । बस्तुतः जश्ञायकर्मावभाजरूप एकधर्मात्मक आत्मा हिं भताथ्थ -यया- 
स्थिताथ है । अनेकधर्मात्मक आत्मा भूतार्थ नहीं है। आत्मा के अनन्लधर् ज्ञानसात्ररूप एक धर्म के हि पर्याय है । 
पर्यायों की-भेदों की प्रधानता व्य/्हारनय को दृष्टि से होती है। अतः अनेकधर्मात्मक आत्मा अभूतार्थ होनसे व्यव- 
ह।रनय का हि विषय बनती है-शुद्धनय का नहों । भूतार्थ को-यथास्थित अर्थ को देखने का जिनका स्वभ/थ बमा 
हुआ है थे अपनी बुद्धि में प्रस्थापित किये गये शद्धनय के स्मृतिसात्र से आत्मा और कर्म में भेद है ऐसा जानते है । 
जीव चेतन होता है और कर्म अचेतन होता है । अतः इनमें भेव है-अभद नहीं है इस प्रकार का सल्कार जिनके 
हुदय में दृढमूल बना हुआ है ऐसे पुरुषों के सामने दो द्रव्य जब संयुक्त अवस्था में आ जाते है तब उसका पूर्बतन 
संस्कार प्रबुद्धजागत हो जाता है और उस प्रबद्ध हुए संस्कार के द्वारा अर्थात्‌ स्मृति के द्वारा संयुक्त हुए पवार्थों में 
भेद है ऐसा जाना जाता है। इस पद्धति से कंबद्ध आत्मा और कर्म इनमें भेद हे ऐसा भूताथंदर्शो पुर जानता है । 
अपने स्मरणादि प्रयत्त से इसप्रकार का ज्ञान हो जानेपर आत्मा के स्वाभाविक और अनन्यसाधारण ज्ञायकभ-व को 
बह प्रकट फरता है| इसप्रकार आत्मा के स्वभावभूत शायकभाव के प्रकट किये जानेपर जिसका एक ज्ञायकाव 
( सदाके लिए ) प्रयोतमान होता है ऐसी आत्मा का वह अनुभव करता है । शुद्धनयावलूम्बों पुरुष शुद्धनय की 
वृष्टि से आत्मा और कर्म संयुक्त होनेपर भी उनमें भेद बताता है। उन दोनों में से शुद्धत्षायफ्ावात्मकस्वभाववाली 
आत्मा के अनुभव के लिए प्रयत्न किया करता है ओर प्रयत्नों की सफलता हो जानेपर जिसका ज्ञायकभावहझुप एक 
हिं स्वभाव या धर्म होता है ऐसी अपनी आत्मा का अनुभव करता है। इससे स्पष्ट हो जाता है कि एकसात्रस्वप्ा- 
खयाला व्रब्य हि शुद्धएय का विवय पड़ता है । स्वभावभेदों से युक्त द्रव्य उसका विषय नहीं बनता । बह सिर्फ व्यव- 
हारनय का विषय बनता है । इस कारण से जो यथास्थितार्थ को विषय करनेवाले शुद्धनय का आश्रय लेते है वे हि 
अपनी एकस्वभाववालो आत्मा को स्पष्टरूप से अच्छोतरह से जाननेवाले होनेंसे सम्यग्वृध्टि बनते हैं। जो भूतार्थनय का 
अवलब नहीं लेते वे आत्मा के यथार्थस्वरूप के ज्ञान से वंचित होनेसे सम्यरवृष्टि नहीं होते; क्‍यों कि शुद्धतय कतक- 
फूल के समान होती है। जिसप्रकार कतकफल जलगत कीचड्‌ को हटाकर लिर्मजल की प्राप्ति में सहायक होता है 
उसीध्रकार शुद्धनय कमंसल को हटाकर शुद्ध आत्मा को प्राप्ति में सहायक होती है । अतः जिन्हें अंदरंग में शुद्ध 
मात्सा का साक्षात्तार हुआ होता है ऐसे' पुरुषों को व्यवहारनय का अनुसरण नहीं करना चाहिये । 

सभी व्यवहारनयों का या व्यवहारनय के सभी भेदों का विषय भूतार्थ-ययास्थित अर्थ नहीं होता । व्यव- 
हारनय के सदृतव्यवह्नर ओर असद्भूतब्यवहार ऐसे दो भेद है । जो एक हि वस्तु को विधय करता है उसे सदभ- 
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तब्यवहार कहते हैं भोर जो भिन्न वस्तुओं को विषय करता है उसे असदुभ्तव्यवहार कहते हैं। उपचरितसद्भूत- 
स्यवहार ओर अनुपचरितसब्भूतव्यवहार इसप्रकार सद्भ्तव्यवहार के दो भेव हैं। उसीप्रकार असवृभूतव्यवह्ार के 
उपचरितासद्भ्तब्यथहार ओर अनुप्चरितासद्भ्तव्यवहार ऐसे दो भेव हैं। व्यवहारनय के इन चार भेदों के बिवय 
बयास्यित अर्थ न होनेसे ये चारों भेद अभूतार्थ हैं। “ सोपाधिकगुणगुणिनोर्मेदविषयः उपचरितसव्भूतव्यवहारः, यथा 
भीवस्य सतिशानादयों गूणा: ' इस बाक्य में बिये हुए उपचरितसदभतव्यवहार के लक्षण से शात होता है कि इस नये 
का विषय बना हुआ गुणगुणी में बताया जानेवाला भेव बाघ्तव नहीं हैं ; क्‍यों क्ि युण और गुणी सोपाधिक-सकर्मक 
होलेपर भी उनमें बताया जानेबाला भेद वास्तव तहीं है-उपचरित है | गुणगुशी सोपाधिक होमेपर भी अशुद्ध निश्चय 
को दृष्टि से उनमें परमार्थतः अभेद हि होता है । इसप्रकार सोपाधिक गुणगुणी में परमार्यतः अभेद होनेपर भी जो 
भेद बताया जाता है वड़ वबःहतव नहीं है-भूतार्थ नहीं है-उपचरशित है। “ निशपाधिकगृणगुणिनोभेंद विषयोपतृपचरित- 
सद्भूसब्यवहार:, यथा जायहय केवउज्ञानादयों गुणा: ।!' इस लक्षणबाक्य में बिये हुए अनुपचरितिसद्भूतथ्यवहार के 
छक्षण से स्पष्ट हो जाता है कि इस नय का विषय बना हुआ गुणगुणी में बताया जानेयाला भेद वास्तव नहीं है 
भूताय॑ नहों है; क्‍यों कि केवलज्ञान और उसका स्वामी जीव ये दोनों उसके साथ कर्म का संबंध ने होनेसे निरुपाधिक 
होनेपर भी उन दोनों में तादात्म्य अर्थात्‌ अभेद होता है। इसप्रकार नियदपाधिक गुणगृणी में परमार्थतः अभेद होनेपर 
भी उनमे जो भेद यहां इताया गया है वहुश्वास्तव नहीं है-भूतार्थ नहीं है। अत; इस भेद का भो विषय भतार्थभ नह 
है । ' संइलेषरहितवस्तुसंबंधविषय: उपचरितास रमेलैरं० ह':, यथा वेवदत्तस्य धनभ्‌ । ”इफ्स ताक्‍्य में दिये हुए >प- 
चबरितासद्भूतव्यवहार के लक्षण से ज्ञात होता है शिइ्स नय का विषय भो भूताथ नहीं है ( तावात्म्ये हैं वास्तञ् 
संबंध है । देवदत्त और धन दोनों संबलेषरहित हैं । इनमें जो स्वस्वामिभावसंबंध बताया गया है वह धास्तव नहां; 
क्यों कि परिणाम और परिणासो इनमें तादात्म्यसबध होनेसे जिसप्रकार का स्वस्वाशिभावसंबंध होता है उसप्रकार का 
स्वस्वामिभावसंबंध नहीं है। अतः वेशदत्त और धन इनमें जो स्वस्थासिभाषसंबंध बताया गया है वह उपचरिश 
होनसे इस नय का जिंपय बना हुआ संबंध भूतार्थ महीं है। “ संब्लेषबसहितवस्सुसम्बन्धविषयोःनुफ्थरितासद्‌ मूतव्यव- 
हार , यथा जीवस्य हारोरस्‌ । ' इस वाक्य में दिये हुए अनुपचरितासदभूतव्यवहु/र के रूक्षण से ज्ञात होता है कि 
इस नय का विषय भी सता्थ नहीं है। लोव ओर उसका शरीर इन दोनों में संबलेघ-संयोगसबंध है । यह संयोय- 
संबंध बात्तव संबंध न होनेसे इनमें जो स्वस्थामिभावकप सवध बताया गया है वह बास्तव नहीं है; क्यों कि जीव 
और दारीर में तादात्म्यसंबंध महीं होता । 
इससे स्पष्ट हो जाता है कि व्यवहारनतय के सभी भेदों का विषय भूताअं नहीं होता जौर यह भूतायं म 
होनेसे उनके द्वार। भूताय्थ का प्रतिपादन नहीं हो सकता है । 
इस गाया का दूसरा एक अर्थ बताते हुए आधाय औओोजयसेन ने ब्यवहारमय को भूतार्थ भी कहा है | इस 
दृष्टि से व्यवहारतय कर्थंचित्‌ भूतार्थ ओर क्यंचित्‌ अभता्थ होनेपर भी वह सबंधा आवेय और सर्वथा अनादेय भी 
नहीं हैं। शुद्धनय भूता्थ हि होनेसे सर्वथा प्राहय है । इन दोनों नर्यों के द्वारा वस्‍्तुस्वरूप को जामकर शाता 
को सध्यस्थ दन जाना चाहिये-उसे किसो एक हि नय का पक्ष नहीं लेना चाहिये । दोनों नयों में से किसी एक हि 
लय का अवलंब करने से एकान्त हो जाता है। भगवान्‌ अमृतचखसूरी ने एुरवायंसिद्ध्यपाय में कहा है कि- 
मुख्योपचारविवरणनिरस्तदुस्तरबिनेयदुर्बोधा: । 
व्यवहारनिदच्चयज्ञा: प्रवतेयन्ते जगति तीथ्थेम ॥॥ ४ ॥। 
अर्थ-मुख्य कथन और उपचरित कथन को बताकर जिन्‍्हों ने शिष्यों का दु्लध्य ( बड़े रष्ट से दूर-मथ्ट 
किया जानेवाला ) अशान नष्ट किया हे ऐसे व्यवहार और निरच्षय के आाननेवाले (आज्ार्थ ) संसार में सौर्य की 
( धसंमा्ग की ) प्रवृत्ति कराते हे । 
विवेशन-पुण और गणी चाहे सोपाधिक ( उपाधिसहित, कर्मसहित ) हो या निस्वाधिक, उसमें होनेबाला 


समयसारः १९३ 


“अभेद भूतार्थ हे-बास्तविक है यह कथन सुख्य हे और उनमें बताया जानेबाला भेद अभूतार्थ होनेसे-आास्तविक न होने- 
'हे “उनमें सेद होता है! यह कपन उपचरित है ऐसा, ओर दो भिझ्म पदार्थों में-वे चाहे संशिलष्ट हो या चाहे असं- 
किलष्ट हो-होनेवाला भेद भूतार्थ है-वास्तविक हे यह कयम मुख्य हें और उनमें बताया जानेवाला स्थस्वासिधावसंबंध 
अर्थात्‌ अभेद अमृता्थ-अवास्तविक-उपचरित होनेसे “ उनमें अभेद हे” यह कथयम उपचरित है ऐसा बताकर व्यच- 
'हार और निदचय के जानकार पुरुष शिष्यों के कष्टसाध्य अज्ञान का नाश करते हैं और संसार में धर्मतीर्थ की 
प्रदुत्ति कराते हैं। यहांपर और एक दृष्टान्त को पेश करके खुलासा किया जाता है । जिसमें घी रक्‍्खा जाता हैं ऐसे 
धट को 'घी का घड़ा' ऐसा कहा जाता है । हस कथन में घट की अर्थक्रिया को प्राधान्य प्रवानकर उसे 'घी का घडा ! 
'ऐसा कहा जाता है । उपादान की दृष्टि से यह कथन गौण है । विशिष्ट आधाराधेयशाव की मुख्यता को लेकर 
ऐसा कथन किया जाता हैँ । इस प्रकार का आधाराधेयन्नाव वास्तव नहीं हे; क्‍यों कि घट में जल भो रक्‍्खा जाता 
हैं । घट ओर मृत्तिका में उपादानोपादेयभाव होनेसे 'मृत्तिका का घट ' यह कथन मृर्य और यथार्थ है । उनमें होसे- 
वाला स्वस्वासिभावसंबंध यथार्थ है । इसप्रकार जब इन दोनों दृष्टियों को समझाया जाता है तब शिष्य के घटादि- 
विषयक अज्ञान का नाश होता हे । 
निश्चयमिह भूताय्थ व्यवहारं वर्णयन्त्यभ्तार्थम्‌ । 
भतार्थबोधविमखः प्रायः सर्वोष्पि संसार: ॥ ५ ॥। 
अर्थ--जिसका भूतार्थ-यथास्थित अर्थ विषय होता है उसे पहां आगमशास्त्र में निश्चयनय और जिसका अ- 
भूता्थ-अयथास्थित अर्थ विषय होता है उसे व्यववहारनय कहा है । बहुत करके सारा का सारा संसार अर्थात्‌ संसारी 
जीव ययास्थित पदार्थ के ज्ञान से वचित हे-वस्तु के यथार्थस्वरूप का उसे ज्ञान नहीं हैं । 
विवेचन- प्राय.” इस शब्द से “वस्तु के याथात्म्य को जाननेवाले होते हि नहीं ऐसा नहीं हे” यह 
भभिष्राय स्पष्ट हो जाता है । निरंचयशब्द से यहां शुद्धनिश्चय का ग्रहण करना अभोष्ट हैं; क्‍यों कि शुद्धनिशचय हि 
पदार्थ के शुद्ध स्वरूप को प्रकट कर सकता है । अशुद्धनिइच्य अशुद्ध पदार्थ को प्रकट करता है और जशुद्ध पदार्थ 
और उसके विभावभादों मे अभेद बताता है / उनमें भेद बतानवाला न होनेसे उसे व्यवहारनय की श्रेणि में शामि- 
ले नहीं किया जा सकता । 
अबुधस्य बोधनार्थ मुनीश्वरा देशयन्त्यभूतार्थम्‌ । 
व्यवहारभेव केवलमवंति यस्तस्य देशना नास्ति ॥ ६ ॥। 


अर्थे- अज्ञानों जीबों को ज्ञान करानेके लिए जिसका विषय यथास्यित अर्थ नहीं है ऐसे व्यवहार्तय का 
उपदेश देते हे । जो केवल व्यवहारनय को हि जानता हे-निश्चयनय को जानता नहीं उसके लिए उपदेश नहीं । 
विवेचन- शुद्धनिश्वय परसा्थ होता है और व्यवहारनय परमाथ्े का प्रतिपावक होता है। अज्ञानी जीव 
को परमार्थ का ज्ञान करानेके लिए अभतार्थ व्यवहारतय का अवलंब लेना पडता है। जो सिर्फ व्यवहारनय फो हि 
जानता है और शुद्ध निशचनयनय को जानता नहीं-मानता नहीं उसके लिए परमार्य का उपदेश नहीं है ओर हो भो 
नहीं सकता । जो परमार्थ को हि नहीं मानता उसके लिए व्यवहार के उपदेश की आवश्यकता नहों है । 
माणवक एवं सिहो यथा भवत्यनवगीतसिहस्थ । 
व्यवहार एवं हि तथा निई्चयता यात्यनिश्चयज्ञस्थ ॥ ७॥ 


अथै- जिसको सिंह का ज्ञान नहीं कराया गया होता है उसकी दृष्टि में बिल्ली हि जिसप्रकार सिहरूप हो 


जाती है उसीप्रकार जिसको (शुद्ध) निश्चय का ज्ञान नहीं होता उसकी दृष्टि में व्यवहारतय हि नि*चयनयरूप दन 
जाती है अर्थात्‌ व्यवहार को हि बह शुद्धतिश्चय-परमार्थ समझ्न बेठता है । 


शर्ट अभीआऋधभनाथविभंबरजेनप्रंथप्रकाशनसंस्थाना: 


विवेशन-.. जो सिर्फ व्यवहारमार्गएर आकूढ़ होता है-निश्चयमार्ग को जामता हि नहीं यह अपने शुद्ध आारणा का 
अद्भवान या अनुक्वन नहों करता, उसको विशेषरूप से महीं जानता ओर अपने आत्मस्वरूप को अनुभूति में निरत नहीं 
होता । हसी कारण से उसके परिणाम शुद्ध नहीं होते । यद्यपि शुभपरिणामों से विशिष्ट शुद्धि होनेसे ओष में शुक्ह- 
ध्यान को योग्यता व्यक्त हो सकतो है तो भी सर्वभा ऐसा होता हि है ऐसा नहीं है । शुभपरिणा्ों से स्वर्ग की 
प्राप्ति भी होती है। शुद्धनिश्चयािन सुमुक्षु सम्पग्दुष्टि जीव के शुभपरिणामों से मिथिकल्प समाधि को योग्यता व्यक्त 
होती है । कितु जो शुद्ध सिक्चय को जानता नहीं कितु व्यवहारसागग में निमग्न बना हुआ होता है और अरिहंसदेव, 
निर््रभगुरु आदि की भक्ति में सग्न होकर अपनेको कृतकृत्य समझता है उसकी दृष्टि में व्यवहारनय हि निश्चयनय 
बन जाती है अर्थात्‌ निविकल्पसमाधि कौ योग्यला उसमें व्यक्त नहीं होती । महात्रता।दे को वह अपना सर्वस्य 
सान बंठता है । 
व्यवहारनिशचयो यः प्रब॒ध्य तत्देत सवति मध्यस्थ: । 
प्राप्नोति देशनाया: स एबं फलसबिकलं दिष्यः ।। 


अर्थ- जो व्यवहार और निश्चय इन दो नयों को यथार्थरूप से जानकर मध्यस्थ होता है अर्थात्‌ किसी“ 2 
सिर्फ एक नय को नहीं पकडता वह शिष्य देशना का-उपदेश का पुर्ण फल प्राप्त कर लेता है । 

विवेचन- केवल व्यवहारनतय का आश्रय लेनेवाला परमारथथभूत शुद्ध आत्मा की प्राप्ति नहीं कर सकता- 
सिर्फ अपने शुभ परिणामों के द्वारा स्वर्गादि की प्राप्ति कर लेकर संसार में हि परिभ्रमण करता रहता है और केवल 
निदंचयनय का जाश्रय लेनेबाला व्यवहारमार्ग से चयत होनेसे पापषध कर लेता है और शुद्ध निश्चय की प्राप्ति भी 
नहीं कर सकता । अत. दोनों में से किसो एक टि नय को पकडना ठीक नहीं है । प्रथम व्यवहारनय के द्वारा निःछण- 
यनय फी-शुक्लध्यान की योग्यता की प्राप्ति कर लेनी चाहिये और वादमें निशचयनय के द्वारा मोक्षकी-शुद्ध आत्मा 
की प्राप्ति के लिए पुरुषार्थ करते रहना चाहिये । निश्चय की प्राप्ति हो जानेपर व्यवहारनय स्वयमेष छूट जाती है। 
निदचय की प्राप्ति के बाद व्यवहारनय का परिहार करना शकक्‍य हो जाता है । 
अथ च केषाड्चित्‌ कदाचित्‌ सः अपि प्रयोजनवान्‌ू, यत:-( अब कप्नो किन्‍्हीं को वह भी- 
“व्यवहारनय भी प्रयोजनवान्‌ हैँ; क्‍यों कि-- 


सु सुडादंसो णायव्वा परमभावदरसीहिं । 
वबवहारदोसेदा पुण ज दु अपरम ठिदा भाव ॥ १२॥ 


शुद्धः शुद्धादेशों ज्ञातव्य: परमभावदशिभि: । 
व्यवहारदेशित: पुनः ये तु अपरसे स्थिता भावे ॥ १२॥ 
अन्वयार्थ- (परमभावदशिभिः ) जो परमभाव को-श्ुद्ध आत्मा को देखते हे-जानते है-उसका नि- 
विकल्पसमाधि/शारा या शक्ट्ध्यान की अवस्था में अनभव करते हे-उनको परमात्मस्वरूप की प्राप्ति 
कर लनेके लाए उपयकत होनेस ( शद्घभादेशः ) गद्धवस्तु का या वस्तु के शद्धस्वरूप का प्रतिपादन क- 
रनवाला ( शुद्धः ) ग॒द्धनय ( ज्ञातव्यः )अवश्य जानना चाहिये, ( पुनः) और (येंतु ) जो 
( अपरमे भावे स्थिता: ) परम भाव मे-शुद्ध आत्मा की जिसमे अनुभूति होती है ऐसी शक्लध्यान की 
अवस्था मे स्थित नहीं ह-शुस>ध्यानावस्था के रूप से जो परिणत नहीं हुए है अर्थात्‌ जो सराग- 
सम्यग्दप्टि को अवस्था से आग बढ़े हुए नही हें-उसी अवस्था में है उनको ( व्यवहारदेशित: ) व्यव- 


समयसार: । १९७ 


-हारसंज्क नय [ ( शातब्यः ) ] अवश्य जानना चाहिये अर्थात्‌ उसका अनुसरण करना चाहिये । 
[ कहने का भाव यह है कि जिन्हें शुक्लध्यात की प्राप्ति हुई होती है ऐसे साग्यवान्‌ जीवों को शुद्धनय का 
हि अवरंब लेगा पढ़ता है; क्‍यों कि अपनी विशिष्ट अवस्था के कारण व्यवहारनय का अवल्ंजन ये कर हि नहीं स- 
कते । जिन्हें शुक्लध्यानावस्था को प्राप्ति नहीं हुई होती अर्थात्‌ जिनकी अवस्था धर्म्यध्यान के हि योग्य होती है वे 
शुद्धनयालूम्यी बन हि नहीं सकते; क्‍यों कि उनको सरागसम्यरदृध्टि को अवस्था हि शुद्धलय का अवलंबन करनेके 
विषय में प्रतिबन्धक बन जाती है । शुद्धनय का अव्॑बल लेनेके लिए पुरुषा्थ अवश्य करना चाहिये; कितु शुक्ल- 
ध्यानावस्था की-शुद्धनय का अवरूंधन करनेके योग्य अवस्था को ( परिणति की ) जबतक प्राप्ति नहीं होतो तबतक 
व्यवहारतय का अवलंबन नहीं छोड़ना जाहिये; क्‍यों कि उसे छोडने से शुभपरिणतियों का भी अभाव हो जायगा । 
सरागसम्यग्दृष्टि के न अशुभ परिणसन होता है ओर न उस अबस्था में शुद्धधरिणमन भो हो सकता है । उसकी शुद्ध 
परिणति की प्रतिबन्धक होती है उसकी सराग अवस्था और अशुभपरिणति की प्रतिबन्धक होती है उसकी सम्पक्‍त्व- 
युकक्‍्तावस्था । कहनेसात्र से शुद्धनथ का अवलंतन किया जाता है ऐसा कदापि नहीं होता । उस नय का अव्ंबन कर- 
ने की योग्यता-दाक्ति जोव में हो तो हि वह शुद्ध तयावलम्बी बन सकता है-अन्यथा नहीं । जबतक अप्रत्यास्यानावरण 
और प्रत्याख्यानावरण कर्मों का और संज्वलन को कुछ प्रकृतियों का अभाव नहीं होता तबतक शुद्धनभयावलंबन को 
बात फिजूल है-व्यर्थ है । जिन्हें शुद्धनय को तो प्राप्ति महों हुई है ओर जिन्‍्हों ने व्यवहार का भी त्याग कर दिया 
है उनके पापकर्म का बंध न होगा तो और क्‍या होगा ? ] 

आ. ख्या.- ये खल्‌ पर्यन्तपाकोत्तोणंजात्यकातंस्वरस्थानीयं परम भाव॑ अनुभवन्ति 
तेषां प्रथमद्वितीयाद्यनेकपाकपरम्परापच्यमानकातंस्वरानु भवस्थानीयापरमभावानुभवन-- 
शुन्यत्वात्‌ शुद्धद्रव्यादेशितया समुद्योतितास्खलितेकस्वभावकभाव: शुद्धनयः एवं उपरित- 
नेकप्रतिवर्णिकास्थानीयत्वात्‌ परिज्ञायमानः प्रयोजनवान्‌, ये तु प्रथमद्वितीयाद्यनेकपाकपर- 
म्परापच्यमानकातंस्वरस्थानीयं अपरमं भाव॑ अनुभवन्ति तेषां पर्यन्तपाकोत्तीर्णजात्यकाते- 
स्वरस्थानीयपरमभावानु भवनश्‌न्यत्वात्‌ अशुद्धद्रव्यादेशितया उपदर्शितप्रतिविशिष्टेकभावा- 
नेकभाव: व्यवहारनय: विचित्रवर्णमालिकास्थानीयत्वात्‌ परिज्ञायमानः तदात्वे प्रयोजन- 
बान्‌, तीर्थ-तोरथफलयोः इत्थं एवं व्यवस्थितत्वात्‌ । उकत॑ च- 


/ जद जिणमयं पवटटह ता मा ववहारणिच्छए मुयह । 
एगेण विणा छिज्जइ तित्थं अण्णेण उण तच्च ॥ 

त. प्र.- यः कक्चन पुरुष: पर्यन्तपाकोत्तीणंजात्यकातंस्वरस्थानीयं-पर्यन्तोडन्तिस: पाक: पचन 
पर्यन्तपाकः । तत उत्तो्ण पर्यन्तपाकान्निष्कान्तम्‌ । तच्च तज्जात्यमुत्कृष्टगु्णं कार्तस्वरं सुबर्ण । तस्य 
स्थाने भव तत्स्थानीयम्‌ । उत्कृष्टगुणसुबर्णसवर्णमित्यर्थ: । परममुत्कृष्टतमं भावमात्मद्रव्यम्‌ । शुद्ध- 
तमावस्थापन्नसात्सानसित्यर्थ:। अनुभवन्ति स्वसंवेदनज्ञानगोचरीकुर्यन्ति तेषामनुभूतात्मस्वरूपाणां प्रथम- 
दितोयाद्यनेकपाकपरम्परापच्यमानकातंस्थरानु भवस्थानीयापरम भावान भवनश्न्यत्वात्‌-प्रथम द्विती याद यो5 
नेके ये पाकाः पचनानि तेषां परम्परयाउप्नुपृष्येंण पच्यसानं सनन्‍्तप्यमानं यत्कातंस्वरं सुबर्ण तस्य 
यो5नुभवस्तत्स्थानीयो योप्परमभावस्यानुत्कृष्टावस्थस्यात्मनोइनुभयोष्नुभवन तस्थ शुन्यमभाव: ॥ तस्य 
भावस्तस्मात्‌ । ये परम॑ भावमनुभवन्ति तेघामपरमभावानुभवनं न सम्भवतोति हेतोरित्यर्थ: । शुद्ध- 
द्रव्यादेशितया शुद्ध द्रव्यप्रतिपादनशीलत्वात्‌ । शुद्धमेकस्व भावकसडख्याक द्रव्यमादिशतोति झीलझस्य 


. १९६ सीऋषभनासदिशंबरजेतप्रंथप्रकाइनसंत्थायत 


शुद्धदरव्यावेशी । तस्य भावस्तत्ता। तया। समुद्योतितास्ललितेकस्वभाबेकसाव:-प्रकटोकृतनित्येकस्वभाजेक- 
रूपत्व: । समुद्योतितः प्रकटोकृतो5सखलितः स्खलनविकल्त्वा प्लित्यः एकस्व॒न्नाव: एकधर्मात्मक: खपत अप 
ऐकध्यमेकरूपत्व॑ येन सः । व्रश्यस्येकधर्मात्मकत्वात्मकटोकृततवेकरूपत्व: । शुद्धनय ध्हो 
कास्थानीयत्यात्‌. पर्यन्तपाकोत्तोर्णोत्कृष्टप्रकारकसुवर्णसदृशत्वात्‌ । वर्ण: श्रकारो जातिरव॑ब्स्त्यस्थाः 
वर्णिका । उपरितनी पर्यन्तपाकोत्तीणंत्वादुल्कृष्टसमकाधनुत्तमा या वर्णिका सुबर्णविदषजातिस्तत्स्थानो- 
बस्तत्सदशः । तस्य भाव: । तस्मात्‌ । परिज्ञायमानो5स्यस्यमानः प्रयोजनवानुपयुक्तों हितकरों वा। 
अनन्यसाधारणेकधर्म वत्त्वादनुपात्तवेइबरूप्यस्य दरव्यस्य शुद्धनयविषयत्वाच्छुद्धात्मानमनु भवतामशुद्धात्मा- 
नुभतिविकलानां शुक्लध्यानेकतानतामुपगतानामनन्यसाधारणशुद्धज्ञानघनेकस्वभावशुद्धात्मनः प्राप्यत्वा- 
त्तादुगात्मस्वरूपाविभविनसमर्थ: शुद्धनयः एवं परिज्ञायमानो5भ्यस्यमानों हितकृत्‌, न व्यवहारनय इति । 
शकक्‍्लध्याननिमग्नमनस्कानां शुद्धनय एवानुसत्तंव्य इति भाव:। ये तु प्रथमद्वितीयाद्यवेकपाकपरम्परा- 
वच्यमानकातंस्वरस्थानीयं-प्रथमद्वितीयादयो5नेके ये पाकाः पचनानि तेषां परम्परया55नुपृव्येण पच्यमान॑ 
सन्तप्यमान यंत्‌ का्तंस्वर सुवर्ण तत्स्थानीयस्तत्सदृशः | तम्‌ | न्यूनाधिककिट्रसहितसुवर्णतुल्यमित्थर्थ: । 
अपरभमं न्यूनाधिकाशुद्धि समाकरान्तं भावसात्मद्रव्यमनु भवन्त्यनुभवगोचरतां नयन्ति । सरागावस्थमात्मान- 
सनभवस्तीत्यर्थ: । तेषां सरागावस्थात्मानुभवितृणां पर्यन्तपाकोत्तीर्णजात्यकातंस्वरस्थानीयपरमभावानु- 
भवनवान्यत्वादन्तिसपाकनिष्कान्तानुत्तमसुवर्णसवर्णेकशुद्धज्ञानघनस्वभावात्मकक ने जात्मानुभवन विकल - 
त्वात्‌ । पर्यन्तादन्तिमात्पाकात्सन्तपनादुत्तोर्ण निष्कान्तमत एवं जात्यमनत्तमं यत कातेस्वरं तत्स्थानोयस्त- 
त्तुल्यो यः परमः शुद्धशानघनंकस्वभावों भाव: शुद्धमात्मद्रव्यं तस्य यवनुभवन तस्य शन्‍्यमभाव-। तस्य 
भावस्तस्मात्‌ । अशुद्धद्रव्यादेशितया-अशुद्ध विभावभावात्मकमनेकान्तात्मक ज्र॒ द्रव्यमादिश्ति प्रति- 
पादयतीति शील स्वरूपमस्याशुद्धद्रव्यादेशी । तस्य भावस्तत्ता। तया। उपदर्शितप्रतिबिशिष्टंक भावानेक- 
भाव:-उपदर्शित: प्रकटीकृत प्रतिविशिष्टंकभावस्पोत्कृष्टत्भकस्व भावस्य द्रव्यस्थानेकभावो5ःनन्तधर्मा- 
त्मकरूप॑ बेइवरूप्यं येत सः | आविष्कृतकधर्मात्मकवस्त्वनेकान्तत्व: इत्यर्थ: | व्यवहारनयो5भतार्थविषय- 
त्वादभ्तार्थप्रतिपादको व्यवहारसऊज्ञों नयः प्रमाणगृहीतार्थेकदेशग्राही ज्ञप्तिसाधनभूतो ज्ञानविशेषः 
विचित्रवर्णमालिकास्थानीयत्वात्‌ नानाविधमुक्तादिरत्नग्रथितशेखरतुल्यत्वात्‌ । विचित्रा: नानाविधा' 
मनोहराः वा वर्णा: मोक्तिकादोनि रत्तानि तेषां तद्प्रथिता मालिका शेखर: साल्यं वा । “ अथ पुंस्थेव 
वर्ण स्थात्स्तुतों रूपयशोगुणे। रागे द्विजादों मुक्तादों शोभायां चित्रकम्बले ' इति विश्वलोचने । 
तत्स्थानीयत्वात्‌ तत्सदृश्वत्वात्‌ । परिज्ञायमानः परिच्छिद्यमान: । तदास्वेष्परमभावानभवनकाले । 
सरागावस्थायासित्यर्थ: । तुरीयगुणस्थानादारभ्यासप्तमगुणस्थानान्तमिति विज्ेयम्‌ । प्रयोजनवान्‌ 
हितकर: । न तदूध्व॑ प्रयोजनवानिति भाव: । अनन्यसाधारणकधर्मत्वेषपि तदन्तर्भाव्यनन्तधर्मप्राधान्या- 
दुपात्तवेश्वरूप्यस्थाभ्तायंभतस्य द्रव्यस्य व्यवहारनयविषयत्वात्सरागावस्थमात्मानमनुभवतां शुद्धात्मान्‌- 
भूतिविकलानां धमम्यंध्यानवतां शुभपरिणामाविभविकत्वाद्धितानुबन्धीति व्यवहारनयोपउनुसरणाहूं: इति 
भाव: । उक्त चेत्यादि-यदि जिनमत॑ प्रवतंयितुमिच्छत ताह व्यवहारनिस्वयनयद्वयं सा मुझ्चत । 
व्यवहारनयपरित्यागे व्यवहारमा्गप्रणाशात्तो्थोच्छेदप्रसड्ो निशचयनयपरिहरणे च पदार्थनाज्ञापत्ति: । 


ततो द्योरपि प्रमाणगृहीतार्थेकदेशग्राहिणोनंययो: कस्याए परिहारों न हितानबन्धीतसि मनसि विधेयं 
मुमुक्षुभिरित्यत्र चोद्यम्‌ । 


समयवसार: १९७ 


टीकार्थ- जो पुरुष अन्तिम पाक से निकले हुए उत्कृष्टलल सुबर्ण के समाम जो भाव अर्थात्‌ आत्मव्रच्य 
उत्कृष्ट होता है उसका अनुभव करते हैं उनके विचय में प्रथम, हिलोय आदिरूष पाकों की-तपाने को जो परम्परा- 
ऋम होती है उस क्रम से पकाये जानेबाले ( अनुत्कृष्ट ) सुबर्ण के अनुभव के समान अनुल्कृष्ट भावरूप आत्मा के 
अनुसव से वे ( शुद्धात्मा के अनुभव से ) शून्य होनेसे ( जो शुद्ध आत्मा के अनुश्नव में सग्न रहते हैं उन्हें अशुवात्मा 
का अनुभव नहीं होता । ) शुद्धद्रव्य का प्रतिपादण करतेके स्वश्वाव से युक्त होनेके कारण जिसने जिसका एकसात्र 
स्वभाव अस्जलित-नित्य होता है ऐसे द्रव्य का एकस्वन्नाव प्रकट किया है ऐसा हि उपश्तिन अर्थात्‌ अन्तिम पाक 
से उतरे हुए उत्कृष्ट सुबर्णजाति के समान होनेसे अनुभ्ूयमान-जिसका अनुभव-अभ्यास किया जाता है ऐसा शुद्धनय 
प्रयोजनवान्‌ है-उपयुक्त है-हितकर है। जो प्रथम, द्वितौय आदिरूप पाफ़ों की परंपरा से-क्रम से पकाये जानेवाले 
सुबर्ण के अर्थात्‌ अशुद्ध सुबर्ण के समान होनेवाले अपरम भाव का अर्थात्‌ अशुद्ध आत्मा का अनुश्तव करते है उनके 
विषय में अतिभ पाक से निकले हुए उत्कृष्टतम सुवर्ण के समान होनेवाले परमभाव का अर्थात्‌ शुद्ध आत्मा का जो 
अनुभव उसका उनमें अभाव होनेसे अशुद्ध वब्य का कथन करनेवाझा होनेसे जिसने उत्कृष्टतसम एकस्वभाववाले 
एक व्रस्य का अनेकत्वब-अनेकधसत्सिकत्व प्रकट किया है ऐसा व्यवहारनय नानाविध रत्नों की साला के समान होनेसे 
जाना जानेवाला वह्‌ अपरमभाव का-सराग अवस्था से युक्त अशुद्ध आत्मा का अनुभव करते समय प्रयोजनवानू- 
उपयुक्त-हितकर हुतता है; क्यो कि इसप्रकार से हि तीथं की ओर तीर्थफल की निदिच्रात होती है | कहा भो है 
कि-हे भव्य जीवो ! यदि जिनसत को चलाना चाहते हो-उसकी उन्नति करना चाहते हो तो व्यवहार और नि३चय 
इन दोनों नयों फो छोडना नहों चाहिये, क्‍यों कि व्यवहारतय को छोडने से तीर्थ का ओर निश्चय को छोडनेसे 
तत्व का उच्छेद हो जाता हें। [ जिसप्रकार क्रम से पकाया जानेपर हि सुवर्ण शुद्ध होता है, उसीप्रकार अपने 
परिणामों की कम से शुद्धि की जानेपर शुद्ध आत्मा की प्राप्ति ही सकती है । क्रम को छोडकर पहले पाक से उतरा 
हुआ सुवर्ण जिसप्रकार शुद्ध नहीं होता उसीप्रकार सम्यकक्‍त्व को प्राप्ति होते हि उसे मोक्ष की प्राप्ति नही होती । 
उसे अभ्रत्याख्यानाधरणादि द्ृव्यकमं का और तज्जन्यविभावपरिणतियों का अभाव करना निताग्त आवश्यक होता 
है, क्‍यों कि पुवपुर्व शुद्धि उत्तरोत्त रशुद्धि की निमित्तकारण होती है और इस क्रम से हि अपबर्ग अवस्था की प्राप्ति 
हो सकती हे । यदि ऐसा न होता तो चौथे गुणस्थान में हि जीब मुक्त हो जाता | 


विवेचन- सुवर्ण सोलह पाकों के बाद शुद्ध हो जाता है। अंतिम पाक से निकला हुआ सुवर्ण उत्कृष्ट होता 
है । उस युवर्ण को जब सुवर्णपरीक्षक देखता है तब उसको उसके उत्कृष्टत्व का हि अनुभव-ज्ञान होता है-अनुत्कृष्ट 
सुवर्ण का-अजुद्ध सुवर्ण का ज्ञान नहीं होता । अशुद्ध सुबर्ण को हि सोलहबार तपाकर उसे शुद्ध किया जाता है ' जब 
शुद्ध करतेकी क्रिया की जाती है तब सुवर्ण अशुद्ध होता है। जो शुद्धात्मा का अनुभव करते है उन्हें अशुद्ध-सराग 
आत्मा का अनुभव नहीं होता । शुद्ध आत्मा का अनुभव करते समय शुद्धनय का हि अवलंब लेना हितकर होता है; 
क्यो कि वह दाद्ध स्वरूप का ज्ञान कननेवाला हीनेसे शुद्ध आत्मा का ज्ञान-अनुभव कराता है। नित्य एकस्वभावरूप 
एकत्य हि शुद्धनय का विषय होनेसे उसीको हि वह प्रकट करता है। अतः आत्मा का शुद्ध एक ज्ञायकभाव को प्रकट कर- 
नेका उसका स्वभाव होनेसे उसो एक ज्ञायकभाव को हि वह प्रकट करता है-आत्मा के अनतधर्मों को या उसके अशद्ध 
भावो को वह प्रकट नहीं करता । मुम॒क्षु आत्मा का एक ज्ञायकभावयक्त शुद्ध आत्मा हि प्राप्य होनेसे उसकी प्राप्ति 
करनके लिए शुद्धभअयथ का अवलब लेना हि उपयुक्त हे-हितकर है; क्‍यों कि शुद्धात्मा की प्राप्ति करनेके लिए शुद्धतय 
हि सहायक हो सकती है । जो पुरुष क्रम से तपाये जानेबाले अशुद्ध सुबर्ग के समान जो आत्मा अशुद्ध होती है उसका 
अर्थात्‌ सराग अवस्था से युक्त आत्मा का अनुभव करते हैं उनमें शुद्ध आत्मा का अनुभव करनेकी योग्यता न होनेसे वे 
शुद्ध आत्मा का अनुभव नहीं कर सकते। उनके विषय में व्यवहारनय हि प्रयोजनवान्‌-उपयुक्‍त होता है । यह 
बयवहारनय बंधक होनेसे सरागसभ्यखृष्टि के शुभवन्ध का हि कारण होता है । इस व्यवहारसय का विषय अशुद्ध 
डड्य होनेसे उत्कृष्ट एकधर्मबाले द्रव्य का अनेकधर्मवत्व को बह व्यक्त करता है। उत्कृष्ट एकधमंवाले पदार्थ का 
अनेकध मं वत्व का नाम हि उसकी अशुद्धता है। जो एकधर्मात्मक-एकशायकावात्मक बड्रब्य को अर्थात्‌ आत्मा को 


१९८ ओीऋषभतावदिमंबरज॑गप्रंथप्रकाशनसंस्याया: 


प्रकट करता है वह व्यक्हारमय अभूतार्थ आत्मा को हिं प्रकट करता है। इस अनेकधर्भात्मकत्व के प्रतिपादन के द्वारा 
बह सूतार्थ आत्मा का हि प्रतिपादन करता है, फिर भले हि वह शुद्धनिश्चय के समान भूतार्थ न होता हो । जिस- 
प्रकार एकश्र ग्रधित नानाविध रत्नों के विधय में प्रतिपादन किया जानेसे मालाबिबयक प्रतिपादन हो जाता है 
उसीप्रकार आसत्मद्रव्य के एकधर्भ के पर्यायभूत अनेकधर्मों का प्रतिपादन किया जानेसे एकशायकर्मादात्मक वव्य का 
प्रतिषदन हो जाता है। अतः व्यवहारमय वस्तु के अनेकधर्मात्मकत्व का प्रतिषादक होनेपर भी एक असाधारणधघर्मा- 
स्मक द्रब्य का प्रतिपादक होता है यह स्पष्ट हो जाता है । इस नय का हि सरागसम्यक्त्वी अवलंब ले सकता है और 
उले छेना भी थाहिये; क्यों कि शुद्धलय का अबलंब लेने को शक्ति वह सराग होनेसे उसमें नहीं होती । व्यवहारगय 
से लीर्थ की और निशज्चयनय से तीथंफल की व्यवस्था बन जानेसे अपनी परिणतियों के स्वरूप के अनुसार दोनों नयों 
का अधलुंध करना चाहिये । 
निश्चय ओर व्यवहार इन दोतों में से सिर्फ किसी एक का आश्रय करनेसे मिश्यकान्त हो जाता है । 
नि:चय साव्य है ओर व्यवहार उसका साधक है। यवि सिर्फ निशच्रय का अवलंब किया गया तो व्यवहार विफल हो 
जायगा और साधक व्यवहार के अभाव में साध्यरूप निशचय की प्राप्ति नहीं होगी । यदि सिर्फ निश्चय का अवलंब 
किया तो साध्य के अभाव में साधन विफल हो जायगा। अतः दोनों का अवलंब लेना हि नितान्त आवश्यक है । 
कहा भी है कि- 
णो ववहारेण बिणा णिच्छयसिद्धी कया वि णिद्दिट्ठा । 
साहणहेऊ जम्हा तसस य सो भणिय ववहारो ॥ 
अर्थ-- जब व्यवहारनय नि३इच्चयनय की साधनभूत हेतु बतलाई है तब व्यवहारणय का अभाव होनेपर 
निषसयनय की सिद्धि किसो तरहसे भो निरदिष्ट नहीं हो सकती । भावार्थ साधन का अभाव होनेपर साध्य की सिद्धि 
कभी नहीं हो सकती ऐसा न्यायशास्त्र का सिद्धान्त है। व्यवहारनय निशचयनय की साधनभूत होनेसे उसके अभाव 
में निश्खधयनय की सिद्धि कदाप नहीं हो सकती । अतः शुद्धनिदुच्षय की प्राप्ति के लिए व्यवहारनय का आश्रय करना 
नितांत आवश्यक है । व्यवहारनय के अभाव में निड्चय की प्राप्ति होती है ऐसा मानना साधन के अभाव में साध्य« 
सिद्धि होतो है ऐसा माननेके समान है । उपादानकारण के या निमिसकारण के अभाव में कार्य की सिद्धि क्या 
किसीने कभो देखो है ? 
और एक विचारणीय बात यह है कि यदि सिर्फ निड्चयनय को सवंथा आदेय मानकर और व्यवहारनतय 
को सर्वथा हैय समझकर उसका अभाव कर दिया तो सभी ग्तियों में जीव को सर्वथा शुद्ध हि सानना पड़ेगा; क्‍यों 
कि शुद्धनय की दृष्टि से जीव सर्वया शुद्ध हि होता है। ऐसा माननेपर जीच की संसार अवस्था का ही सर्वथा अभाव 
मानना पडेगा। ससार का अभाव साननेसे बंध अवस्था का भी अभाव सानना होगा ओर बंध अवस्था का अभाव 
साननेसे सोक्ष का भी अभाव हो जाएगा। सांस्य इससे अधिक और क्या कहते हैं ? “न बध्यते न मुच्यते पुरुष: इस 
वाक्य के द्वारा इसी अभिप्राय को ईइवरफ़ष्ण मे अपनी साख्यकारिका में व्यक्त किया है! अतः किसी अवस्था में 
व्यवहारनय को गौण समझनेसें कोई आपत्ति नहीं है तो भी किसी अवस्था में उसे भी सुख्यता देनो होगी ही । 


उभयनयविरोधध्वंसिनि स्यात्पदाझइके जिनवचसि रमन्ते ये स्वयं वान्तमोहा: । 
सपदि समयसार ते परं ज्योतिरुच्चेरनवमनयपक्षाक्षुण्णमीक्षन्त एबं ॥ ४ ॥। 


अन्वय- ये वान्तमोहा: स्यात्पदाइके उभयनयविरोधध्वंसिति ज़िनवचसि स्वयं रमन्ते ते अनयं 
अनयपक्षाक्षुण्णं समयसारं उच्चे: पर ज्योति: सपदि ईक्षन्ते एव । 


अर्थ- मोहनीय को सातप्रकृतियों को निकालकर भिथ्यात्यादि विभावशावरूप से परिणत न होनेसे स्पात्का « 
उमृद्रित शुद्धनय और व्यवहारनय में होनेवाले विरोध का विध्वंस करनेवाले जिनेंद्रशगवान्‌ के बचन में स्वयं रत होले 


समयत्तारः । १९९ 


हैं थे वनातत-अनादिमिधन, कुनय का पक्ष लेनेवालों के धारा अजंडित, शानस्वसाव आत्मा के सारभूत अत्यंत उत्कृष्ट 
लेज को ( झञानरूप तेज को ) केवलजान को अर्थात्‌ आत्मा के ज्ञायकरूप एकमात्र स्वभाव को शीघ्र वेखते हि हैं- 
उसके उस स्वभाव का अवश्यमेव अनुभव करते हैं । 


त. प्र.- ये पुरुषा: वान्तमोहा: उद््‌गीणणसप्तप्रकृतिकमोहाः बहिष्कृताप्र त्याख्यानावरणादिसड्लकमोह” 
नोया: क्षीणमोहाइच । निराकृतमोहोदयजनितविभावभावा हत्यर्थ: (सप्तप्रकृतिकमोहाभाते सम्यकत्थोप- 
लूब्धिरप्रत्याख्यानादिसडक्षकमोहशून्पत्वे शुक्लूध्यानयोग्यताप्रादुर्भावः सकलमोहक्षये आधिकलशद्धात्मस्व- 
रूपोपरूब्धिभंवतीति त्रिवारं वान्तमोहशब्दग्रहणमावश्यकं प्रतिभाति। स्थादिति पद स्थात्पदमडको लूक्ष्म 
पसय तत्‌ । तस्मिन्‌ । क्रियापदप्रतिरूपकाव्ययसझश्कमनेकान्तसाधकं॑ कथश्चिदर्थद्योतकं केवलज्ञान- 
सम्मिश्रमिदं स्थात्पम । उसयनयविरोधध्वंसिनि-उभ्योनंययोनिईचयव्यवहा रतययोविरोध: उभयनय- 
विरोध: । तं॑ ध्वंसयतीत्युभयनयविरोधध्वंसि । तल्मिन्‌ । एकद्रव्यानकधर्मविषयेकद्रव्येकधर्सविषयत्वा- 
जूदाभेदप्रधानत्वादन्धकमो क्षकत्वाच्चो भयोग्यंवहारनिइ्चययोविरोधो पज्ञान्यपेक्षया,. ज्ञान्यपेक्षया तु 
विरोधाभावस्तद्ध्बंसि तदपहतु ! तस्मिन्‌ । जिनवचसि भगवज्जिनेंद्रमुखार विन्दस्थन्दिन्याप्ततमे हेतुकृत- 
बाधनानहें निखिलजोवजातहिते वचसि रसन्ते रता भवन्ति व्यपगतसप्तप्रकृतिकमोहोवयप्रादुर्भावित्त- 
मिथ्यात्वाद्यात्मक भावमोहान्धतमसत्वाद्गाढ़ श्रद्धाना भवन्तीति भाव: । ने पुरुषा अनवमनादनन्तत्यावृत्प- 
त्तिविकलत्वात्सनातनमनयपक्षाक्षुण्ण कुतयपक्षपातिभिरव्याहतस्‌ । ने नयः अनयः । कुनय इत्यथ्थे:, । 
नव्ा5त्रउप्रावस्त्याथंवत: । अनयः कुनय पक्षों येषां तेप्नयपक्षा:। अध्रद्स्तनयपक्षपातिन हत्यथें: । 
लैरक्षण्णमव्याहतमप्रतिहतमनयपक्षाक्षण्णम्‌ । एकान्तपक्षपालिभ्तिरजनितदोषमित्यभिप्राय. । समयसारं 
-समयः सम्यस्ज्ानं सारो मलतत्त्वं परसार्थों यस्य तत्‌ । उच्चेरत्यर्थभतिशयेन परमुत्कृष्टं ज्योतिर्ञानतेज: 
सपदि कषायक्षयसमकाल ईक्षन्ते एवायलोकयन्त्येब । एवकारोउावधारणारथंकः । तेन निर्रयेनावलोक- 
यन्‍्तीत्यर्थ: । केवलज्ञानं प्राप्नवन्तीति भाव: । 

विवेचन-चतिनके दर्शनमोहनीय की तीन प्रकृतियों का और चारित्रमोहनीय कौ-अनन्तानुबन्धी को चार 
प्रकृतियों का अभाव हो जाता है-उपयम या क्षय हो जाता हैं उनके सिथ्यात्वाविरूपविशभ्ावपरिणलियों का जभाव 
होकर सम्प्रकत्व का प्रादुर्भाव हो जाता है-उनके सामान्यतः आत्मोपलव्धि होती हैं और ये जिनेन्द्रभगवान्‌ के बचन 
में रत हो जाते हे-उसका थाठढ श्रदात करते हें । अप्रत्याख्यानावरणादिसंज्ञककर्सों का अभाव हो जानेपर उसमें शुक्ल- 
ध्यान की योग्यता व्यक्त हो जाती हैं और उस योग्यता के कारण बे शुद्ध आत्मा के स्वरूप का अनुभव करने रूग 
जाते है । बाद से सोहनोयकर्स का सार्णतः क्षय हो जानेपर शुद्ध आत्मरूप से परिणत हो जाते हैं। जिस समय 
मोटनीयकर्म का पूर्णतः क्षय होता / उसी समय क्षीणमोह आत्मा के शुद्धस्वरूप की अर्थात्‌ शुद्धज्ञायकमाव की उप- 
लय हो ताती है । ऐसी मोहरहित जो आत्माएं स्यास्कारम॒द्राइकित और स्याद्वादविया से युक्‍त होतेसे शुद्ध निरच- 
घनद और “प्र:हा' नये हतमें होनेवाले विए।ध का परिहार करनेयादे जिनेख् भगवान के बचन में रत हो जाते है वे 
अन/धतस्ल-पनावन होनेसे अनुत्नन्न, नयाभासों का पक्ष पकड़नेवालों के द्वारा बाधित ने किये गये, सम्परज्ञान जिस 
का मूलतत्त्व हे ऐसे अत्यन्त उत्कृष्ट ज्ञान के तेतर को जिस समय सोहनीयकर्म का स्र्णल क्षय हो जाता है उसी 
समय प्रफट डोते हि देखते हे-उसबग अनुभव करने रूग जाते हें-उस तेज के रूप से परिणत हो जाते हे । शद्धनिशच- 
बनय एक द्रव्य के एक धर्म का प्रतिपादक होनेसे ओर व्यवहारतथ एक द्रव्य के अनेक धर्मों का या जनसभपत्व 
का प्रतिपादक होतेसे शुद्धनय अभेदअधान-अभेंद का प्रतिदादक और व्यवहारन् ताद त्म्यसंबंधवाले गुणगुणे आदि 
में भेद का और दो भिन्न पदार्थों के >भेद का उपचार से प्रतिपादक होनेसे और शुद्धनय भोक्षक और स्थवहारनय 
बधक होनेसे उसमें विरोध होता है-दिखाई देता है। इस विरोध का परिहार स्याद्रादविद्या से युक्त जिनवचन हि 


०० श्रीआऋष भनाथविगंवरजैनप्रंथप्रकाहमसंस्थाधाः 


करता है; क्‍यों कि स्पात्पद कर्यश्वित्‌ इस अर्थ का चोतक है। कलश में प्रयुक्त किया गया एबकार शुद्धास्मेश्षण 
किया का सद्भाव मियम से होता है इस अभिप्राय को प्रकट करनेवाला होनेसे उस क्रिया के विध्य में संदेह को अब- 
काश हि नहीं मिलता है । 
जिनागम में पदार्थ का निर्णय स्याह्रदविद्या के द्वारा किया जानेसे बस्तुस्वरूप का ययार्थ ज्ञान होता है। 

जिनायम में रत होनेबालों का मोहनीयोदयजम्य विभावधाषरुप अज्ञान नष्ट हो जाता है और अज्ञान का अभाव हो 
जानेपर ब्रव्यक्ुत से स्वसंवेबनात्मक सावश्ुत को प्राप्ति हो जाती है। भावशुत से केवलल्ञानस्वरूप आर्मा के शुद्ध 
शामकभाव का प्रावूर्भाव हो जाता है। इस शुद्धशायकावरूपस्वभाव को प्राप्ति का नाम हि मोक्ष है-अपबर्ग हेँ। 
इसतरह जो जिनागम में रत होते हैं और जिन में मोहनीय का अभाव होता है ऐसी भव्य आत्माओं को शुद्धशाय- 
कभ्ाव की प्राप्ति हो जाती है । 

व्यवहरणनय: स्याद्यद्यपि प्राकपदव्यासिह निहितपदानां हन्त हस्तावलस्बः। 

तदपि परममर्थ चिच्चमत्कारमात्रं परविरहितमन्तः पदयतां नेष किडिचत्‌ ॥ ५॥। 


अन्वय८- इह पदव्यां निहितपदानां व्यवहारनयः यद्यपि प्राक्‌ हस्तावलम्ब: स्यात्‌ तदपि पर- 
विरहित॑ चिच्चमत्कारमात्रं परमं अर्थ अन्तः पद्यतां एब न किड्चित्‌ । 

अर्थ- जिन्होंने इस मार्ग में पेर रखा है या जो निशच्यमोक्षसार्ग की-निद्यरत्नत्रय की प्राप्ति के लिए 
व्यवहाररत्नत्नय के रूप से अर्थात्‌ सरागरत्लत्रथ के रूप से परिणत होते है उनके लिए यथपि प्रारंभिक अवस्था 
में व्यवहारनय निश्चितरूप से हस्तावलबन है-निःचयरत्नत्रय की प्राप्ति का निश्चितरूप से साधन है तो भो जो 
प्रविरहित अर्थात्‌ कर्मपुदगलों से और आत्मा के विभावभावों से रहित, चिच्चमत्कारमात्ररूप-शुद्धशायककर्ाव- 
मात्ररूप परम अर्थ को-शुद्ध आत्मा को देखते हे-जानते हे-उसका अनुभव करते है उनके लिए वह व्यवहारनय कुछ 
भी नहीं हे-निष्प्रयोजन है-हितकर नहीं है । 

त. प्र.- इह पदव्यां मोक्षप्राप्तिताधनभूते रत्नत्रयात्मके मारे निहितपदानां अ्रस्थाप्यमानचर- 
णानां। निधातुं स्थापयितुमारब्ध निहितस्‌। आद्यकर्मणि क्‍तः । पद चरणमुग्यमो वा। पदव्याभिति 
विषयसप्तमोग्रहणे सोक्षमार्गप्राप्त्ययंभारव्धोद्यमानाम्‌ । नि३चयरत्नत्रयप्राप्त्यर्थ ारव्धोद्यमानामित्यमि- 
प्रायः । व्यवहाररत्नत्रयमुररीकृत्य तदप्पेण परिणस्थ वा नि३ुचयरत्नत्रयप्राप्त्य्थंमारव्धपुरुषकाराणा- 
मित्याशयः । तदारम्भण चाप्रत्याख्यानादिकषाये सत्यपि विभावभावात्मकत्वेन भेदज्ञानसामर्थ्याद- 
परिणमनसेव । वीतरागरत्नत्रयप्राप्तयं समारब्धोद्यमानां तेषां व्यवहरणनयो5भतार्थस्सन्नपि परमार्थे- 
प्रतिपादकत्वाद्धितकरत्वाद्यग्यपि प्राक्‌ पूर्वतन्यां प्रारम्भावस्थायां हल्‍्त नि*चयेन । ' दाने नि३चये 
च हन्तकार:  इति क्षीरस्वामी स्वोपज्ञामरटीकायाम्‌ । हस्तावलम्बः करावलम्बनस्‌ । वीतरागरत्न- 
त्रयप्राप्त्यर्थमग्रतो सोक्षमार्गे प्रस्थातुमालम्बनभूत: । साधतभूत: इत्पर्थ: । स्थादभवति | तदपि तथापि 
परबिरहितं-कर्मपुद्यलतज्जनितविभावाभ्यां रहित परित्यक्तम्‌ । तद्द्वितयवविकलमित्यर्थ:। चिच्चमत्का- 
रमात्र तादात्म्यापश्चचेतन्यात्मकज्ञायकस्वभावमात्र परममर्थ शुद्ध चेतन्यलक्षणमात्मानमन्तोष्भ्यन्तरे चेतसि 
पश्यतां शुद्धात्मानुभववतां एव व्यवहारनयों न किडज्चित्‌ न प्रयोजनवान। हितकरों नेति सावः । 

विवेचन- मोक्षप्राप्ति के साधनभूत रत्लत्रयात्मक सार्गपर जिल्‍्तोंने पेर रखा है अर्थात्‌ रत्नत्रयरूप से परिणत 


हुए हैं था सम्पकत्व की जिन्हे प्राप्ति हो गयी है कितु जिनकी रागरूप विश्लावधावात्मक परिणति होतो रहतो 
है ऐसे सरागसम्यकत्वी के विषय में व्यवहारनय हितकर होती है और वह व्यवहारनय जब थे बीतरागरत्मत्रय की 
ओर बढ़ने का प्रयत्न करते है तब निश्चितरूप से सहायक होता है; क्‍यों कि उस व्यवहार के आलम्बन से हि उनमें 


लमयसार: २०१ 


/जिजिष्ट शुद्धि-शुक्लध्यान की योग्यता आानिर्भृत होतो है । अतः ऐसे सरागावस्थापन्न जीबों के विषय सें मोक्षमार्ग के 
'प्रारंभिक अवस्था में यद्यपि व्यवहारतय सप्रयोजन होती है तो भी जो द्रव्यकर्म और भावकर्मों से रहित होता है, ऐसे 
शायकभावमात्रस्वप्ाववाले परम अर्थ को-शुद्ध आत्मा को देखते हैं-उसका साक्षात्कार करते हैं-उसको जानते हैं- 
उसका अनुभव करते हुँ उतको दृष्टि में यह व्यवहारतय कुछ नहीं है-प्रयोजनवान्‌ नहीं है-उपयुक्त नहीं है । 
साध्य की सिद्धि हो जानेपर साधन की आवधश्यकता कवापि नहीं होती । व्यवहाररत्नत्रय साधक होता है और 
'निश्चयरत्नत्रय या वीतरागरत्नवय साध्य होता है ! वीतराग सम्यक्त्व की या वीतरागरत्नत्रय की प्राप्ति हो जानेपर 
सरागसम्यक्श्व को आवश्यक सानना बोतराग अवस्था में भो जीव की सराग अवस्था को अपेक्षा करना हें । एक 
काल में जीव की सराग और वीतराग इन दोनों अवस्थाओं का होना असंसज है; क्‍यों कि जीव की एक काल में 
दो अवस्थाएं नहीं हो सकती । अत: सरागावस्था और वबीतरागाबस्था इनमें पौर्वापर्थ होनेसे, वीतराग अवस्था से 
सरागता का अभाव होनेसे, दोनों अवस्थाएं एकहि आत्मा की होनेसे और बीतराग अबस्था की प्राप्ति ही जानेपर 
सरागावस्थारूप साधन का अभाव हो जानेसे शुद्धात्मा का अनुभव करनेवालों के विषय में व्यवहारनय कुछ भी 
नहीं होती, फिर उसका सप्रयोजनत्व तो दूर हि रह जाता है। जिसका अस्तित्व हि नहीं होता उसका प्रयोजनवत्त 
कैसे हो सकता है? कहा भी है कि- 
वबहारादो बंधो मोक्खो जम्हा सहावसंजुत्तो । 
तम्हा कुरु तं गडठणं सहावमाराहुणाकाले ॥ 
अर्थ- जब व्यवहार से बध होता हे और जब मुक्तावस्था में आत्मा स्वश्ावसंयुक्त होतो है अर्थात्‌ 
शुद्धस्वभाववाली होती है तब स्वन्नाव की पुर्णरूफ से सिद्धि करते समय उस व्यवहारनय को गौण कर दो । और 
भी देखिए- 
णिच्छयदों खलु मोक्खो बधो ववहारचारिणो जम्हा । 
तम्हा णिव्वुदिकामों बबहारं चयदु तिविहेण ॥ 
अर्थे- जब ( शुद्ध ) निदचय से मोक्ष होती है ओर व्यवहार का अवलब करनेवाले के बध होता है तब 
मोक्ष की इच्छा करनेवाले जीव को मन-वचन-काय से व्यवहार का त्याग करना चाहिये । 
एकत्वे नियतस्य शुद्धनयतो व्याप्तुयंदस्यात्मनः 
पुर्णक्ानधनस्थ दर्शनमिह द्रव्यान्तरेभ्य: पृथक । 
सम्यग्दशनमेतदेव नियमादात्मा च तावानयं 
तन्मुक्त्वा नवतत्त्वसन्ततिमिमामात्मायमेको5स्तु नः ॥ ६॥। 
अन्वय- यत्‌ इह शुद्धनयतः एकत्वे नियतस्य, व्याप्तु', पूर्णशानधनस्यथ अस्य आत्मन' एतद 
द्रब्यान्तरेभ्य. पृथक्‌ दर्शन एवं सम्यस्दर्गन ( यद्‌ ) अय आत्मा च नियमात्‌ तावान्‌ तत्‌ इमां नव- 
तच्वसन्तति मुक्त्वा अय नः आत्मा एक' अस्तु । 
अर्थ- जब इस संसारावस्था में या व्यवहारनय का अवलबन लेनेकों जिसमें आवश्यकता होती है ऐसो 
अबस्था से शुद्धाय की दृष्टि से शुद्ध्षानधनमात्र स्वभाव से एकत्थ से नियमितरूप से होतो है ओर जो ( अपने 
गूणों और पर्यायों को ) नियम से व्यापती है ऐसी पूर्णझानघनसरवरूप इस आत्मा का यह जो अन्य ( अचेलन ) 
ब्रब्यों से पृथगरूप से-भिन्नकूप से देखना-जानना है हि सम्पग्दर्शन हे और जब यह जात्मा नियस से उसी 
प्रमाणवालो है. ( सम्यग्द्शनसात्रात्मक है ) तब इस नवतत्तवों की परम्परा को छोडकर यह हमारो आत्मा एक 
( शुद्ध ) हो या यह एक ( शुद्ध ) हि आत्मा हमारी हो जाओ अर्थात्‌ ऐसी मितरा शुद्ध आत्म! को हमे प्राप्ति हो । 


२०२ ओऋषभनाथदिगंबरजैमप्रंथप्रकाशनसंस्थाया 


त. प्र.- यत्‌ यस्सात्कारणात्‌ इह संसारावस्थायां व्यवहारनयावलम्बनावस्थायां वा शुद्धनयतों” 
भूतार्थविषयशु द्निइत्तततयापणायासेकत्वे शुद्धत्ायक्रभावस्वभावत्वेत च नियतस्थ नियमेन स्थितस्य । 
कर्मेबद्धावस्थायां शायकभावात्मकस्वभावस्य कमंपुद्गलावृतत्वेषपि न तत्तुरछाभावो यतः सम्भवत्ति 
ततस्तस्यथनियमेन ज्ञायकभावात्मकस्वस्वभावस्थितत्वेन नानेकत्वमेकव्यक्तिमत्त्वातिक्रमणं सम्भवति । 
घताधनघनसडः-घातसमावृतत्वेष्पि सूर्याचन्द्रमसोरन्यतरः को5पि न स्थीयस्वभावभूत॑ प्रकाशकत्व॑ं 
परित्यजति । ततइच नेकत्वमपि । ततस्तयोयंथा स्वस्वभावापरित्यागादेकत्व॑ तयो: कोध्प्यन्यतरो न 
विम॒ुझूचति तथा कर्मावृतत्वेः्प्यात्मा स्वस्वभावापरित्यागादेकत्वं न विमुज्चतीति भाव: । ततस्तस्य 
शद्धलयापेक्षयेकत्वे नियता स्थितिरित्यवसेयम्‌ । व्याप्तु: स्वगुणपर्यायव्यापनक्रियाकर्तुः यहा स्वगुण- 
पर्यायान्स्वभावेन साधु व्याप्नोतीति व्याप्ता । तस्थ । “ शीलधर्मसाधौ तुन्‌ ' इति झीलार्थे साध्वर्थे वा 
त्‌न्‌ । पूर्ण्ाानधनस्य-निर्वृत्तविमलकेवलावबोधस्वभावस्य । अनेन संबृतविमलकेवरावबोधाहद्धाव- 
स्थादात्मनोपस्य व्यवच्छेदोडस्तीति ध्वनितम । अस्य शुद्धस्थात्मनों जोबस्य ब्रव्यान्तरेभ्य: शुद्धज्ानधनंक- 
स्वभावविकले भ्योप्चेतनस्व भावेभ्यो धर्माधमादिपअचतथावेतनपदार्थेध्य: पृथरिभ्िन्नत्वेत दशेनमवलोकन 
ज्ञानमनुभवन चेव सम्यग्दशंनम्‌ । यदय सम्यन्द्शनपर्णित । सम्यग्दशंनादित्रयस्य शुद्धनिव्चयापेक्षया 
ज्ञानमात्रस्वरूपत्वाज्जानादभिम्नत्वात्मस्थरद्तंनपरिणतस्य ज्ञानसात्रात्मकत्वमायाति । आत्मा च निय- 
माम्नियमेत । निशचग्रेनेत्थ्य . । तावास्सम्थग्दर्शतअ्रमाण' । प्रमाणनयप्रसिद्धशुद्धज्ञानघनस्वभाव: हत्यर्थ:। 
तल्‌ तस्मात्कारणाविम्तामेनां नवतत्त्वसर्न्तात नवतत्त्वमालिकाम। नवानां जीवाजीवालवादीतां पदार्थानां 
सतत मालिका परग्परा मुक्त्वा वि्लायायमेष योपस्माकमात्मा एक: केवल: शुद्धजानघनेकस्वभावोष्स्तु 
भवतु । कमंपुद्गलतज्जनितविभाव भावविकलो भवत्वित्यर्थ: । 

विवेचन-- यथास्थित अर्थ को जो अपना विषय बनाती है एंसी शुद्धनय की अपेक्षा से आत्मा एक ज्ञायक- 
भावहपस्वभाववाली होनेसे उसका एकत्व-एकमात्रव्यक्तिमत्त्व होता है, अपने बिशुद्ध गुर्णो को और पर्षायों को 
व्यापने का उसका म्वभाष होता है और पूर्णजानवनरूप होती हे। इस ससार अवस्था में कहो या जिसमें गुकक्‍्लध्यान 
को योग्यता को प्राप्ति के लिए व्यवहारत्रय का अवच्यल् लेना आवश्यक होता है ऐसी अवश्था में कहो जब जीव 
उक्तप्रकार की जात्मा को धर्माधर्माविप्रकारदः अचेतन द्र॒व्यों से पथग्रूप से देखता है तब उसके सम्यर्दर्शन व्यक्त 
हाता है। भेदज्ञान से सम्गकक्‍त्त का आधिभंदन होता है यह अभिप्राय उक्त कथन से व्यक्त हो जाता हे। इसके 
पहले सरागसम्पन्द्ष्टि को झुद्घास्मा की अनभूति को योग्यता की फ्राप्ति के लिए व्यव्टारनय का अवल॑ंबन लेना 
आवश्यक है यह अभिप्राय व्यवत किया गया है । साराज्ञ, दाद्ध आत्मा को भिन्नस्वभाववाले द्रब्यों से भिश्नरुप से 
देखने का नाम हि शद्धनय की दुप्टि खे सम्यर्द्शन है। आत्मा सम्यर्दर्शनप्रमाणबाली होती है । फहने का भाव 
यह है कि आत्मा ज्ञानप्रमाण होती हूँ; क्यों कि सम्यदर्शन ओर सम्यग्लान में व्यवह।रनय की दृष्टि से भेद होनेपर 
भो परमार्थतः अर्थात्‌ निश्चयनय की दृष्टि से उनसे भेद नहीं है और उनमें प्रेद का अभाव होनेंसे आत्मा के 
सम्यरदर्श नप्रमाण/्व से उसके सम्याज्ञानप्रमाणत्व का बोध हो जाता है। कटा भा है कि- 

अप्पा णाणपमार्ण णाणं खलू होइ जीवपरिमाणं । 
ण वि णूणं ण वि अहिय॑ जह दोबो तेउपरिसाणों ॥ 
अथ- आत्मा ज्ञानप्रमाण होती है और ज्ञान जीवपरिमाण होता है। वह आत्मा और उसका ज्ञान 
न एक दूसरेसे कम होता है और न अधिक भो, जंसे तेजप्रमाण दीपक । 


जेसे दीपक तेजपरिमाण होता है और तेज दोपकपरिसाण होता है-कम भी होता नहीं और अधिक भी 


समयसार: । २०३ 


होता नहीं उसीप्रकार आत्मा ज्ञानपरिमाण होतो है ओर ज्ञान आत्मपरिभाण होता है-न कम होता है और न अधिक 
भी । ऐसी शुद्ध आत्मा को परदव्रव्यों से जो भरिन्नरूप से देखना है-उसका अनुभव करना है वहि सस्यरद्शन है-सम्य- 
जलान है। इसलिए तज पदार्थों की परंपरा से वस्तुतः भिन्न यह मेरी आत्मा एफत्व अर्थात क्षायकरायस्थसाथत्व 
मुझे प्राप्त हो । यहां आत्मा के एक शुद्ध ज्ञायकावरूपस्थभाव को प्राप्ति की इच्छा व्यक्त की गयी है । 

अतः शुद्धनयायत्तं प्रत्यग्ज्योतिश्वकास्ति तत्‌ । नवतत्त्वग॒तत्वेषपि यदेकत्वं न मुझचति +9॥ 


अन्यय- अतः नवततत्त्वगतत्वे अपि यत्‌ एकत्वं न मुह्न्यति तत्‌ शुद्धनयायत्त ज्योतिः प्रत्यक 

अकास्ति । 
अर्थ- नव पदार्थों में शामितर हुई होनेपर भो जो एकत्व फो-ज्ञायक्भावरूपस्वभाव में नियतरूप से स्थित 
रहना-छोटती नहीं वह शुद्धवव के अधीन होनेबाली ज्योति-आत्महूप तेज अंतरंग में प्रकाशमान होती है । 

त प्र.- अतो भेदज्ञानात्मकसस्यग्दशंनान्नवतत्त्वगतत्वेषपि नवतत्त्वमालिकायां रत्नावल्यां रत्न- 
विशेषवद्ग्रथितत्वेषपि । नवानि नवसहझख्याकानि चल तानि तस्वानि पदार्थाइच तवतत्त्वानि । तेघु 
गत॑ प्राप्सम्‌ । तस्य भाव । तस्मिन्‌ । यत्‌ ज्योति: ज्ञानतेजस्कमात्मद्रव्यम्‌ । एकत्व शुद्ध ज्ञायकभाव- 
रूपकस्वभावत्वादेकव्यक्तिमत्त्व न मुख्चति न परित्यजति तत्‌ शुद्धनयायत्त यथार्थितार्थयिषयशद्ध- 
निईचयनयाधीनम्‌ । छझुद्ध:ः परमार्थविषयो नयः प्रसाणगहीता्थेंकदेशग्राही ह्नविशेषों शुद्धनयः। 
तस्मिन्नायसमधीनं शुद्धनयायत्तम्‌ । ज्योतिर्ज्ञानतेजस्कमात्मद्रव्यं शुद्ध प्रत्ण्गन्तः। स्वसंवेदनज्ञाने 
इत्यर्थ: । चकास्ति प्रद्योतते । प्रकटीभवतीत्यर्थ: । 

विवेचन- भेदज्ञानस्वरूप सम्यग्दर्शन की प्राप्ति हो जानेपर जीव, अजीव, आख्रव, बंध, संबर, निर्जरा, 
मोक्ष, पुष्य और पाप इन तत्त्वों की मालिका में शासिल हुआ होनेपर भी ज्ञानलेजोरूप शायकभावरूप एकसात्र- 
स्वधावबा ना होनेसे जो एकत्व का-एकव्यक्तिमत्व का-असाधारणव्यक्तिमत्व का त्याग नहीं करता वह आत्मद्रव्य 
अंतरंग में अर्थात्‌ स्वसंवेदनज्ञान में प्रकट होता है-स्वसवेदनज्ञान से उसका अनुभव किया जाता है। कहनेका भाव 
गह है कि भेदविशान के व्यक्त हो जानेपर शुद्ध आत्मा का अनुभव किया जाता है-अन्यथा नहीं ॥ 


भूयत्थेणामिगदा जीवाजीवा य पुण्णपार्व च। 
आसवसंवरसणिज्जर बंधो मोक्‍्स्वों य सम्मत्त ॥ १३॥ 


भूतार्थेनाभिगताः जीवाजीवो च पुण्यपापं च । 
आस्त्रवसंवरनिजेराः बन्धो मोक्षदइच सम्यक्त्वम्‌ ॥ १३॥ 


अन्वयार्थे-- ( जीवाजीबों च ) जीव और अजीव, ( पुण्यपापं चर ) पुण्य और पाप, ( आखब- 
संवरानिर्जरा: ) आख्रव, सवर, निजेरा ( बन्धः ) बन्ध (मोक्ष: च ) और मोक्ष ये नव तत्त्व 
( भूतार्थेंन ) जिसका विषय यथास्थित पदार्थ होता है ऐसे शद्धनय के द्वारा ( अभिगता: ) जब 
जाने जाते है तब वे सम्यक्त्वोत्पत्ति का निमित्तकारण होनेसे कारणपर कार्य का उपचार किया 
जानेसे अर्थात्‌ सम्यकत्वोत्पत्ति के निमित्तकारणभूत नवतत्त्वोपर सम्यक्त्वरूपकार्य का उपचार करनेसे 
( सम्यक्त्वं ) वे नवतत्त्व सम्यक्त्व हे-वे सम्यक्त्व कहे जाते हे । 


[ जीच, अजीब, पुण्य, पाप, आखव, सबर, निर्जरा, बंध और मोक्ष इन का जैसा स्वरूप है उस स्वरूप 
से हिं जब वे जाने जाते हैं तब उनके यथार्थस्वरूप का शान सम्यक्त्वोत्पत्ति का निमित्तकारण पडता है; क्‍यों कि 


२०४ कीऋषभनतायदिशंवरजेनणंथप्रकाशतसंस्थायाः 


उनके यथार्थस्वरूप के ज्ञान से जीब के यथार्थस्वरूप का ज्ञान हो जानेसे आत्मस्वकूप की उपलब्धि होती है। इस 
ज्ञान से उत्पन्न होनेवाला जो सम्यक्व्थ होता है वह ओपशमिक, क्षायोपशमिक और क्षायिक इनमें से कोतसा भो 
हो, कितु वह सराग हि होता है; क्ष्यों कि अप्रत्याख्यानावि कपायों का उदय होनेसे आत्मा की सराग अवस्या 
बनी रइतो है। अतः नवतस्थों के यथार्यस्वरूप का ज्ञान सरागसम्यक्त्व का या व्यवहारसम्यक्त्व का हि लिमितत- 
कारण पडता है और इसकारण से उपचार से उनकी जो सम्यक्त्वसशा होती है वह व्यवहारसम्यक्त्वसूचक है । ] 

आ. ख्या.- अमूनि हि जीवादीनि नवतत्त्वानि भतार्थेन अभिगतानि सम्यग्दशंनं 
सम्पद्यन्ते एव, अमीषु तीथ्प्रवृत्तिनिमित्तं अभूतार्थनयेन व्यपदिश्यमानेष जीवाजोवपुण्य- 
वापाख्रवसंवरनिजराबन्धमोक्षलक्ष णेष॒ नवतत्त्वेषु एकत्वद्यो तिना भृतार्थनयेन एकत्वं उपा- 
नौय शद्भनयत्वेन व्यवस्थापितस्य आत्मन: अनुभूते: आत्मख्यातिलक्षणायाः सम्पद्ममानत्वात्‌ । 
तत्र बिकायेबिक्रारकोभयं पुष्य॑ं तथा पापं, आख्राव्यास्रावको भय आखत्रव , संवायंसंवारको भय 
संबर:, निर्जर्यनिज रको भयं निर्जरा, बन्ध्यबन्धको भय बन्ध:, मोच्यमोचकोभयं मोक्षः, स्वयं 
एकस्य पृण्यपापाखरवसंवरनिजेराबन्धमोक्षानूपपत्ते । तदुभयं च जोवाजोबो इति । बहि- 
दृंष्टया नवतत्वानि अमूनि जीवपुदगलयो: अनादिबन्धपर्यायं उपेत्य अनुभूयमानतायां 
भतार्थानि । अथ च एकजीबद्रव्यस्वभाव उपेत्य अनु मयमानतायां अभतार्थानि, ततः 
अमीषु नवतस्वेष्‌ सतार्थनयेन एक: जीव एव प्रद्योतते ॥ तथा अन्‍्तर्दृष्टया ज्ञायकः भाव: 
जीव:, जीवस्य विकारहेतु: अजीव:, केवलजीवबिकारा च॒ पुण्यपापास्रवसवर निज राबन्ध- 
मोक्षलक्षणा: ! केवलाजीवविकारहेतव: पुण्यपापास्रवसंवरनिर्जराबन्धमोक्षा: इति नवत- 
स्वानि अमूनि अपि जीवद्नवव्यस्वभाव अपोहच स्वपरप्रत्ययेकद्रव्यपर्याधत्वेन अनु भूषमानतायां 
भूतार्थानि । अथ च सकऊकाल एव अस्खलन्तं एक जीवद्रव्यस्वभाव उपेत्य अनुभूयमान- 
तायां अभ्तार्थानि तत अमीषु अपि नवतत्वेषु भूतार्थनयेन एक: जीव: एच प्रयोतते । 
एवं असो एकत्वेन द्योतमाव: गुद्धनयत्वेन अनुभयते एवं । या तु अनु भति: सा आत्मख्याति: 
एवं । आत्मख्याति: तु सम्यग्द्शन ! टति समस्त एवं निरवद्यस्‌ ॥ 

त. प.- अमन्येतानि 5 एबं। अद हिशब्दोष्वधारणार्थय्ोतत । 'हि विशेषष्वधारणे । 
हि पादप्रणे हेलो. हाँ। परश्वलोबने ! जीवारीनि जीदाजी पुण्यपापास्रवसंवर निर्जराबन्धमोक्ष- 
लक्षणानि नवतत्वानि नवप्तइस्थाकानि तस्वानि पदानजों: शवाथेत यथास्थितार्थविषयरूपेणाभिगतानि 
निर्णोतानि अब्य नवनत्यसन्ततः भताथंत्व प्रत्थमिकशिप्यापेक्षया, न वास्तव, परमसमाधिकाले तेषास- 
भूतार्थव्वात्‌ 4 जीवचेतनालक्षणोउजीवो:जतनत्वस्व॒रूप: पुण्यपापे जोवाजीवसइलेषात्मकबन्धस्वरूपे 
शुभाशुभारमकजीवपरिणामरनिष्पत्तिनिमित्तभूत इत्येकम्प्रफारेंण भतार्थस्वरूपेण भूतार्थनयेन ज्ञातानीति 
भाव: । समज्चति पूर्णत्वन जानातीति सम्यक्‌ । अज्चतेः क्यो रूपस । अज्चतेगंत्यर्थत्वाज्ञानारंत्व॑, 
सर्वषां गत्यर्थानाः ज्ञानार्थत्वात्‌ । तेन सम्यगित्यस्थ केवलज्ञानवानास्मेत्यर्थ: । तस्य दर्शन शुद्धात्मस्थरू- 
पावलोकनक्रियाया: साधफतमसाधनमित्यर्थ: । अन्न दर्शनशब्द: करणसाधन: । ' करणाधारे चानट 
इति करणउनट्‌ । श्रीमद्भिरवालडकदेबेरपि 'दशे' करणादिसाधने यूटि दर्शनहाब्दों व्याख्यातः 
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( रा. वा. ११२१२ ) ' ज्ञानदर्शनयों: करणसाधनत्वं॑ कर्ससाधनइ्चारित्रशल्द: ' ( रा. वा. ११४४) 
इत्युक्तम । तेत ज्ञायकर्मावकसात्रस्वभावस्यात्मनोउवलोकनस्य ज्ञानस्य च साधकतमसाधनं भबन्‍्ती- 
त्यूर्थ: । सम्पन्चन्त एवं सवन्त्येब । अन्रेवकारस्थावधारणा्थकत्वा्चियमेन भवन्‍्तीति भावः । असोष्वेलेषु 
नथतस्वेधु तोर्थप्रवुत्तनिमित्त व्यवहारधमंप्रव॒त्यर्थ शुद्धात्मोपलब्ध्युपायप्रवत्त्यर्थ जनदशंनप्रवृत्त्यर्थ वा । 
: कौटिल्ये बन्धभेदे चर तीर्थ शास्त्रावतारयो: । पृण्यक्षेत्रमहापात्रोपायोपाध्यायदर्शने ” इति विदवलोचने १ 
अभूतार्थनयेन । अभूतो5्यथास्थितार्थोष्थो. बिषयो यस्य सः । अभूतार्थडचासो नयवचाभतार्थनय: । 
तेन । अभिन्नयोभिन्नत्वस्य प्ररूपणाद्भिश्नयोब्चाभिन्नत्वस्थयोपचारेण निरूपणादव्यबहारनयस्येवाघतार्थ- 
नयपदेन ग्रहणम्‌ । व्यपदिश्यमानंष्‌ नवतसत्वान्यमूनि भतार्थेनाभिगतानि सम्यरदर्शन सम्पथन्ते 
इति सम्यग्दशंनत्वेन प्रतिपाद्ममानेषु जोबाजीवपुण्यपापात्रवसंवरनिजंराबन्धमोक्षलक्षणेषु तत्सउल्लेषु 
नवतस्वेषु॒ नवपदार्थेष्वेकत्वद्योतिना ज्ञायकभावेकस्वभावमात्रत्वादेकत्वमेकमात्रव्यक्तिमत्त्यं॑ प्रकटी- 
कुवंता भतार्थनयेन यथास्थितार्थविषयकत्वाद्यथास्थितार्थप्रतिपादकेन शुद्धनयेनेकत्व॑ ज्ञायकभाव- 
मात्रकस्वभावत्वादनतिक्रान्तेकत्वाद्यदेकत्ब॑तदुपानोय सम्प्रापय्य प्रकटीकृत्य वा शुद्धनयत्वेन शुद्धनय- 
स्वरूपेण व्यवस्थापितस्य प्रसाधितस्थात्मनोंउन भतेरनुभवस्यात्मस्यातिलक्षणाया: आत्मख्यातिसज्ज्ञकस्य। 
आत्मनः ख्यातिरनुभूतिरात्मस्याति: । ख्यातिशब्दोःनुभ्त्यथंवचन:, . दर्शनानुभवनावलोकनशब्दानां 
ख्यातिप्रतीतिसवित्त्यनुभत्युपलब्धिशब्दानां चेकार्थवचनत्वात्‌ । सम्पद्यमानत्वादुपलभ्यमानत्वात । तत्र 
नवतत्वेष । विकार्यंविकारकोभयं पुण्य॑ तथा पापम्‌-विकारमहंतीति विकार्य: स्वविकारजनने शक्तः 
परिणामिकशक्तियोगाद्‌ विकार्यो व!। विक्ररोति विकारं जतयतोति विकारकम्‌ । 'ण्वतच्‌  इति 
कर्तरि एव: । नेमित्तिकशुभाशुभभावरूपपरिणत्यात्मक विकारमहेतीति तत्र शक्‍तो वेति विकार्यो जीव: । 
तादश जीवविकारजननक्रियाभयत्वात्पो द्यलिक कर्म शभाशभजीवपरिणामात्मककार्योत्पादनादिका रकम 
श॒माशुभजोवपरिणासानां तादुस्जीवपरिणामनिमित्तकारणभूतानां च॒ द्रव्यकमेणां पुण्यसऊज्ञत्व पाप- 

सम्जत्व॑ चेत्यवधेयम्‌ ।_ आखाव्यास्रावकोी भवमालव:-आख्रवर्ण द्रव्यास्रवनि्ित्तमतात्मपरिणमन- 
महंतीति तादक्परिणमते शक्‍तों वेत्यात्राव्यों जीव: । तावृग्जीवपररिणामजननक्रियाश्रयत्वात्तादूग्जीव- 
परिणामात्मक॒कार्येत्पादनाच्ण पोदगलिक कर्मात्नावकम्‌ । तादग्जीवपरिणामतदुत्पत्तिनिसित्तकारण- 
भतद्रव्यकर्मणो रुभयोरप्याखवसज्ज्ञत्वमित्यवसेयस्‌ । संज्ञायंसवारको भय सवरः-मिथ्याद्शनादिसझ्ज्ञक- 
द्रव्यकर्मागमननिरोधकगप्तिसमितिधर्मानुप्रेक्षापरीषहजयचारि त्रात्मकात्मपरिणा सम जनन क्रिया श्रय त्वात्ता- 
दृध्वव्यकर्म निरोधनकार्योत्पादनाम्थ जीव: संवारक: । संबरण गुप्ट्यादिस्वरूपजीवपरिणार्मोनिमित्तक्तृ- 
भूतेरागमनक्षियानिरोधनमहंतीति सवायं द्रव्यकस। निरोधकजीवनिरुध्यमानकर्मणो रुभयोरथि सवरसंज्ञा 
भवति । नि्येनिर्जरकोभर्य निर्जरा-निर्जरण स्वसवेदनात्मकशुक्लध्यानेन निमित्तकर्तेभतेनेकदेशक्षय- 
महंतीति निर्जर्य द्रव्यकर्म । द्रव्यकमकदेशक्षयनिर्मित्तभृतस्वसंवेदनात्मकशकलध्यानकियाश्रयत्वात्कर्सेक - 
देशक्षयरूपकार्योत्यादनाच्च जीवो निजेरकः । निर्जय॑निर्जरक्यो: कर्मात्मनोईयोरपि निर्जरासअज्ञत्वस्‌ । 
बन्ध्यबन्धको भय बन्धः-बन्धन मिथ्यादर्शनादिरूपस्वीयविभावपरिणामनिसित्तकमिथ्यादशंनादिसड्ज्ञक- 
द्रव्यकर्मणि: संश्लेषमहुंतीति जीवो बन्ध्यः। आत्मबन्धकारित्वाहन्धनक्रियाश्रयत्वाहइन्धनक्रियाकर्तु 
द्रध्यकर्म बन्धकम्‌ । सिथ्यादशनादिरूपविभावभावात्सकपरिणामापन्नस्य जीवस्य मिथ्यादर्शना दिसझज्ञक- 
युद्गलपरिणामात्मकद्रव्यकर्मणश्व बन्धसउज्ञोपहितत्वम्‌ । मोच्यमोचको भय मोक्ष:-चतुर्थशुकलध्यान- 
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निमस्नइचतुर्दशगुणस्थानान्त्यममयवर्तों मोचनमहंझ्जीवों मोच्यः। तेन तादुशेनात्मना संइलेय विमुच्य 
प्थरभवद्द्॒ब्यकर्मभ मोचकम्‌ । चतुर्थशुक्लध्यानपरिणासवतो जीवस्थ तत्परिणामस्य वा ब्रव्यकर्ण: 
पृथरभवनक्रियात्मकपरिणामस्थ व सोक्षसड्ज्ञा भवति | यहा स्वविभावेतरपरिणाम निमित्ती भूय 
कर्मवर्गणायोग्यपुद्गले.. कमंरूपविकारजनकत्वात्फलदानसामथ्यंविकलपरिणामजनकत्वाच्च स्वोदया- 
दिना जीवे च विभावधभावादिख्पविकारजनकत्वाज्जोवस्य द्रव्यकमंणइव विकारकत्वम्‌ । पारिणासिक- 
शक्तिसत्वात्परिणतिक्रियाश्रयणयोग्यत्वादृहयो रपि विकार्यत्वम्‌ । आल्रबर्ण जीव॑ प्रति आगमनमहेँंती- 
त्याखाव्यं व्रव्यफम | तराखलवणकारणभताः मिथ्यादशनाञात्मका: जीवस्थ विभावपरिणामा आख्रा- 
थका: । सवरणं गुप्तिसमित्यादिरूप स्वपरिणामंद्रव्यकर्मागमनस्यथ निरोधनं प्रतिबन्धनकर्माहेतीति 
जीव: संवार्य: । गुप्त्याविरूपजीवपरिणार्म: निरद्धस्वाल़वणक्रियत्वात्स्वयमेव प्रतिबद्धात्मानुगमन- 
कर्मत्यादद्रव्यकर्म सवारकस्‌ । स्वसंवेदनरूप: स्वपरिणास. निमित्तभूतैद्रव्यकमंण: एकदेदाक्षयं कतुं 
हकनोतीति निर्जयों जोब: । ' शकि लिहः च ' इति शक्यष्थें व्य:। स्वसंवेदनात्मकशुक्लध्यानेच स्वय- 
मेवेकदेशन क्षीयमाणत्वादेकदेशक्षयणक्रियाश्रयत्वान्निर्जरक द्रव्यकम । सिथ्यादशंनादिरूपजवस्थ विभा- 
वपरिणामंर्जविन सह सइलेषमहंतीति द्रव्यकर्स वन्ध्यम्‌ । स्वोयेमिथ्यादर्शनाविरूपविभावपरिणामंद् व्य- 
कर्माउत्सना साक॑ सब्लेषमापादयतीति जीवों बन्धक: । जीवस्य कर्ममोचनग्राक्तिमत्त्वान्मोचनक्तिया- 
श्रयत्वान्भोचकत्वम । आत्मन: पृथर्मवनयोग्यत्वादद्रब्यकर्मणो सोच्यत्वम्‌ । यद्वा-पर्यायाथिकतयेनों- 
त्तरपरिणामादिभिन्नमनन्तरपूर्वपर्यायं निमित्तीकृत्योत्तरपर्यायरूपेण परिणमनाहुंत्वाज्जीवस्य बिकार्यत्वम्‌। 
द्रव्याथिकनयेन स्वस्माद्भिश्लमनन्तरपूर्वपर्यायं निर्ित्तीक्ृतत्वान्निमित्तकर्ता भृत्वोत्तरपर्यायरूपेण परि- 
णमनादुत्तरपर्यायजननादहा जीवस्थ विकारकत्वम्‌ । अनन्तरपूर्वपर्यायं निर्ित्तीक्ृत्योत्त रपर्थाय॑ प्रति 
यदास्रवणमागमन प्रापणं तदहेतीति जीव: आख्राव्य:। द्रव्याथिकनयेन स्वतोउभिन्न॑ पर्यायाथिकनसये्त 
स्वस्साद्भिन्नमनन्तरपूर्वपर्यायं. निम्ित्तीकृत्योत्त रपर्यायात्मकप रिणतिक्रियाश्रयत्वादारूवणज़ियाकत॒त्वा- 
दास्रावको जीवः। गुप्त्यादिरूप: स्वीयेरनस्तरपुर्वपरिणामंत्रिभावात्मकपरिणमनक्रियानिरोधनाहेत्वा- 
ज्जीव संवार्थों विभावात्मफपरिणमनक्रियाप्रतिबन्धकत्वाच्च सवारक: । स्वसंवेदनज्ञानात्मकस्वपरि- 
णामनिमित्तोकृतेविभावपरिणामानामेकदेशेन क्षयकरणसमर्थत्वाज्जीबो विभावषपरिणामानामेकदेशक्षय- 
करणक्रियाश्रयत्वाच्च निर्जरक: । पर्यायाथिकनयेनात्मनो भिन्नैसिथ्यादर्शनादिरूपेविभावपरिणाम रा- 
त्मनः सम्बन्धमहंतीति जोबो बन्ध्यः,. तेविश्वावपरिणामेरात्मानं सम्बध्नातीति च बन्धकः । नैसित्तिक- 
विभावभावेभ्य' पृथक्करणाहेत्वाज्जोवस्यथ मोच्यत्व, ततः पृथक्करणक्रियाश्रयत्थान्मोचकर्त्व॑ च । अयमेय 
विकारयविकारकभावादिसंबन्ध' पारमार्थिक.. तयोः कथड्चड्भेदाभेवात्मकत्वान्निमित्तनेमित्तिकभाये 
सत्यपि परमार्थतः परिणामपरिणामिभावत्वात्‌ । निमित्तनेमित्तिकभावस्य द्विनिष्ठत्वात्परिणामपरि- 
णामिनोद्वितयत्वान्ञायं विकायंविकारकादिभाव: प्रतिषेधनमहँति । अनन्तरपूर्वेपर्यायस्यथ निमित्तत्वेषपि 
जीवपुद्गलपरिणासानां निमित्तत्वस्थात्राभावो न सम्भवति, तेषामश्र गुणीभवनमाजत्रत्वातू, अधिगमज- 
सम्यक्त्वे दर्शनमोहोषशमादिरूपान्तरइगहेतोर्गुणीभाववत्‌ । एवमन्र स्वयमेकस्याप्यात्मसः कथडिचदने- 
कत्वात्पुषण्यपापाल्वसंबरनिर्जराबन्धमोक्षोपपत्ति: । जोवकर्मणोविकार्यविकारकभावव्यवस्थापने तु॒ तयोः 
कस्यचिदन्यतरस्पाभावेष्वक्षिष्टस्येकस्थ॒पुण्यपापास्रवसंवरनिर्जराबन्धमोक्षोपपत्तिनेंव घटते । तदुभयं 
च जीवाजीवाविति-विकायंविकारकाशुभ्रयं च जीवाजोबो । युष्मत्प्रोक्ते पारमाथिके विकार्यविकारक- 


समगसार: । २०७ 


भावादिसंबंधे कर्थ विकार्यंत्रिका रकाशुभयं जीवाजीबाबिति चेत्‌, स्वपरिणामादभिन्नस्थ परिणासिनो 
सामान्येन जीवल्वात्स्वदिशावपरिणासादलिज्षस्थ तस्थावृत्तस्वभावत्वावपष्रशस्तजीवत्वाद्विकार्यविकार- 
काविससम्बन्धस्प जीवाजीबद्वितयनिष्ठत्वसिद्धे. । बहिदृष्टथा नवतस्वानि जीवाजीबास्रवादिनवद्रव्याणि 
अमृन्येतानि जीवपुद्गलयोरात्मकर्मणोरनादिबन्धपर्यायमुपेत्य स्वीक्ृत्यानुभूपमानतायासनु भवगोचरतां 
नीयमानतायां भूतार्थानि । अथ चर तथबंकजीवब्रव्यस्वभाव॑ जीवबव्रव्यस्य ज्ञायकभार्वकस्व भावमुपेत्यो- 
ररीक्ृत्यानुभूयभानतायां तान्यभूतार्थानि । ततस्तस्मात्कारणादसीषु नवतत्तवेष्वेक: केवलो जीवः एब 
प्रयोतते प्रकटीभवति । तथा तेन प्रकारेणान्तदुष्टया ज्ञायको भाव: पदार्थों जीव: । जीवस्य विकार- 
हेतु: परिणामनिमित्तमजीव: । शभाशुभात्मकजोवपरिणामयो: पुण्यपापसऊज्ञकद्व्यकर्ंणी हेठ, मिथ्या- 
त्वादिख्पभावात़वसक्ज्ञनकजीवबिभावपरिणामे मिथ्यात्थादिसउ्ञकं द्रव्यकर्म हेतुड, गृप्तिसमित्याविरूपे 
भावसंवरसउज्ञके जीवद्रव्यपरिणामे प्रतिबद्धात्मानगमनक्रिय द्रव्यकर्म, स्वसवेदनात्मकशुक्लध्यानपरि- 
णामजनने एकदेशेन क्षोयमाणं द्रव्यकर्म, अभिनवकर्मबन्धनक्षममिथ्यादशनादिरूपजीवपरिणासे मिथ्या- 
दर्शनादिस>क्षफ प्राग्बद्धं दृव्यकर्भ, मुच्यम/नस्थात्मनः करमंण: पृथर्भवनक्रियापरिणामे क्षयावस्थामा- 
पद्यन्नानमघातिल> सेक कर्मचतुष्द्यमिति ।,  केबलजीवविकाराइचासहायजीवम+जपरिणासादच पुण्य- 
पापाउवर्संबरनिजराबन्धमोक्षलक्षणा:. शुभाशुभजोबपरिणःसात्मकपुण्यपापभावास्रवभावसवर भाव- 
निरंराभावबन्ध भावमोक्षस्वरूण: । वुभाशुभपरि गासात्सकपुण्यपापभावास्बादीना चवेतनान्वितत्वा-- 
ज्जावोपादानकस्वाज्जीवपरिणःसंत्वर्मातभाव., यद्द्रव्यस्वभावान्विता य तेषा तद्द्रव्यपरिणामत्वा- 
दन्यद्रव्यस्व भावान्वयाभावादस्यद्रव्यपरिजासत्वस्राम्भवात्‌ | केवलाजीववियारहेतवोडउद्वितीया जीवदि- 
का रा: हेतवों निर्ित्तानि येषां ते पुण्यपापास्रवसंवरनिर्जराबन्धमोक्षा: इति-शुभाशुभजीवपरिणासा- 
त्मकपुण्यपापभावालवभावसवरभावनिजरा भावबन्धभावसो क्षा: यतः कारणात्ततः नवतत्त्वान्यमनि 
पुण्पपापादीन्यपि जीवद्रव्यस्वभावमपोंहय जीवद्रव्यस्थ ज्ञायकभावेकस्व॒भावं परित्यज्य छुडित्वा स्वपर- 
प्रत्यवेकद्रव्यपर्यायत्वेनोपादानतिभित्तकारणकंकजीवद्रव्यपरि णासस्वरूपेणा नुभूपमानतायामनु भवगो च रतां 
नीयमानतायां भूतार्थानि यथार्थानि यथास्थितार्थोपादानकानि वा । अथ च यदि सकलकालं भूते 
भवति भमविष्यति व काले एवास्खलन्तमप्रच्यवमानसेकमद्दितोयं जीवद्रव्यस्वभावं जीवद्रव्यस्य ज्ञायक- 
भावस्वभावमुपेत्या म्युपेत्यानुभूयमानतायासनुभवविषयतां नीयमानतायासभूतार्थानि । तत्र ज्ञायक- 
भावभूतस्य जीवद्रव्यस्वभावस्याभाप्वान्न तानि पृण्यपापाल्वादीनि भूतार्थानीति भाव: । ततस्तस्मात्का- 
रणादमोष्वपि नवतत्त्वेषु मध्ये भूतार्थनयेन यथास्थितार्थप्रतिपादकेन निशचयनयेनको ज्ञायकंकभाव- 
स्वसावों जोव एव प्रद्योतते प्रकरेंणाविभवति । एवमित्यमसो जीव एकत्वेस ज्ञायकेकभावस्वभात्वे- 
नैकव्यक्तिसतर्वेन ोतमान: प्रकटोभवजछुद्धनयत्वेन शुद्धनयस्वरूपेणानुभ्यत एबानुभवगोचरतां नीयत 
एव । या त्वनुमृतिरनुभवः साउश्मख्यातिरेव, ख्यातिशब्दस्थानुभवार्थवाचकत्वात्‌ । आत्मख्यातिस्त्वा- 
त्मानुमृतिदण सम्यग्ददंनसेव । इतीत्थं यदुक्‍तं तत्समस्तसेव निरवर्दय निराबाधम्‌ । 


टीफार्थ- व्यवहारधर्म की अविच्छिन्न उन्नति के या प्रचार के लिए अयथास्थित अर्थ को विषय करनेवाले 


व्यवहारनय की दृष्टि से जिनका ग्रतिपादन किया जाता है ऐसे जीव, अजीव, पुष्य , पाप, आख्रध, संबर, निर्जरा, बध 
और मोक्ष थे जो नवतत्त्व हैं उनमें एकत्थ को-ज्ञायकभावरूपफरमाजस्थभावत्व को प्रकट करनेवाले भूतार्थनय से- 
निशचचयनय से एकत्व को एफव्यक्ितमसर्व फो स्वीकार कर जिसका शुद्धनय के रूप से निर्णय किया गया है ऐसो 
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आत्सा की पट 
ये जीवादिरूप नव तस्य ; 
करनेसे ) सम्यग्वर्शन बन 


-अनुभव हो जानेसे (प्राथमिक शिष्य की अपेक्षा से) भूतार्थकृप से जाने गये 
न की उत्पत्ति के निभिसकारण बन जानेके कारण कारण में कार्य का उपचार 
हि है । उन नव तत्वों में विकार्य और विकारक ये दोनों मिलकर पुण्य ओर पाप 
होते हे, आख्राव्य और ये दोनों मिलकर आल्रव होता है, संबामं और संवारफ ये दोनों सिलकर संवर 
होता है, निर्जेये और ये दोनों सिलकर निर्जरा होतो है, बन्ध्य और बन्धक के ये दोनों सिलकर बंध होता 
होता है और मोच्य ओह मोचक ये दोनों मिलकर मोक्ष होती है; क्‍यों कि स्वयं एक के ( आल्लाव्यादिक और आखा- 
वकादिक इनसेंसे किसी एक का अभाव हो जानेपर अवशिष्ट-बचे हुए किसी श्रो एक के ) उसयात्सक पुण्यरूप, 
पापरुपष, 8८ सबवररूप, नि्जेरारूप, बंधरूप और मोक्षरूप परिणाम नहों हो सकते । पुण्य, पाप, आस्रव आदि 
में जिन दोनों कर सद्भाव होता है वे जीब ओर अजीव है । जीव और प्रुदृगल इनकी अनादि कारू से चलो आयो 
बन्धपर्याय को स्वीकार कर जब उनकी अनुभूयमानता होती है भ्र्थात्‌ जब उन नव तत्वों का अनुभव किया जानेकी 
योग्यता होती है तब ये नवतत्तव बाहच दृष्टि से भूतायथ हे-पथार्थ हेँ। जब जोबद्रब्य के शञायकभावयरूप एकमात्र स्वभाव 
को स्वीकार कर उनको अनुभव का विषय बनाया जानंपर बे भृता्थ-यथास्थितार्थ अर्थात्‌ लायकभावरूप स्वभाव से 
पुक्त-नहीं होते तब इन नव तत्तों में भूतार्थनय को-निशक्षयनय की दृष्टि से एक जोब हि प्रकट होता है । उसीप्रकार 
अत्तरंगदृष्टि से जो ज्ञायक भाव है बहु जीव हे, जीव के विकार का-विभावपरिणति का हेतु अर्थात्‌ निमित्तकारण 
अजीव होता है और पुण्प, पाप, आख्रव, संवर, निर्जरा बध और मोक्ष ये सिफे जोब के विकार-परिणास है । पुण्य, 
पाप, आखत्रव, सवर, निर्मरा, बध और मोक्ष थे जो तन्‍व है उभकी उत्पत्ति में अजीब के परिणाम ( कर के उदय, 
उपशम, क्षय और क्षयोपशम ये परिणाम ) सिर्फ निमित्तकोरण होनेसे ये नव तत्त्व जोबद्रव्य के ज्ञायकभावरूप 
एकमात्रस्वभाव को छोडकर जज उपादान और निर्मित्त ( अजीवद्रब्यरूप द्रव्यकर्म ) जिनके कारण होते है ऐसे एक 
( आत्म- ) द्रव्य की पर्थायों के रूप से अनुभूति का विषय बच्ाये जाते हे तब भतार्थ होते है। जब भूत, भविष्य 
और वर्तमान इन कालों में हि स्‍्खल्ित-च्यूत न होनेवाले जीब्रद्रव्य के ( ज्ञायकभावरूप ) एकमात्र स्वभाव को 
सेकर उनको अनुभव का विषय बनाया जानेपर-उनका अनुभव किया जानेपर ( उनमें ज्ञायकभावरूप स्वभाव 
यथायंतया पाया न जानेसे ) वे अभूतार्थ होते हे-भूतार्थ नहों होते तब इन नव तत्वों में भी यथास्थितार्थ को 
अपना विषय बनानेवाले निश्चयनय से एक जोव हि प्रकट हो जाता है। हसप्रकार एकरूपसे से-ज्ञायकभावरूप 
एकमात्र स्वभाव से प्रकट होनेवाले इसका शुद्धनय के रूप से अनुभव किया जाता है । जो अनुभूति है वह आत्मस्याति 
है ओर जो आत्मख्याति है बह सम्यग्दर्शन हि है। इसभ्रकार जो कुछ कहा गया है वह समस्त-संपूर्ण कथन हि 
निर्वाध है-निर्दोष है । 

विवेचन- जीव, अजीव, पुण्य, पाप, आख्रव, संबर, निजरा, बंध ओर मोक्ष इनको प्राथमिक शिष्य को 
अपेक्षा से ययार्थरूप से जाननेसे सम्यग्वर्शन होता है ऐसा जो कहा जाता है वह कथन व्यवहारनयाश्षित है। यह 
व्यवहारनयाधितकथन व्यवहारधर्म की अविच्छिन्न उच्चति के लिए या उसके प्रचार के लिए किया जाता है । इस 
तत्वों में एक जीवब्रब्य भी है। उन आख्रवादि तस्‍्वों में वह एकरूप नहीं होता; क्‍यों कि उसके साथ आल्लावकादि 
भी होते हे । इस भायात्रवादिरूप से परिणत हुई आत्मा का एक ज्ञायक्ायरूप स्वभाव व्यक्त नहीं होता और इस 
स्वभाव के अभाव के कारण उसका स्वस्वभायम्‌लक एकत्व भी नहीं होता । आत्सा के इस एकत्व को प्रकट 
करनेके लिए एकत्व को प्रकट करनेवाले भूतार्थनय का-निशचयनय का अवलब लेना पड़ता है । इस नय के 
अबलबन से अनेकरूप बनो हुई इस आत्मा का एकत्व-आखस्रावक्रादिफों से भिन्नत्व प्रकट हो जाता है। उसके 
एकत्व के प्रकट हो जानेपर ' वह शुद्धनयरूप है ' इसप्रकार उसका निशुचय किया जानेपर उसका अनुभव होता 
होता है। आत्मानुभव का नास सम्यग्द्शन है । इसप्रकार नथ तस्वों को यथार्थरूप से जाननेपर आत्मानशव हो 
जानेसे परधायहण से जाने गये ये नव तत्त्व शायकभावरूपेकमात्रस्वभाववाले आत्सा की अनुभूति के सोधशतम साधन 
बन जाते हैं । कारणरूप इन नथतत्त्वों में कार्यकूप सम्यस्दर्शन का वा सम्यक्व का उपचार किया जानेपर बे भी 


समयदारः । २०९ 


' शम्फवधोन कहे जा सकते हें । बत्तुतः सस्यस्वर्धोण आत्मपरिष्यमरूप है-बह जेतनाजेतमात्मकपदायंद्रयरूप महीं है । 
खत: मजतरवों को सम्यरदर्शन कहना उपचार है-धहु कथन जास्तन नहों है। उन नव तस्वखों में जो पुष्यपापादि 
है वे जोब ओर अजीब के बिना अस्तिरूप बन हि. नहीं सकते । नेमितिकभावभूत शुसपरिणाम के रूप से परिणत 
होतेकी योग्यता से या शक्ति से युक्त होनेसे जीव जिकाये है और शुध्रपरिणामात्मक विकार उत्पन्न करनेके योग्य 
प्रिणतिक्रिया का आअय होनेसे व्रव्यकर्म विकारक है। जीव के शुभ परिणामों की और उनके निमित्तभृत व्रध्यक्म 
की पुण्यसझ्ला होती है। जोव और निभित्तम्त द्रव्यकर्म इन दोनों में से किसी सी एक का अभाव होनेपर अवशधिष्ट 
एक का सहारा लेकर पृष्यतस्व अस्तिरूप नहों बन सकता । नेमित्तिकमावशत अशुभपरिणास के रूप से परिणत 
होनेकी योग्यता से युक्त होनेके कारण जीव विकार्म है और अशुभ्परिणासात्मफ विकार उत्पन्न करनेके योग्य परि- 
जतिक्रिया का आभ्य होनेसे वृव्यकर्म विफारक है । अशुभ परिणाम और ब्रब्यकर्म इत दोनों को पापसंज्ञा होती है । 
इन दोनों में से किसे! एक का अभ्राव होनेपर अवशदिष्ट एक के सहारेसे पाप्तरथ अस्तिरूप नहों बन पाता । द्र्यकर्से 
के आख़व के निमित्त पडनेवाले सिव्यादर्शनादिरूप से परिणत होनेंद्री योग्यता से युक्त जीव आज्राव्य होता है ओर 
सिध्यादर्शनाविरूप जीवपरिणति में निमित्त बनने बाला व्रब्यकर्म आख्रावक होता है । इन दोनों की आख्रचसज्ला है । 
इन वोनों में से किसी एक का अभाव होनेपर अवशिष्ट एक के सहारेसे आखबतत्त्य अस्तिरूप-सदृप नहों बन 
सकता । भिथ्यादर्शसादिसंश्क द्रदयकर्सों के आगसन का निरोध करनेमें समर्थ ऐसे गुप्तिसमित्यादिखूप से परिणत 
होनेकी क्रिया का आशय होनेसे, निरोधनक्रिया का आश्रय होनेसे ओर द्रव्यकर्मागमत का निरोधनरूप कार्यका उत्पादक 
होनेसे जीव संवारक होता है और गुप्ट्याविकरूप जीव१रिणास निमित्त पडनेपर जीव के प्रति होनेबाली उसकी 
आगमसनक्रिया के निरोधन की योग्यता रखनेबाला व्रध्यकर्स संबाय होता है। उन दोनों की संवरसज्ञा होती है । इनमें 
से सिफ एकफा संवरपरिणास नहीं होता । स्वसवेदनात्मक शुक्लध्यान से एकदेश से क्षोण होनेकी योग्यता से युक्त 
होनेके कारण व्रध्यकर्म निर्जयं होता है । द्रव्यकर्म का एकदेश क्षय का निमित्तकारण बननेवाला स्वसंवेदनात्मक शुक्ल- 
ध्यानस्थवरूप क्रियां का आश्रय होनेसे और द्रव्यकर्मों का एकदेश क्षयरूप कार्य का उत्पादक होनेसे जीव निर्णरक होता 
है । निर्जर्य कम और निजेरा करनेवाले परिणामों से युक्त निर्जरक जीव इन दोनों की निर्जरासंज्ञा होती है । इन 
दोनों के सज्भाव में हि जीव के निर्जरक परिणाम होते हैं । इन दोनों में से एक का अभाव होनेपर अवशिष्ट एक का 
निर्जरा परिणाम नहीं हो सकता । सिश्यादर्शनादिरूप जीव के विभावपरिणाम जिनके निमिस्तकारण पडते है ऐसे 
मिथ्यावशंनादिसज्ञक द्रव्मकर्मों के साय सब्लिष्ट-बद्ध होनेकी योग्यता से युक्त होनेसे जीव बन्ध्य होता है और 
आत्मा को बद्ध करनेवाले होनेसे और आत्मा को बद्ध करनेकी क्रिया का आश्रय होनेसे बन्धनक्रिया दा कर्ता बना 
हुआ द्रव्यकर्म बन्धक होता है । बंध्ध और बंधक कर्म इन दोनों की बन्धसंज्ञा है। इन दोनों में से किसो एक का 
अभाव होनेपर अवशषिष्ट एक का वन्धतन्व ( कार्य ) नहीं हो सकता । चतुर्थ शुम्लध्यान मे तिमरन, चौदहजें गुण- 
स्थान के अन्त्यसमयवर्तो मुक्त होनेकी योग्यताव/ठा जीव मोच्य होता है और उसप्रकार के उस जीव के साथ बने 
हुए संइलेप को छोडकर स्वयं अलग होनेबारा अर्थात्‌ जीव को अलग होने देनेशला दत्यकर्म सोनक होता है । ऐसे 
जीव और द्रव्यकर्म को परिणति उभयातञ्ित होनेसे दोनो की मोक्ष यह सन्ना होती है । मोक्षतत्त न केवल जीब 
का होता हे और न केवल द्रव्यकस का भो; क्यों को जब बन्ध उभयाश्वित होता है तब मोक्ष थी अर्थात्‌ मोचसक्रिया 
भी उभयाश्रित होना हि चाहिषे। 


अथवा अपने विभावादिपरिणामों के द्वारा निमित्त बन कर कर्मवर्गणायोग्य पृद्यल से कर्मरूप परिणति 
का या जतक-उत्पादक होनेसे जाव विकारक होता हैं। और अपने उदयादि परिणासों से जीत्र में विभाव 
जावादिरूपष परिणतियों का जनक-उत्पादक होनेसे द्रब्यकरम विकारक होता है । पारिणासिकशक्ति से 
मुक्त होनेसे परिणतिक्रिया का आश्रय होनेकी योग्यता से युक्त होनेके कारण जीव और ब्रब्यकर्म इन ये दोनों 
बिकार्य होते हैं । जोब के प्रति आनसेको योग्यता से युक्त होनेसे द्रव्यकर्म आश्राग्य होता है और मिथ्यादर्शनाविरूप 
कझीथ के विभावपरिणाम जीव के प्रति द्रब्यकर्म के आगमन का निमित्तकारण होनेसे जोब आख्रावक होता है । 


११० शीऋषसनाथविगंबरजैनप्रंथप्रकाशनसंस्थायाः 


गप्तिससित्यादिख्य अपने परिणामों से द्रव्यकर्मों की अपने प्रति होनेबवाली आगमन क्रिया का प्रतिबंध करनेकी योग्यता 
से यकक्‍त होनेके कारण जोब संवाययं होता है और जीव के गुप्त्याविरूप परिणामों के द्वारा जीव के प्रति गमस करने 
की अपनी क्रिया रोकी जानेसे अपनो आत्मा के प्रति गसन करने की क्रिया को स्वयमेव रोकनेवाला होनेसे द्रव्यकर्म 
संवारक होता है । स्वसंजेदनरूप अपने परिणामों के साधन से-निमिस से द्रध्यकर्मों का एकदेश क्षय करने की सामर्ध्य 
से पुक्त होनेसे जीव निर्जयय होता है और जीव के स्वसंवेदनरूप शुक्लध्यामात्मकपरिणाम के कारण स्वयमेथ एकवेश से 
क्षोण होनेबाला होनेसे एकर्डश से क्षीण करनेकी क्रिया का आश्रय होनेसे अर्थात्‌ एकवेशक्षयक्रिया का आश्रय होनेसे 
दरष्यकर्म निर्जरक होतुओ है। जीअ के मिथ्यावर्शनादिरूप विभावषपरिणाम्‌ निमित्तक/शण बन जानेपर जीव के साथ 
फॉँयता से युक्त होनेसे द्रव्यकर्स बन्ध्य होता है और अपने मिथ्याद्शनादिरूप विभाज परिणोंमों 
कही अपने विभाव परिणामों से स्वयमेव नि्भित्तकर्ता बनकर व्रब्यकर्मों का अपने साथ संइसेथ कराता 
॥/शीव बन्धक होता है। कर्मों को अपनेसे अलग-पृथक्‌ करनेकी शक्ति से युक्त होनेके कारण कर्मों को 
छग करानेकी क्रिया का-शुक्लूष्यानकृपपरिणतिक्रिया का आभ्रय होनेसे जीव भोचक होता है और आत्मा से 
* योग्यता से युक्त होनेसे हब्यकर्म मोब्य होता है। इसप्रकार पृण्यपापावितत्त्व दोनों में से किसी एक के 









अथवा- एक पवार्थ को दो अनन्तर पर्यायों में उनके असाधारणस्वन्ाव की दृष्टि से सेद होता है। दो 


पर्षायों में से अनन्तरपूर्षपर्याय उत्तरपर्याय की निसिलकारण होतो है; क्‍यों कि उत्तरपर्याय के अनुकूल उसके घिनाज 
के विना उत्तरपर्याय की उत्पत्ति नहीं होती । अनन्तरपुर्बंपयाय का विनाश ओर उत्तरपर्याय की उत्पत्ति ये दोनों 
समकालभावि होते है । अतः एक पदार्थ की दो अनस्तर पर्यायों में निमित्तनेमित्तिकभाव होनेमें किसी प्रकार की बाधा 


उपस्थित नहीं होती ! 

पर्यायाधिकनय की दृष्टि से उत्तरपरिणास से अपने असाधारण स्वन्नाव के कारण विभिन्न ऐसी अन्तरपूर्ण - 
क्वाय को सिमित्त सनाकर उत्तरपर्याय के रूप से परिणत होनेकी योग्यता से युक्त होनेफे कारण जीवद्रव्य बिका 
होता है । द्रव्याथिकनय की दृष्टि से अपनेसे अभिन्न ऐसी अनस्तरपुर्वपर्थाय को विभित्त बनाया जानेसे स्वयं निमित्त- 
कती होकर उत्तरपर्मायरूप से परिणत होनेके कारण या उत्तरपर्याय की उत्पत्ति करने से जीव थिकारक होता है + 
जीव जब निर्मित्तकता होता है तब उपादानकतुृत्व गौण होता है और जब वह उपादानकर्ता होता है तब उसका 
निमित्तकतुंत्व मोण होता है। अनन्तरपूर्षपर्याय को निभित्त बनाकर अपनो उत्तरपर्याय के प्रति गन कराने को 
अभोत्‌ उत्तरपर्याय के रूप से परिणत होनेकी योग्यता से युक्त होनेके कारण जोव आख्राव्य होता है । व्रव्याथिकनय 
की दुष्टि से अपनेसे अभिन्न और पर्यायाथिकनय को दृष्टि से अपनेसे भिन्न ऐसी अनन्तरपूर्वपर्याय को निमित्त अनाकर 
अर्थात्‌ स्वयं निम्चिसकर्ता बनकर उपादानस्वरूप से उत्तरपर्यायरूप से परिणत होनेको क्रिया का आश्रय होनेसे आख्र- 
अणक्रिया का कर्ता होनेके कारण जोब आख्रावक होता है । गुध्त्यादिरूप अपने अनन्तरपुर्वपरिणामों से जिभावरूप से 
परिणत होनेकी क्रिया का विरोध-प्रतिबन्ध करने की योग्यता से युक्त होनेके कारण जीव संबार्य होता है ओर 
विभावरूप से परिणत होनेकी क्रिया का प्रतिबंध करनेबालो गुप्त्याविक्रियाओं का आशय होनेसे जीव संबारक होता 
है। निमित्त बनाये हुए स्वसवेदनज्ञानात्मक परिणामों से विभावपरिणामों का एकदेदा से क्षय-विनादा-अभाव करने की 
सामथ्यं से युक्त होनेसे जीव निर्जयं होता है ओर विभावपरिणासों का एकदवेद् से क्षय करने की क्रिया का आश्रय 
होनेसे जीव निर्ज रक होता है । पर्यायाथिकनय की दृष्टि से अपने से सिन्ष ऐसे मिथ्यादर्शंनादिकप विभावपरशिणामों 
के साथ अपना संबंध स्थापित फरनेकी योग्यता से युक्त होसेके कारण जीव बन्ध्य होता है और उन विभावपरिणारमों' 
के साथ अपना संबंध घटित करता है इसलिए बहू बन्धक होता है । निमिसजन्य विभावभावों से अपना पृथककरण- 
सद करने की योग्यता से युक्त होनेके कारण जीव मोच्य होता है और पृथक फरने की क्रिया का आश्रय होनेसे 
जोब मोचक होता है । यहि विकार्य विकारक भावादिरूप संबंध पारभाथिक संबंध है; क्‍यों कि उनमें कथश्चित्‌ भेदाशेद 
होनेसे (नधित्तनेसित्तिकभाव होनेपर भी परमार्थतः परिणामपरिणासिभाव होता है। निमिसतनेसित्तिकभाव द्विनिष्ठ 


समवसाश श्र ३ 


-होनेसे परिणाम और परिणामी दो होतेके कारण विकायविफकाश्कादिभावों का प्रतिबंध करना ठीक नहीं है | अन- 
स्तरपूर्वपर्याथ लिभिस होनेपर भी जीवपरियामों का ओर पुद्गलपरिणामों का अम्योन्यनि्ित्तत्व का अभाव 
यहाँ नहीं संभवता; क्यों कि उसके सिमित्तत्व का यहां सिर्फ गोणत्व हे । उमके निमित्तत्वके बिता उक्त भाव घटित 
नहीं हो सकते । अधिगमज सम्यक्स्व में जिसप्रकार वर्दानमोहोषशमादिरूप निमिल का सिर्फ गौणत्व होता है उसी- 
प्रकार जीव के विभाषातिपरिणामों के और कर्मों के उदयाविपरिणामों के निमित्तत्व का यहां गोणत्व होता है । 
इसप्रकार निदचय की दृष्टि से आत्मा का एकत्व होनेपर भी व्यवहारमय की दृष्टि से उसका अनेकत्व होनेसे पुण्य- 
पापावि तत्तवों की सिद्धि हो सकती है। जीव और कर इलका विकायविकारकशाव निर्णीत किया जानेपर 
उन वोनों में से किसी एक का अभाव हो जानेपर अवधशिष्ट एक के पृण्यपापादितत्त्व घटित होते हि नहीं । 
जिन दोनों के आधार से पुण्यपापादितत्व घटित होते हे थे जीव और अजीब होते हे । ऊपर बताये 
गये पारसाथिक विकार्यविकारकभावादिरूप संबंधों में जो विकार्य और विकारक आदि हे वे जीव 
और अजीय कंसे हो सकते है इस प्रदन का समाधान किया जाता है । अपने परिणाम से अभिन्न परिणामों 
सामान्यतः जीव होता है । अपने विशभावपरिणामों से अभिन्न ऐसे जीव का ज्ञायकमावरूपस्वभाव आवृत हुआ 
होनेसे वह अप्रशस्त बन जानेके कारण बह विशेषतः क्नंचित्‌ अजीब कहा जाता है। इसप्रकार विकार्थविकार- 
कांदि स्ंधों का जीवाजीवनिष्ठत्व सिद्ध हो जाता है। जीव और कर्मों की अनादिकाल से चली आयो बंधपर्याय 
का अनुभव किया जानेपर ये जीवाजोबास्रवाविरूप नवतस्य बाहच दृष्टि से भूताय॑ हैं। जब उसोप्रकार से जोवद्रव्य 
के शायकावरूप एकमात्र स्वभाव को स्थोीकार कर अर्थात्‌ उसको मुख्य समझकर उन नव तरत्तयोका अनुभव किया 
जाता है तब उनमें शुद्धत्षायक्मावरूप स्वभाव का अभाव पाया जानेसे वे नवतत्त्व भृतायय नहीं हैं-अभूतार्थ हे | उस 
कारण से इन नवतत्तों में एक जोब हि प्रकट होता है; क्यों कि थे सब जीव को हि पर्यायें हैं ॥ उसीप्रकार अन्त- 
दुष्टि से देखनेपर ज्ञायक्माव जो हे वह जीव है यह स्पष्ट हो जाता है। जीव के जो विभावभावाविरूप परिणाम 
होते है उनका निमित्तकारण अजीव होता है। शुस्रपरिणाम का निमित्तकारण पृण्यकर्म और अशुभपरिणाम का 
पापकर्म होता है। जीव की सिथ्यास्वादिसंक्षकआ विभावभावरूप से जब परिणति होती है तब सिथ्यात्वादिसंज्षक 
द्रष्यकर्म निमित्तकारण होता है । जीव की गुप्तिससित्यादिरूप से जब परिणति होती है तब जिसने अपनी आत्मा के 
प्रति गमनक्रिया रोक लो है ऐसा दरव्यकर्म निभित्तकारण होता है । स्थसंवेदनात्मकशक्लध्यानरूपपरिणाम की उत्पत्ति 
में एकदेश से क्षीण होनेवाला द्रव्यकर्म निमित्तकारण होता है । अभिनव कर्स का बन्ध करनेमें समर्थ ऐसे सिध्णावर्श- 
नादिरूप जीव की विभावभावरूप परिणति में प्राग्बद्ध मिथ्यावर्शनादिसंज्ञक द्र्यकर्म निमित्तकारण पडता है । मुक्त 
होनेके अभिमुख बने हुए जीव की कर्मों से मुक्त होनेक्की क्रियारूप परिणति में क्षयावस्था को प्राप्त हुए अधातिसंजक 
चार फर्म निरमितकारण होते हे । इससे स्पष्ट हो जाता ब्ै कि द्रव्यकर्म उदयरूप और क्षयरूप अपनी परिणतियों से 
जीव की परिणतियों में निरमित्तकारण पड़ता है। इसीप्रकार वे अपनी उपहश्मरूफ ओर क्षयोपश्ममरूप परिणतियों से 
भी जीव की परिणतियों में निम्चत्तकारण पड़ता है । यदि नि्मित्तकारणरूप द्र्यकर्म का अभाव माना तो सिर्फ एक 
जीव के पृण्यपापादिरूप परिणामों का अर्थात्‌ तत्त्वों का अभाव हो जाथगा । इनफा अभाव होनेपर इनके निम्मित्त से 
होनेवाले सम्परदर्शान का अन्नाज हो जायगा । ऐसी अवस्था में नयतस्वों का शास्त्रकारक्ृत उपदेश भी जिफल हो 
जायगा । इसी कारण से निमित्त को सर्दथा अक्िघ्ित्कर भी नहीं माना जा सकता । शुभपरिणामरूप पुण्य, अशुभ- 

' प्रिणामरूप पाप, भावालव, भावसंवर, भावनिर्जरा, सावबंध और भावमोक्ष ये सिर्फ जीव के विकार हे; क्‍यों कि इनमें 

- निभिलका रणभूत व्व्यकर् अपने स्वरूप से अन्वित हुआ नहीं पाया जाता। पुण्य, पाप, आलव, संवर, निजेरा, बंध और 
ओझ्ष इनका सिर्फ अजीवरूप वृब्यकर्सों के उदयरूप और क्षयरूप परिणाम निमित्तकारण होनेसे जब शायक्ावरूप 
अह्मस्मभाव को छोड़कर उपादान और निम्चित जिसकी उत्पत्ति में कारण पडते हे ऐसे एक जीवद्रव्य के परिणामों 

- के कप से इतका अनुस्तव किया जाता है तद वे भृतार्थ हैं। जब तोनों कारों में प्रच्युत न होनेबाले अद्वितोय-असाधा- 
रण ऐसे जोवदब्य के स्वभाव को स्वीकार कर उन नवतस्वों का अनुभव किया जाता हे तब उनसे शायकभावरूप 
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स्वनायव ययार्थरूप से पाया न जानेसे चेतनान्थित होनेपर भो वे भूतार्थ-ययार्थ महीं होते । उस कारण से इन तस्‍्वों 
में यधास्यिताथंप्रतिपादक निशचयनय की दृष्टि से सायकमावरूप एकस्वभाव को धारण करनेवारा जीव हि प्रकुष्ट- 
रुपसे प्रकट होता है। इसप्रकार शायकावकूप एकस्वभाववाले नवतत्तों में प्रकक होनेवाले जीव का शद्धनय के- 
शुरुज्ञान के रूप से अनुभव किया जाता है । जो आत्मा को अनुभूति होतो है वहि आत्मस्याति है; क्‍यों कि सुयाति 
शब्द का अर्थ अनुभव है । आत्मस्याति जो है वहि सम्यग्द्शन हि है। इसप्रकार से जो कथन किया गया है वह 
पूर्णरूप से निर्याध है । 

इसी विषय का अधिक स्पष्टीकरण करने के लिए तात्पयंब॒त्ति का सानुवाद उद्धरण नीचे पेश क्रिया जाता 
है । बेखिए- 

तत्रादो नवपदार्थाधिकारगाथाया आतंरौद्रपरित्यागलक्षणनिविकल्पसामायिकस्थितानां यच्छुद्धा- 
त्मरूपस्य दशंनमनुभवनमवलोकनमूपलब्धि, सवित्ति: प्रतीति: ख्यातिरनुभूति: तदेव निश्चयनयेन निश्च- 
यचारित्राविना भावि निः्चयसम्यक्त्व वीतरागसम्यक्त्व भण्यते । तदेव च गुणगृण्यभेदरूपनिश्चयनयेन 
शुद्धात्मस्वरूप भवति इत्येका पातनिका | अथवा नवपदार्था भूतार्थेन ज्ञाता सन्‍्तः त एवाभेदोपचारेण 
सम्यक्त्वविषयत्वाद्‌ व्यवहारसम्यक्वनिर्मित्त भवन्ति, निदुचयनयेन तु स्वकीयशुद्धपरिणाम एवं सम्य- 
क्त्वमिति द्वितीया च । इति परातनिकाह्य मनसि धृत्वा संत्रमिद प्ररूपयति-भुतार्थेन निश्चयनयेन 
अभिगता निर्णीता निश्चिता ज्ञाता सन्त. जीवाजीवपुण्यपापास्रवसंवरनिर्जराबन्धमो क्षस्वरूपा नवपदार्था: 
एवाभदोपचारेण सम्यकत्वविषयत्वात्‌ कारणत्वात्‌ सम्यक्त्व॑ भवस्ति। निदचयेन परिणाम एवं सम्यकत्तवम्रि- 
ति। नवपदार्था भूतार्थेन ज्ञाता. सन्‍्तः सम्यक्व भवन्तीत्यक्त भवस्द्धि , तत्‌ कीदृश भृतार्थपरिज्ञानमिति पृप्टे 
प्रत्यत्तरमाह-यद्यपि नवपदार्था: तीर्थवर्तनानिमित्त प्रार्थामकशिष्यापेक्षया भृतार्था भण्यन्ते तथापि अभे- 
दरत्लत्रयलक्षणनिविकल्पसमाधिकाले अभूताथा असत्यार्था शुद्धात्मस्वरूप न भवस्ति । तस्मिन्‌ परमसमा- 
घिकाले नवपदार्थमध्ये शुद्धनेश्ववनयेन एक एवं गज्रात्मा प्रद्योतते प्रकाणते प्रतीयते अनभ्यत इति । 
या तु अनुभति. प्रतीति. शुद्धात्मोपर्लब्ध सा चेव निः्चयसम्यक्त्वासति सा चेवानभतिर्गुण्गणिनोनि- 
उ्चयनयनाभेदविवक्षाया शुद्धात्मस्वरूपमिति तात्पग्रेम । 
- तात्पर्यवृत्ती जयरोनाचार्या । 

आतंरोद्रपरिणामो का अथात्‌ मोहनोयोदयजन्य विभावभावों का-विभावरूप परिणामों का जिससे अभाव 
होता है ऐसे निविकल्यसासा यक में शुक् ठव्यान से ह्थिर बने हुए-एकवरान तने हुए जीवो को जो आत्सा के श॒द्भ स्वरूप 
का अनुभव होता है वह अनुभव हि. निद्यनय की दृष्टि ये लिःजयचारित्र के साथ जिसका अविनाभावहप 
सबंध होता हु ऐसा निश्चयसम्यक्त्व-वीतरागसम्पक्ट्व कहा जाता है। बह सम्यकक्‍त्व हि गण और गणी 
इनसे अभेद की ५ थापना करनेबाली निई्चयनय को दृष्टि से शुद्ध आत्मा का स्वरूप है या आत्मा का शुद्ध स्वरूप है |] 
निइचयनय से जाने थये नव पदार्थ सम्यकत्व के विषय होनेसे अमेदोपचार से-उपचारित अभेद से व्यवहारसम्पक्त्व 
का निमित्तकारण बनते हे ( जो सम्यक्त्व सराग होता है उसे व्यवहारसम्धक्त्व कहते हे ।) निशचयनय की वृष्टि 
से आत्मा का अपना शुद्धपरिणाम हि सम्यक्त्व है। शुद्धनिश्चयनय से जाने गये नवतत््व आत्मा के साथ उनका 
उपचार से अभेद होनेसे सम्यक्व का विषय अर्थात कारण ([ निमित्तकारण ) होसेके कारण सम्यक्त्व होते हें । 
लिशतयनय की वृष्टि से आत्मा का परिणाम हि सम्यक्‍त्व होता है। * भूतार्थ से-यथास्थितायंरूप से जाने गये 
नथतत्त्व सभ्यकतव होते है ऐसा जब कहा है तब बूतार्थ का ज्ञान किसप्रकार का है ? ' ऐसा' प्रश्ष पूछा' जानेपर 
उसका उत्तर देते हे-यद्यपि व्यवहारधमं की अविच्छिन्न उन्नति के लिए या प्रचार के लिए प्राथमिक शिष्य कौ' 
अपेक्षा से नवतरब मूतार्थ कहे गये हे तो भो अभेदरत्नत्रयस्वरूप निविकल्पसभाधि के काल में भूतार्थ न होनेसे ये 
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शुद्धास्मस्वरूप भहीं होते । उस परमससाधि के कार में नथपदायों में शुद्धतिव्यय की दुध्टि से एक हि शुद्धात्मा प्रकट 
होती है-उसका अनुभव किया जाता है । जो ( परमसमाधिकाल में ) अनूभूति होती है चहि शुद्ध आत्मा की उपलब्धि 
है और वहि निषथयसम्यक्त्व है। वह अनुभूति हि निव्चयनय को दृष्टि से गुण और गुणी इनमें असेद की विवक्षा 
( अर्थात्‌ प्रतधान्य ) होनेपर शुद्धास्मस्वरूप है इसप्रकार का तात्पर्य है । 

मयतरवों को मूताथंरुप से जानने का जो कथन आत्मख्याति में वाया जाता है बह प्राथमिक शिष्य को 
अपेक्षा से है-वास्तथिक नहीं ऐसा समझना, क्‍यों कि निविकल्पसमाधि में उनका अनुभव न होनेसे वे मतार्थ नहीं 
है-अभतार्थ है । वे तवतत्व सम्पग्दर्शन होते हे ऐसा जो कहा है उत्तका कारण यह है कि थे सम्यक्‍त्व की-भेदशान 
की उत्पत्ति सें निमिसकारण पड़ते हे । वल्तुतः वे सम्यग्दर्शन नहीं हे । सम्प्रग्दर्शन आत्मा का परिणामस्वरूप होता 
है। यह दो अभिप्राय हस उद्धरण से स्पष्ट हो जाते हैँ । 


निदश्चयनय की दृष्टि से परीक्षण किया जानेपर शुद्धश्ञायकर्ायसात्रकस्वभाववाला जीव हि नवतस्थो में 
प्रकट होता है; क्‍यों कि शुद्धनिश्वयनय की दृष्टि से जो आत्मा शुद्धस्वरूप होती है ऐसो संसारावस्थ आत्मा के 
हि वे परिणाम है। वध्यवहारसम्परदृष्टि के सम्यकत्व अवज्य होता है कितु वह सराग होता है-बीतराग नहीं । 
बोतरागसस्यक्त्व हि शुद्धनिन्‍वयनय की दृष्टि से वास्तव सम्यकक्‍त्व होता है। इन नवतत्त्वो में शद्धानि्चयनय की 
दृष्टि से एक शुद्ध जीव का ज्ञान होनेसे नवतत्त्व व्यवहारसम्यक्त्व का निभित्तकारण पडते है-वे स्वय सम्परदर्शान 
नहीं होते ! जो सिर्फ नवतन्बों को जानते है किलु उनमें अतनिसर्म आत्मा को जानते नहीं वे व्यवहार की 
दृष्टि से भी सम्यकत्वी नहीं है; क्यो कि भेदज्ञान हि सम्पक्त्व होता है । अनाविबन्धपर्याव की दृष्टि से वश्वहारनय 
से जीव और कर्मों के अभेंद का ज्ञान होता है-भेद का नहीं । उनमें होनेवाले भेद का ज्ञान तो शुद्धनिष्चपनय से 
गब दोनों के भिन्न स्वभावों का ज्ञान होता है तब हि होता है। इनमें होनेवाले भेद का ज्ञान होनेपर भी जबंतक 
जीव की अप्रत्यानावरणादि कर्मों का उदय होनेसे सराग अवस्था होती है तबतक भेदजानात्मक बह सम्यफत्व 
सरागसम्यक्त्थ कहा जाता है। जीव की निधिकल्प अवस्था में जो शुद्ध आत्मा की अनुभूति होती है वही नि३चय- 
सम्यक्त्व कही जाती है। अनभयसान शद्ध आत्मा के साथ कर्सो के सइलेब का अभाव होनेसे और उस सइलेष के 
अभाव के कारण आत्मा की विभावपरियितियों का अभाव होनेसे उसके पुण्यपापादिपरिणामों का भी अभाव होता 
हैं, क्‍यों कि कर्मों के यंश्लेध का अभ,व होनेसे जीव और कर्मों के निमिनत्तनसित्तिकमाव का अभाव होता है । 
अत' शश्धनिन्‍्चयनय से जोव को जाननसे ओर उसका अनुभव करनेसे जीव को व्यवहारसम्यक्त्व और निरुचरय- 
सम्पकत्य की प्राप्ति होती हे । अस्नाय अमृतचंद्रसुरि का * जीवादयो नवपदार्था, द्शनस्थाश्रयत्वाद दर्शनम्‌ ' यह 
वाक्य पूर्वोक्त अभिप्राय का समपंक है । 


चिरमिति नवतत्त्वच्छन्नमुन्नीयमानं कनकमिव निमग्नं वर्णमालाकलापे । 
अथ सततविविकक्‍तं दृश्यतामेकरूपं प्रतिपषदमिदमात्मज्योतिरुग्योतमानस्‌ ॥ ८ ॥ 


अन्चय-- दि वर्णमाल्यकलापे निमग्न कतका इबे चिर नवतत्त्वच्छज्न उन्नीयमान अथ सतत- 
विविक्‍त प्रतिपद उद्योतमान इद एकरूप 'आत्मज्योति. ( भवता ) दृध्यताम्‌ । 


अथे- तेहरबी गाथा की आत्मख्यातिटीका में जिसप्रकार से प्रतिषादन फिया गया है उसप्रकार से 
मोसि, माणिक, बेड, गोमेद, हीरा, प्रधाऊ, गरूड और नोल इन रत्नों को पंक्ति जिसमें होती हे ऐसे रत्नहार के 
रत्नों मे अनुस्यूत ( रत्नों के छों में प्रविष्ट करायी गयी ) तार के आकार के सुबर्ण के समान अनादिकाल से 
पुण्य, पाप आदि नवतर्त्वों में प्रच्छक्ष हुई-छिपी हुई गौर बाहर निकाली गयी अर्थात्‌ प्रकट की गयो, सदा-सर्वकाल 
दृत्यकर्म और भावकर्म इनसे ( अपने यथापंस्वभाव की च्यूति न होनेके कारण ) भिन्न, प्रतिक्षण प्रकट होनेबालौ, 
शायकावरूप एकमात्रस्वभाववाली यह आत्मज्योति या एकरूप-एकव्यक्तिरूप आत्मा का शायकभावरूप तेज 


श्श्ड श्ीऋषसनायदिगंबरजंनप्रंथप्रकाशनसंस्थायाः 


( ज्ञानकप तेज ) आपके द्वारा अपने अनुभव का विषय बनायी जानी थाहिये । 
चिरमित्यादि- इति त्रयोदशगाथाटीकोक्तप्रकारेण वर्णमालाकलापे मौक्तिकादिनवरत्मपंक्ति- 
रूपहारे । वर्णानां मौक्तिकादिनवरत्नानां माला पड्क्तिरेव कलापो हारः । ह्तितु । * अथ पुंस्येथ 
वर्ण: स्यात्स्तुती रूपयशोगुणे । रागे ह्विजादी मुक्‍्तादों शोभायां चित्रकम्बले ह इति विश्वलोचने । 
नवरत्नानि यथा-मुक्तामाणिक्यवेदूयंगोमेवा वज्भविद्युमों । पद्मरागों मरकत॑ न चेति यथाक्रमम्‌ ॥ 
इति । मुक्ताविनवरत्नपड्क्तिविरचितहारे इत्यर्थ: । निमग्न॑ मोक्तिकादिनवरत्नवेधानुविद्धशलाकाकारे- 
णास्तःप्रविष्टल्वा झिसस्नसन्तनिलीनं कनकसिव सुवर्णमिव चिरमनादेरचतनकाल यावश्षथतस्वच्छक्न 
पुष्यपापादिसडल्ञकनवतत्त्वे प्रच्छन्नस्वरूपम्‌। नवानि नवसड्रु्याकानि जीवाजोबपुण्यपापास्रबसंवरनिर्ज रा- 
बन्धमोक्षछक्षणानि तत्त्वानि पदायाः: । तेषु चछन्नमन्तनिलीनस्वस्वरूपम्‌ । उन्नीयमानं मालाया बहि- 
निष्कास्यसानं, पक्षे शुद्धनिश्वचयनयेन तेभ्यः पृथक्त्वेत ज्ञायमानमनुभ्यमानं च। अथ साकलयेन । 
/ अथाञ्यो व शुभे प्रइने साकल्यारम्भसंशये । अनन्तरेषपि ' इति विश्वलोचने । सततबिविक्तं निर- 
न्तरसर्वकाल॑ स्वभावभेदाप्निखिलपदार्थेभ्यस्तन्रिमित्तकविभावभावेभ्यो विधिक्त भिन्न प्रतिपदं प्रति- 
क्षणमुथ्योतमान प्रकाशमानमिदमेतदेकरूपं॑ ज्ञायकभावमातश्रासाधारणस्वभावत्वादेकस्वभावभात्मज्योति- 
रात्मनो ज्ञानात्मक तेजस्तेजस्व्यात्मद्रध्यं वा भवता दृष्यतामवलोक्यतामनुभवगोथरतां नीयतास्‌ । 
बथा ताराकारं शुद्धसुवर्ण हारग्रथितनवरत्नरन्प्रप्रोतत्वात्प्रच्छक्षमपि तेभ्यो हाराकारबिरचितनवरत्न- 
रन्प्रेभ्यो बहिनिष्कासितं भवति तदा रत्नरन्प्रप्रोतत्वावस्थायामस्खलितस्वभावत्वात्प्रकटी मूतसनातनेक- 
मात्रस्वस्वभाव॑ भवति तथा पृण्यपापादितत्त्वेष्बनुस्यतत्वात्मच्छन्नमात्रशद्धशायक कमात्रस्थभावसपि 
ततो बहिनिष्कामितं प्रकटीभवदात्मस्वभावभूतज्ञानतेजो भवत्यात्मग्रध्यम्‌ । नवतस्वेभ्य उन्नयनानन्तरं 
प्रकटी भवन्स आत्मद्रव्यस्वभावो विभावभावविकलों भवति । एतादशमात्मतेजो मुमक्षुभिः स्वानुभव- 
गोचरतां नेयमिति भावः । 


विवेचन- मौक्तिकादिनवरत्नों के हार में पोती हुई शुद्ध सुवर्ण की तार का सोना प्रछ्छन्न होता है; शितु 
उसका शुद्ध सोना जैसा का तंसा बना रहता है-उसका जो स्वध्ाव उससे ज्युत नहीं होता-अस्खलित होता है। उस 
तार को रत्तरप्नों से बाहर निकालनेपर उसका पूर्बकाल में आवृत हुआ स्वरूप अनाब॒त होता है । सुवर्ण दूषित 
हो या चाहे अबवृषित हो बह अपने शुद्धस्वभाव को कदापि छोडता नहीं-अर्थात्‌ वह जैसा का तेसा बना रहता है। यदि 
अशुद्ध अवस्था में अपने शुद्ध स्वरूप को वह छोड देता तो वह फिर अपने शुद्ध स्वरूप को कदापि पा नहीं सकता । 
आत्मा को भो यही स्थिति होती है। अतादिसंसार से कमंबद्ध होनेपर भी आत्मा अपने स्वन्नाव से कवापि च्यूत 
नहीं होती-उसका स्वप्ाव अविच्छिन्नरूप से जेसा का तेंसा हि बना रहता है ! अशुद्ध अवस्था से बाहुर निकाली 
जानपर अजशुद्ध अवस्था में आवत बना हुआ उसका ज्ञायकभावरूप स्वभाव अनावृत-विवत हो जाता है। यदि 
आवृत अवस्था में आत्मा अपने श्ञानसात्ररूप स्थभाव को छोड वेतों तो वह फिर अपने शुद्ध स्वरूप को कदापि पा 
नहीं सकती । ऐसी सर्बकाल संपूर्णरूप से परभावों से विभिन्न, ज्ञायकभावरुप एकमात्र स्वभाववाले, प्रतिक्षण प्रकट 
रहनेवाले आत्मा के झ्ञानक॒प तेज का मुमक्ु जोब को अनुभव करना हि चाहिये; क्यों कि उसके बिना अपकर्म 
अधस्था की प्राप्ति होना असंभ्रष है । 


अथ एवं एकत्वेन द्योत्मानस्थ आत्मनः अधिगमोपाया: प्रमाणनयनिक्षेपाः ये, ते 
खलु अभूतार्था: । तेषु अपि अयं एकः एव भतार: । प्रमाणं तावत्परोक्ष प्रत्यक्ष च | तत्र 


सभपसार श्श्५्‌ 


उपात्तानुपात्तपरद्वारेण प्रवतंमानं परोक्ष केवलात्मप्रतिनियतत्वेन वर्तमान प्रत्यक्ष च। 
तब्‌ उभयं अपि प्रमातृप्रमाणप्रमेयभेदस्थ अनुभूयमानतायां भूतार्थभ्‌ | अथ च॒ व्यदस्त- 
समस्तभेदेकजीवस्व भावत्य अनुभूयमानतायां अभतार्थम्‌ । नयः तु द्रव्याथिक: च॒ पर्या- 
बाधथिकः च। तत्र द्रव्यपर्यायात्मके वस्तुनि द्रव्यं मुख्यतया अनुभावयति'इति द्रव्याथिक:, 
पर्याय मुख्यतया अनुभावयति इति पर्याबाथिक: । तब्‌ उभयं अपि द्रव्यपर्याययो: पर्यायेण 
अनुभूयमानतायां भूता्थम्‌ । अथ च्र॒द्रव्यपर्यापानालीदशुद्धवस्तुमात्रजीवस्वभावस्य अनु- 
भूयमानतायां अभूताथंम्‌ । निक्षेपः तु नाम स्थापना द्रव्यं भावः च । तत्र अतदगणे 
बस्तुनि सझज्ञाकरणं नाम । “सः अयं ' इति अन्यतन्न प्रतिनिधिव्यवस्थापनं स्थापना। 
बतेमानतत्पर्यायाद्‌ अन्यद्‌ द्रव्यम्‌ । बर्तमानतत्पर्याय: भाव: । तत्‌ चतुष्टयं स्वस्वलक्षण- 
बंसूक्षण्येत अनुभूयसानतायां भूता्थम्‌। अथ च निविलक्षणकर्जोवस्वभावस्थ अनुभूय- 
सानतायां अभूतार्थभ्‌ । अथ एवं अमोषु प्रमाणनयनिक्षेपेषु भूता्थत्वेन एक: जीव: एव 
प्रद्योतते । 


त. प्र.- अभेतिशब्दो गाथोक्‍तविषयाधिकप्रतिपाद्यसमुच्चयाथ्थ: । एवं नवतत्त्वगतों गुणीकृत- 
धर्यायक्त जोबो यर्यकत्वेन निष्पर्यायशायकरभावंकमात्रस्वभावत्वेन प्रद्योतते तथा गुणीमूतद्रव्यपयंयत्थे- 
मैफशानसात्रस्वभावस्वेनकवस्तुस्वेन द्योतमानस्थ शुद्धात्मानृुभवावस्थायामनुभवगोचरतां प्राप्नूुवत आत्मनों 
जीवस्याधिगमोपाया उपलब्धिसाधनभूता: । साधनान्यधिगमोपाया: प्रमाणनयनिक्षेपा:-अविनाभता- 
मन्‍्तगुणेकगुणमुलेनाशेषवस्तुप्रतिपादकप्रमाणं, प्रमाणगृहोतार्थेकदेशप्राही नयः, नामस्थापनाद्रव्यभाव- 
प्रकारा निक्षेपाइच प्रसाणनयनिक्षेपा: । प्रमाणनयनिक्षेपा ज्ञानपर्यायविशेषस्वरूपा: ये ते खल बस्तु- 
तोपभ्ताथा अपरमाथाः, तेषां ज्ञानपयायस्थरूपत्वादृत्पणविनाशित्वादयाबद्द्रव्यभावित्वात्‌ । तेष्वपि 
प्रमाणनयनिक्षेपेष्वपि । यथा तवतस्वेषु तथाउश्र प्रमाणनयनिक्षेपेष्यपोति भाव: । अय॑ निष्पयंयत्वादेकत्वेन 
झोतसान एक: शुद्धज्ञायकर्ावेकसात्रस्वभाव: एवाल्मा सृता्थों यथास्थितो5र्थ: गुणीभृतद्रब्याथिकपर्याया- 
जिकनयदह्यविषयभूतद्रत्यपर्यायस्य स्वशुद्धकमात्रस्वभावस्य वस्तुनों भूताथथत्वमित्यवसेयम्‌ । प्रसाणनय- 
निक्षेपाणां द्रव्यप्रसतिकरणभूतशञानपयायलक्षण प्रमाण परोक्षप्रत्यक्षमेदावृह्रविधम्‌॥ उपात्तानपात्तप्याय- 
हररिण-उपात्तं संसारिणा5पत्मना नामकर्मोवयवशेन स्वेन सम्बन्धमापादितं भावेन्द्रियसहकारिद्रव्येन्द्रिय- 
मुपात्तं, अथालोकादि जीवेन सह सम्बन्धमापन्नत्वावनुपात्तं च। ते परे आत्मनो भिन्ने। ते च ते द्वारमुपा- 
बह्तेन। ' द्वारं द्वाराध्युपाययो: 'इति विश्वलोचने। प्रवर्तमानं प्रवृत्तिमत्‌। स्वार्थक्रियाका रीत्यर्थ:। परोक्ष 
ब्रोक्षप्रमाणम्‌ । केवलात्मप्रतिनियतत्वेन प्रव्तमान प्रत्यक्ष च-केवले उपात्तानुपात्तसहकारिसामग्रीविकले 
आत्मनि प्रतिनियतं नित्यसम्बन्ध॑ केवलात्मप्रतिनियत । तस्यथ भाव: । तेन तद्रूपेणेत्यर्थ: । प्रथर्तमानं 
प्रवत्तिमत्‌ । स्वार्थक्रियाकारीत्यर्थ: । प्रत्यक्ष प्रत्यक्षप्रभाणम्‌ । तदुभयमप्ि परोक्षप्रत्यक्षप्रमाणद्यसपि 
प्रमातृप्रमाणप्रमेयभेवस्यानुभूयमानतायासनु्वगोचरोकरियमाणतायां_ भूताय यथार्थभ्‌। अथ थ पुनरण 
ध्य दस्तसमस्तभेदेकजीवस्वभावस्य.प्रत्यादिष्टसकलपर्यायकजीवस्वभावस्य । व्युदस्ता: प्रत्यादिष्टा: 
निराकृताः गुणीकृताः समस्‍्ता: सकलाः स्वभावविभावात्मका: भेदा पर्याया: येन स व्युदस्तसमस्तभेदः । 


११६ ओोहबश्भाजदिगंधरजअ॑मप्रंयप्रकाशमसंस्थाया: 


स चासावेको झायकसाबंकसात्रस्वभावो जीवदल । तस्य यः स्वसावस्तस्यानुभूयमानताथासनुभवगोचरी- 
क्रियमाणतायां प्रस्यक्षपरोक्षप्रसाणदयमभूतार्थ पर्यायरूपप्रमाणदयस्य क्षायिककायोपशसिकलशानरूपत्था- 
उछद्धजीवस्वभादवेष्तुपलभ्यमानत्वात्‌ । नयः प्रमाणगृहीतार्थेदेशप्राही तु अब्याथिक: पर्यायाथिकशल । तज 
ह॒योयों द्रव्यपर्यायात्मके बस्तुनि प्यायान्गुणीक्ृत्य द्रव्यं श्रौष्यात्मकं मुख्यतया प्रधानत्वेनानुभावषति 
जीवस्पानूभवगोचरतां नयति स व्रब्याथिक:, द्रष्यं गुणीकृत्प पर्याय मुख्यतयाइनुभावयति ज्ञातुजोबस्या- 
नुभवगोचरतां नयति स पर्यायाथिक: । तबुभयमपि द्रव्यपयाययो: पर्यायेण ऋमेणानुभूयमानतायां भूतार्थ 
ययार्थम्‌ । अथ थ्र॒ वव्यपर्यायानालीकशुद्धवस्तुमात्रजोवस्वभावस्थ-द्रव्यपर्यायाभ्यामनालीठमनुत्सडुगित- 
मननुषक्तम्‌ ! अननुषक्तद्रव्यपयायमित्यर्थ: । द्रव्यपर्यायभेदविकलमेक शायकावकमात्रस्व भावभित्यभि- 
थ्राय: । सच्च तस्छुडधवस्तु च। तस्मात्रो यो जीवस्तस्य स्वभावस्थ शानमात्रकस्वभावस्यानुभूयमानता- 
यासनुभवगोचरीकरियमाणतायामभतार्थमयथाय वव्याथिकपर्यायाथिकनयद्॒यं, ज्ञानपययित्वात्तयो: । निके- 
पस्तु नाम स्थापना द्रब्यं भावइख । प्रमाणनयाधिगतानां द्रव्यपर्यायात्मकानां जीवाजीवादीनामसाधा*« 
रणस्वरूपत्वाद्याच्यतामापन्नानां जोवादिशब्देध सहकरव्यतिकरव्यतिरेकेण प्ररूपण्ं निर्केप: | तत्न लेषु 
चतुर्ष निक्षेपेषु अतद्गुणे शब्दप्रवृत्तिनिमित्तम्ृतजात्यादिविकले तत्प्रवृत्तिनिमित्तभृ्‌तजात्यादिमति 
तदन्यजात्यादिसहिते च वस्तुनि सडलाकरणं नाम । निमित्तान्तरानपेक्ष सड्ज्ञाकर्म नामेत्यकलड्कदेय- 
विद्यानन्वंश्च नामनिक्षेपलक्षणस्थ व्याख्यातत्वाद ' अतद्गुणे वस्तुनि सडलाकरणं नाम ' इत्यमतचनरद्र- 
सुरिभि: “' अतदुगर्ण वस्तुनि संव्यवहारार्थपु: षकाराप्नियुज्य सउज्ञाकर्म नाम ' इति च भगवत्पृज्यपाद' 
तल्लक्षणस्य व्याख्यातत्वात्कथमत्र सामञ्जस्यथं व्यवस्थापनीयमिति चेत्‌, उच्यते-तस्थ सहस्केतितशब्दस्य 
गुणा: जातिगुणक्रियाद्रव्याख्या: तत्प्रवुत्तिनिभित्तभतास्तद॒गुणा: । तत्सद्ज्ञास्तसदून्नाइच गुणा यत्र वस्तुनि 
विच्वन्ते तादात्म्येन बस्तुना सम्बद्धा: सन्ति तदतद्गु्ण वस्तु । तस्मिन तत्सद्शतदन्यजातिगुणक्रियाद्रव्य- 
वि तज्जात्याद्य॒भाववति च वस्तुनि जातिगुणकरियाद्रव्यप्रव॒त्ति निमित्तकः शब्दों यदा प्रयुज्यते तदा नाम्नो 
निक्षेपों न्‍्यासों भवति । निमित्तान्तरानपेक्षमितिसामासिकपदे प्रयुक्तेन निमित्ततब्देन यदा जात्यादीनां 
प्रहणं क्रियते तदा वस्तुसम्बद्धतदन्यजात्यादेनिमित्तान्तरत्वं, यदा तु वक्‍तृविवल्लाया ग्रहणं क्रियते तदा 
वस्तुसम्बद्धान्यजात्यादेरेव निमित्तान्तरत्वम्‌ । ततः शब्दप्रवत्तो जात्यादेनिमित्तत्वेषि सइकेतकाले 
वस्तुसम्बद्धान्यजात्यादेनिमित्तान्त रभृतस्पानपेक्षत्वात्तदभावे क्रियमाणं संज्ञाकर्म नामेति नामनिक्षेपलक्षण- 
विषये सर्वेषामाचार्याणां तुल्याभिष्रायत्वान्न तत्रासामझजस्यथं किसपीति । स आहितनामकः पदार्थोष्यसि- 
त्यन्यत्र स्थाप्यमानादन्यत्र चित्रकमादिष प्रतिनिधिव्यवस्थापन प्रतिकृतिप्रतिष्ठापन स्थापना। प्रतिमिधे: 
स्थाप्यमानप्रतिकृते: व्यवस्थापन प्रतिष्ठापनं प्रतिनिधिव्यवस्थापनम । बतेमानतत्पर्पायादन्यद्दरव्यस- 
सिद्ध भावापेक्षया स्थापनाया:, वर्तमानपर्यायापेक्षया भावस्यथ च प्रवत्तत्वादन्यदित्यनेन भविष्यत्पयायाधि- 
मुखस्प ग्रहणम्‌। तेन य:द्भू विष्यत्पर्यायाभिमु् तद्द्वव्यमिति द्रव्यनिक्षेपलक्षणम्‌ । बतंमानतत्पयायो भाव: । 
तस्य निश्षिप्यमाणस्थ वस्तुनः पर्याय: परिणामस्तत्परयाय: । बरतंमान: साम्प्रतिकस्तत्पयायों वर्तमानतत्प- 
याय: । स भावनिक्षेव: । तदुक्‍्त-गासजिणा जिणणासा ठवणजिणा ये जिणिदपडिमाओ । दष्बजिणा 
जंणजीवा भावजिणा समवसरणत्था ॥ तच्चतुष्टयं तन्नामनिक्षेपादिचतुष्टयं स्वस्वलक्षणबैलक्षण्येन 
नजनेजस्वरूपभिन्नत्वेनानु भूयमानतायां भूतार्थ यथ्रार्थम्‌ । निबिलक्षणकजीवस्थ भावस्य--निष्पयेयेकशाय- 
कभ्षावात्मकजीवस्वप्रावस्थानुमूयमानतायासभृता्थंभयथार्थम्‌ । एकममुना प्रकारेणासीषु प्रमाणनयनिक्षे- 


सम्रयसातः | २३१७ 


वैध भूतार्थत्वेल यथार्यस्वेनेक: पर्यायविकलो जोब एब प्रधोतते प्रकटीसव्तोति प्रतिज्ञायते । प्रमाण- 
अयनिरक्षेपविषयको क्तार्थसमर्थनपरो5धस्तनः इलोकश्चिस्तनाहें: । 

प्रमाणनयनिक्षेपा अर्वाचीनपदे स्थिताः । केवले च पुनस्तस्मिस्तदेक॑ प्रतिभासतास्‌ ॥| 

टीकार्थे-- अब गाथोक्‍त विषय से कुछ अधिक प्रतिपाद्य विबय का प्रतिपादन किया जाता है। इसप्रकार 
एकरूप से प्रकट होनेबाली या रहनेबाली आत्मा की उपलब्धि के जो प्रमाण, तय और निक्षेप ये साधन हैं, वे 
वस्तुतः अभूताय॑ हैं-भूतार्थ अर्थात्‌ यथार्थ नहीं है। डन प्रमाण, नय ओर निक्षेपों में एक हि भूतार्थ-सत्याथथ है । 
उन तीनों में प्रमाण परोक्ष और प्रत्यक्ष इस प्रकार दो भेदवाला है । उन दोनों में जो उपात्त-स्वीकृत और अनुपात्त- 
अस्थवीकृत पर पदार्थों के द्वारा प्रवत्त होता है वह परोक्षप्रमाण है ओर जो सिर्फ आत्मा के साथ नित्य सबंध रखता 
हुआ प्रवत्त होता है वह प्रस्यक्षप्रमाण है । प्रमाता, प्रमाण और प्रमेय इन भेदों की-ज्ञान की पर्यायों की अनुभय- 
ता होनेपर अर्थात्‌ भेदरूप से उनका अनभव किया जानेपर वे दोनों भी ( परोक्ष और प्रत्यक्ष प्रभाण ) भूतार्थ- 
सत्यार्थ हैं; कितु जिसके समस्त सेदों का-पर्यायों का परित्याग अर्थात्‌ अभाव किया गया है ऐसे एकसाञज जीवस्वभाव 
की अनुभूयसानता होनेपर अर्थात्‌ उसका अनुभव किया जानेपर वे दोनों भो अभूतार्थ है-असत्यार्थ हैं। नय जो है बह 
ब्र्याथिकनय और पर्यायाथिकनय इसप्रकार दो भेदवाला है। उन दोनों में जो ब्रव्यपर्यामात्मक वस्तु के विषय में 
मुख्यत्या द्रव्य का अनुभ्नव कराता है-ज्ञान कराता है यह द्रव्याथिक नय हे और जो मस्यरूप से पर्याय का अनुभव- 
ज्ञान कराता है वह॒पर्यायाथिकनय है। द्रव्य ओर पर्याय इनकी क्रम से अनुभूयमानता होनेपर अर्थात्‌ क्रम से 
अनुभव किया जानेपर थे दोनों भी भूृताथथं है, कितु द्रव्य और पर्यायों से रहित शुद्धवस्तुमान्ररूप जीव के स्वभाव 
की अनुभूयभानता होनेपर अर्थात्‌ शुद्धवस्तुमात्ररूप जीब के स्वभाव का अनुभव किया जानेपर बे दोनों भी अभूतार्थ 
है । निक्षेप जो है बह नाम, स्थापना द्रव्य और भाव इसप्रकार चार भेदवाला है। उनमें दाब्द की प्रयति के 
निमित्तभत जात्यादि जिसमें होता है, नहीं होता और अन्य जात्यादि जिसमे होते है ऐसी वस्तु के घिषय में जो 
संज्ञा की जाती है उस संज्ञाकरण को नामनिक्षेप कहते हैं। जिसमें स्थापना को जाती है उसमें “बह यह है ' 
इसप्रकार अन्य अस्तु की प्रतिकृति की जो प्रतिष्ठापना की जातो है उस प्रतिनिधिव्यवस्थापन को स्थापनानिक्षेप 
कहते है । द्रव्य की कतंमानपर्याय से जो ( पर्याय ) भिन्न होतो है उसे ब्रव्यनिक्षेप कहते है । द्रव्य की वर्तेमानपर्याय 
को भावनिक्षेप कहते है । अपने अपने लक्षणों को विधिन्नता से उन चारों की जब अनुभूयमानता होती है तब वे 
चारों निक्षेप भूतायं-सत्याथं है; कितु भेदरहित अपना जो स्वरूप उसरूप एकमात्र जीवस्वभाव को अनुभूयभानता 
होनेपर वे चारो निश्तेप अभूतार्थ है। इसप्रक(र प्रमाण, नय और निक्षेप इनमें भतार्थ-सत्या्थ रूप से एक जीब हि 
प्रकट होता हे । 

विवेचन- टाका के इस भाग में गाया में जो विदय प्रतिपादित किया गया है उसके सदृझ् अन्य विषय हा 
प्रतिपादन किया गया है। जिसप्रकार नवतस्तवों में अनस्यृत हुआ जीव शुद्धनिश्वयनय फी दृष्टि से पर्यायरहित होनेसे 
पर्यायरहिल ज्ञायकभायरूप एकमात्र स्वभात्र के रूप से प्रकट होता रहता है उसीघप्रकार जिसके द्रव्य और पर्याय गोण 
बन गये है अथात्‌ अन्योन्यभिन्नरूप से नहीं पाये जाते हे; शानमात्ररूप एकस्वभाववबालो होनेसे जो एकवस्तु के स्वरूप 
से प्रकट होती रहती है एसो शुद्ध आत्मा फी अनुभव किया जाने की अवस्थासें अनुभव का विबय बननेवालो आत्मा 
को उपलब्धि के-प्राप्ति के प्रमाण, नय और तिक्षेप साधन होते है । द्रव्य के असाधारण धर्म के साथ अविनाभावस- 
बंध होनेसे जिनका उस असाधारण धर्म में अन्तर्भाव हो जाता है ऐसे अनन्तथर्मों में से किसी एक विशिष्ट धर्म के 
हारा जो संपूर्ण बाथन करता है ऐसा पर्यायरूपज्ञानात्मक जो होता है उसे प्रमाण कहते है । प्रमाण के द्वारा जाने गये 
ब्रद्य के-दस्तु के एकदेश को-एक अंग को जाननेबाली ज्ञानपर्याय को नय कहते हे । निक्षेप का स्वरूप आगे इसी 
जिवेखन में यथाप्रसंग बताया जायगा | इस निरक्षेष के नाम, स्थापना, ब्रव्य ओर भाव ये चार भेद हे । यहं निष्षेप 
भी ज्ञानपर्यायरूप होता है । ये तीनों ज्ञान की पयायें होनेसे यद्यपि ज्ञानरूप है, तो भी ये तीनो क्षायोपश्सिक 


श्१८ शीऋषभनाथविगंवरजेनग्रधप्रकाशलसंस्थायवा: 


सानरूप हें। सिफ केवलशानरूप सकरप्रत्यक्ष क्षायिकन्ञानरूप होता है। क्षायिकज्ञानरूप होनेपर भो बह पर्यायरूप हि 
है, फिर भले हि वह साथनम्त हो; क्‍यों कि वह उत्पत्तियुक्त होता है । ये ज्ञानपयायरूप प्रमाण, नय और निकषेप 
वस्तुतः भतार्ध नही हैं; क्‍यों कि पर्यायरूप होनेसे उत्पत्तिग्ययात्मक होनेके कारण बस्तु के समान अनाध्यनन्त नहीं 
होते । जो वरव्यपयाधसहित होती है वहि वस्तु होती है और वहि भूतार्थ होती है । ये तीनों स्वयं पर्यायरूप है । 
अतः इन्हें भूतार्थ कैसे कहा जा सकता है ? जिसप्रकार नथतत्त्वों में निष्िपर्याय, एकरूप से प्रकट रहनेबाली, और 
झुदशायकभावरूप एक्मरात्र॒स्वतावयाली आत्मा भृतार्थ होती है उसीप्रकार प्रभाण, नय ओर निक्षेपों में उक्तप्रकार को 
बस्तुरूप आत्मा हि भृतार्थ होती है। उन प्रमाण, नय ओर निक्षेपों में पहला व्रव्य को-वस्तु को जाननेकी किया का 
साधकतससाधनभूल और ज्ञानपर्यायस्वरूप जो प्रमाण है उसके परोक्ष और प्रत्यक्ष ये दो भेद हैं। नामकर्म के उदय 
से संसारी आत्मा के साथ सबद्ध हुई भावेद्रिय की सहायक द्रव्येद्रिय उपात्त सहकारिकारण है और बह आतध्मा से 
सिन्न होनेसे पररूप है। जिनका आत्मा के साथ सबंध नहीं है ऐसी अथं, आलोक आदि अर्थंग्रहणकाल में 
सहायक हीनेवाली सामग्री अनुपात्त सहकारिकारण है और आत्मा से भिन्न होनेसे पररूप है। ऐसी उपात्त और 
अनुपात्त सहकारिसामग्री के द्वारा जो अपनी अर्थंक्रिया करनेमें प्रवत्त होता है अर्थात्‌ श्षेयार्थ को जानता है बह 
परोक्षप्रभाण कहा जाता है। इस परोक्षप्रमाण को सांव्यावहारिकप्रत्यक्ष या विकलप्रत्यक्ष भी कहते हें। जिसका 
उपात्तानुपातसामग्री से रहित अत एवं केवल आत्मा के साथ नित्य सबंध होता है ऐसा शेयाय्ं को जाननेवाला जो होता 
हैं वह प्रत्यक्षप्रमाण है। इस प्रस्यक्षप्रमाण को सकलप्रत्यक्ष या विश्वदप्रत्यक्ष भो कहते है । प्रमाता, प्रमाण और प्रमेय 
इनसें होनेवाले भेद की या इनरूप पर्याय फी अनुभूयसानता होनेपर अर्थात्‌ इनका सिन्नरूप से अनुभव किया जानेपर 
बे परोक्ष और प्रत्यक्ष दोनों प्रमाण भूतार्थ-यथार्थ हे; कितु जिसके समस्त भेदों का-पर्यायों का अभाव होता है ऐसे 
जीव के एकमात्र स्वभाव को अनुभ्यमानता होनेपर वे दोनों प्रमाण भृतार्थ नहीं हे; क्‍यों कि क्षायिक और क्षायोप- 
शमिकज्ञामरूप पयाय होनेसे शुद्धशायकावरूप स्वभाव का अनुभव करते समय उनका अनुभव नहीं होता । 


प्रमाण के द्वारा जाने गये ज्ञेयार्थ के एकदेश को जो जानता है उसे नय कहते हे । इस नय के द्रब्याथिकनय 
और पयायायिकनय ऐसे दो भेद हे । इन दोनों में से जो द्रव्यपयाय।त्मक वस्तु में फ्यायों को गौण बसाकर ध्रौव्या- 
त्मक द्रव्य का सुख्यतया ज्ञाता को अनुभव कराता है उसे द्रव्याथिकनय कहते है और जो द्रव्य को गौण बनाकर 
झाता फो मुख्यतया पर्याय का अनुभव कराता है उसे पर्यायाथिकनय कहते हें । द्रष्य और पर्याय का क्रम से अनुभव 
किया जानेपर वे दोनों भी नय भूतार्थ है; कितु द्रव्य और पर्याय इनका जिसे स्पश् नहीं है ऐसी शुद्ध वस्तुमात्र 
आत्मा के स्वप्ाव का अनुभव किया जानेपर वे दोनों नय अभूतार्थ हे; क्‍यों कि ज्ञानपयायों का शुद्ध आत्मा के अनु- 
भूति के समय अनुभव प्राप्त नहों होता । साराश यह है कि शुद्ध वस्तुमात्र आत्मा पयोयरूप दोनों तयों को अनुभूति 
के समय सद्भाव न पाया जानेसे वे भूतार्थ नहीं है, फिर भले हि व्रब्य और पर्याय की ऋमिक अनुभूति होनेसे ये 
दोनों तय कर्थंचित्‌ भूतार्थ हो। कहनेका भाव यह हे कि उक्त दोनों नय क्ंचित्‌ भूतार्थ हे । इसोप्रकार निवयय 
और व्यवहार ये नय भी पर्यायरूप होनेसे कथ्ंचित्‌ भूतार्थ है और क्यंचित्‌ अभूताय॑ हे । 

प्रमाण और नयों के द्वारा जाने गये द्रव्यपर्यायात्मक जीव-अजीबव आविकोंका वे असाधारण स्वरूपवाले 
होनेसे बाच्य बने हुए होनेसे जीवादिशब्दों का प्रयोग किया जानेपर संकर और व्यतिकर इनका अभाव कर जो 
प्रकूपण किया जाता है उसे निक्षेप कहते हे। चारों निक्षेपों में से प्रथम नामनिक्षेप का स्वरूप नीचे बताया जाता है । 
जाति, या गुण, या किया या व्रव्य इनमें से जो कोई गुण शब्द को प्रवुत्ति का निमित्त होता है उसका जिसमें अभाव 
होता है, उसके सवृश् गुण का जिसमें सख्भाब होता है ओर उससे भिन्न गुणों का जिसमें सद्भाव होता है ऐसी बच्तु 
का जो संश्ञाकरण उसे नामनिक्षेप कहते हे । जिसकी सज्ञा की गयो होतो है ऐसे पदार्थ के प्रतिकृति को अन्य वस्तु 
में ' वह यह है! इसप्रकार प्रतिष्ठापना करना हि स्थापना निशक्षेप है । जो भाविषयाय के अभिमुख होता है उस 
पदार्थ को ब्रव्परनिक्षेप और पदार्थ की बर्ंज्ानपर्याय को भावनिक्षेप कहते हे । वे चारों निक्षेप अपने अपने लक्षण के 
भेद से अनुभवगोचर होते हे तब भूतार्थ होते हे; कितु निष्पयाय, शायकावरूप जो जीव का स्व्ाव उसको अनु- 
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अयसानता होनेपर थे अमतार्थ होते है; क्‍यों कि शासपर्यायरूप होनेसे शुद्धात्मानुभ्रति के समय वे अनुभवगोचर नहीं 
होते । इसप्रकार प्रमाण, नय ओर निर्षेपों में एक निष्पर्याय जीव हि प्रकट होता है यह अधभिप्राय निर्णात हो जाता 
है । कहा भी है कि- 

प्रमाणनयनिक्षेपा अर्वाचीनपदे स्थिताः । केवले चर पुनस्तस्मिस्तदेक॑ प्रतिभासताम ॥ 


उदयति न नयश्रीरस्तमेति प्रमाणं, क्वचिदपि च न विद्यो याति निक्षेपचक्रम । 
क्िमपरसभिदध्सों धाम्नि सर्वेडक्ेस्मिन्ननुभवमुपयाते भाति न हतमेव ॥ ९ ॥। 


अन्वय- अस्मिन्‌ सर्वदकर्ष धाम्नि अनुभव उपयाते नयश्री: न उदयति, प्रमाणं अस्तं एति, अपि 
च निश्षेपचक्क क्‍य याति (इति) न विद्म:, कि अपरं अभिदध्मः इंत॑ं एवं न भाति। 
अर्थे-- यह तेजरूप सर्व विभावधायों का नाश करनेवाली आत्मा या आत्मा का ज्ञानरूप तेज अथवा 
पर्यायों का आश्रयभूत आत्मव्रव्य या उसका एकमात्र ज्ञानस्वभाव जब स्वसंवेदनप्रत्यक्षरूप ज्ञान के द्वारा अनभूयभान 
होती है-उसका अनुभव किया जाता है अर्थात्‌ जब निविकल्पससाधि में ज्ञायकस्वभाववाली पर्यायरहित शुद्ध आत्मा 
का अमुभ्य प्राप्त होता है तब ज्ञान की नयस्वरूप पर्याय उत्पन्न नहीं होतो, ज्ञान की प्रमाणरूप पर्याय आत्मा से या 
ज्ञान में बिलोन हुई होती है अर्थात्‌ उत्पन्न हि नहीं होती । अधिक क्‍या कहे आत्मा के द्रव्यपर्यायात्मक हंत का हि 
अनुभव नहीं होता । 


कहनेका भाव यह है कि निश्चिकल्पसमाधि में ज्ञान की नयरूप, प्रमाणख्य और निक्षेपरकूप पयोगर उत्पन्न 
नहीं होती । उस सम्राधि में सिफ ज्ञायकभाव का हि या शुद्ध आत्मा का हि अनुभव होता है । ऐसी यह आत्मा 
सभी विभावभावों का नाश कर देती है जिससे संसार-अवस्था का भी नाश हो जाता है । 


त. अ- अस्मिन्‌ सर्वप्ययिविकले एकस्वरूपे ज्ञायकभावेकमात्रस्वभावे वस्तुरूपे सर्वडक्े स्व॒भाव- 
विभावात्मकसवंपर्पायविछूयने । सर्व स्वभावविभावपयाय कषति विलाययतीति सर्वड़कषस्‌ । तस्मिन । 
/ सर्वे ” इति सर्वशब्दे पुबंषदे के: खश्‌ । धाम्नि तेजसि ज्ञानपर्यायाश्रयभूते शुद्धज्ञानंकसात्रस्वभावे वा 
अनुभवमपयाते निविकल्पसमाधों स्वसंवेदनज्ञानविषयतां प्राप्ते सति नयश्रीः नयज्ञानात्मको ज्ञानपर्यायः। 
प्रमाणगृहीतार्थकदेशग्राहिनयस्वरूपो ज्ञानपर्यायो नोवदयति नोत्पद्यते । वस्त्वेकगुणमुखेनाशेषवस्तुज्ञान- 
जनक: प्रमाणरूपो ज्ञानपर्यायो5स्तमेति सामुद्रतरदगवत्समुद्रे शुद्धात्मन्येंब विलीयते। नयप्रमाणात्मको पर्या- 
यो पर्यायिणि ज्ञाने एवं विलूयमच्छत इति भाव:। “ अस्तमेति प्रमाण “इति यदुक्‍त तेन निविकल्पसभाध्या- 
रम्भकालं यावत्प्रमाणात्मको ज्ञानपर्याय प्रादुर्भतः सन्नपि निविकल्पसमाधावात्मनि विलीतः भवति तत्र 
नोत्पद्यते चेति भाव: । अपि चान्यच्च निक्षेपत्तक्र प्रोकतलक्षणनामादिनिक्षेपसमहो ज्ञानपर्थायात्मकः 
आत्मनि कक्‍्व याति बिलीयते इति न विद्यः । निक्षेपचतुष्टयस्यापि ज्ञानपर्यायत्वाध्निविकल्पसमाधो 
पयायाणां स्वसंवेदनज्ञानायोचरत्वात्परयायिणो ज्ञानादुत्पतत्यसम्भवात्त निक्षेपा: ज्ञानगोचरतांन यान्तीति 
स्वाश्रयभते आत्मनि क्‍्व यान्तीति न विद्य: । प्रमाणनयनिज्ञातवस्तुन: एव नासकरणसब्भवात्त्रमाणन- 
यात्मकपयययोरुत्पत्त्यभावाज्ज्ञानपर्यायात्मकनासादिनिक्षेपाणामुत्पाद एव न सरभवति । अतस्तन्न 
समाधों ज्ञानपयायाःत्मकनिक्षेपस्योत्पत््यसम्भवः एवं तस्यापगसनमिति भावः । किसपरसधिक सा विदध्सो 
बम: ? तत्र समाधों द्ेतमेव ते भात्यनुभवगोचरतां याति । निष्पयायिस्थेव जानस्थ ज्ञानठतों वात्मतः 
स्वसंवेदनज्ञानविषयत्वात्तत्र तत्पर्यायाविर्भावासम्भवात्प्रमाणनयनिक्षेपात्मकज्ञानपर्यायाप्रादुर्भतेः प्रमा- 
जनयनिक्षेपाणासात्मानुभवनकालेप्सस्भवः इति भाव: । 


२२० श्रोऋषभनाथविगंबरणजेनग्रंधप्रकाशनसंस्थायाः 
विवेखन- प्रभाण, नय ओर निक्षेप ये शेय पवायों को जाननेके ज्ञानकप साधन हैं। यद्यपि ये ज्ञानरूप हूँ 
तो भी शॉनफ्योगरूए है । अस्यपर्यायात्मक आत्मवस्तु का जब निविकल्पसमाथि में-शुक्लम्यालेकतान अवस्था में 
अनुभव होता है तब सिर्फ शुद्ध आत्मा का हि अनुभव होता है-उसकी पयोथों का अनुभव नहीं होता; क्यों कि 
अनुभूयसान आत्सा का उस समय पर्यायरूप परिणमन हि नहीं होता । जब आत्सा का शानपयारूप से परिणमन हि 
नहीं होता तब उसकी पर्यायों का अनुभव फंसे हो सकता है ” जब ध्याता को ध्यानेकतान अवस्था में शुद्ध आत्मा 
का अनुभव प्राप्त होने लगता है तथ कर्मों की अनंतगुण मिर्जरा होने लगती है और विभावभाव भी उत्पन्न नहीं 
होते । इसी अभिप्राय से शुद्ध आत्मानुभूति को सर्वकष कहा है । कर्मों की मिजरा होते होते जीव को मोक्ष की-अप- 
वर्ग अवस्था की प्राप्ति हो जाती है। अतः संसारी आत्मा को शुद्धात्मस्वरूप की प्राप्ति के लिए पुरुषार्थ करते 
रहना चाहिये । 

आत्मस्वभाव॑ परभावभिन्नमापूर्णमाद्यन्तविमुक्तमेकम्‌ । 

विलीनसडकल्पविकल्पजालं प्रकाशयन्‌ शुद्धनयोभ्युदेति ॥ १० ॥। 

अन्वय- परभावभिन्नं आपूर्ण आभ्यन्तविमुक्तं एक॑ बिलीनसडःकल्पविकल्पजालं आत्मस्वभावं 
प्रकाशयन्‌ शुद्धनयः अभ्युदेति । 

अर्थ पररूप द्रग्यकर्म के निमित्त से उत्पन्न हुए फोधादिरूप विभावभाव जिसके नष्ट हो गये हैं या पररूप 
द्रब्यकर्म जिससे अरूग हो गये हे या उत्कृष्ट परिणाम जिसके प्रादुर्भूत हुआ है, अत्यधिक ( ज्ञान- ) सामर्थ्य से 
पुक्त, आभ्रयभूत आत्मद्रव्य आदि-अन्तरहित होनेसे उसमे अभिन्न होनेके कारण आवि-अन्तरहित, अर्थात्‌ अद्वितीय 
अर्थात्‌ अनन्तधर्म अन्तर्भूत हो जानेसे एकरूप और असाधारण अथवा द्रव्यपर्यायभेद से रहित, जालके समान आवबृत 
करनेवाले संकल्प-विकल्प जिसके विलीन-नष्ट हो गये हे ऐसे आत्मस्थभाव को प्रकट करनेवालो शुद्ध नय प्र कट 
होती है । 

त. प्र.- परभावभिन्नम्‌-परकृताः द्रव्यकर्मोद्यनिमित्तेनात्मनि प्रादुर्भृता: भावा: विभावपरिणामा: 
भिन्ना: विनष्टा: यस्य सः । यद्दा पराणि जोवद्रव्या-दूब्वानि द्रव्यकर्माणि भिन्नानि पृथर्भ्तानि यस्मात्‌ 
सः । यद्दा परः उत्कृष्टो भावः परिणामों भिन्नः प्रादुर्भती यस्मिन्‌ सः। तम्‌ । आ समनन्‍्तात्साकल्येन 
पूर्ण: सामथ्यंसम्पन्न । तम्‌ । आद्यन्तविमुक्तमनादिनिधनम्‌ । उत्पत्तिविनाशरहितमित्यथ्थ: । आश्रयभ- 
तात्मद्रव्यस्यानायनन्तत्वात्तरभिन्नस्व भाषस्याप्याद्यन्तविमुक्तत्वम्‌ । आद्यशब्देनोत्पतिलंक्ष्यतेडन्तशब्देन च 
विनाश: । तेनाविनश्वरमित्यर्थ: । एकमद्वितीयम्‌ । अन्तभृतानन्तधमंत्वादसाधारणत्वात्पर्यायभेदविकल- 
त्वाच्चेकत्वम्‌ । विलोनसडकल्पविकल्पजालम्‌ू-विलीन विनष्ट सड्कल्पविकल्पयोर्जाल समहः तावेब 
आनायो वा यस्य । यथानायो मत्स्पान्बध्नाति तथा सडकल्पविकल्पौ जीव॑ बध्नत: ।+ अतो सहक- 
कल्पविकल्पावात्मानं मत्स्यबन्धं बध्नत इति तयोर्जालत्वम्‌ । सडकल्पविकल्पहेतुको बन्ध इति बिदित- 
मेव । आत्मस्वभावं ज्ञायकभावमात्रकस्वभावम/त्मन प्रकाशयन्‌ प्रकटीकुर्बन्‌ शुद्धनयो5भ्युदेति शुद्धपर- 
सार्थरूपपरमात्मग्राही नयः उदय गच्छति । प्रादुर्भवतीत्यर्थ: । 

विवेखन- आत्मा का शुद्धस्वभाव कर्मोदयरूप नि्मित्त से आत्मा में उत्पन्न होनेवाले विभावभावों से रहित 
होता है । यदि वह विभावमावश्न्य न हुआ तो अशुद्धस्वभाव और शुद्धस्वभाव इनमें अन्तर-फर्क नहीं रहेगा और 
उससे जीव के संसारी और मक्‍त ये भेद नहीं होंगे । उसीप्रकार वह उसके प्रतिबन्धक कर्मों के सपर्क से रहित होना 
चाहिये + वह आत्मस्वभाव परमोत्कृष्टावस्यापन्न होना चाहिये; क्‍यों कि उसकी उक्त अवस्था न हो तो रन और 
सदोष मानना पड़ेगा। परमोत्क्ृष्टावस्या के अभाव में उसमें कुछ विभावात्मक अंशो का सद्भाव साननेका प्रसंग 


समयखारः । २२१ 


उपस्थित हो जायगा। वह आपूर्ण अर्थात्‌ संपूर्ण सामथ्यं से युषतत होना चाहिये; क्‍यों कि उसके बिना आत्मा निलिल 
शेय पदार्थों को नहीं जान सकेगो । जब क्षायोपशमिकशास को भी वीर्यान्तिरायक्षयोपशमजन्य साम्य को आवइ्यकता 
होती है तब क्षाथिकज्ञान को उसकी आवश्यकता होनो हि चाहिये । इसप्रकार सामर्थ्य के अभाव से उसके सर्यज्ञत्व 
का अभाव हो जायगा इतनाहि नहीं, अपि तु शुद्धात्मस्वरूप को अनुभूति भी सदोष और न्यून बन जायगी । आत्मा 
के स्वलाव का आत्मा हि आश्रय होती है। आश्रय के बिना स्वप्वाव का अस्तित्व रहना असंभव है । उसीध्रकार 
स्वभाव के विना स्वनाववान्‌ का भी अस्तित्व नहीं बन सकता । इससे स्पष्टरूप से ज्ञात होता है कि स्वभाव और 
स्वभाववयान्‌ सें तादात्म्यसंबंध है। ऐसी हालत में जब तवात्मभूत व्रध्यरूप आत्म। अनादिनिधन होती है तब उसका 
स्वभाव भी अनादिनिधन होना चाहिये । यदि आत्सा के स्वन्नाव को साविसानत माना तो आत्मा को भी सादिसास्त 
भानता होगी, जोकि वस्तुत्व के विरद्ध पड़ता है । यदापि व्यवहारनय की दृष्टि से आत्मा में अनन्तधर्स होते हे तो भो 
उनका ज्ञायकभावरूप के साथ अविनाभाव होनेसे उसी एकसातश्र स्वभाव में अन्तर्भूत हो जानेंसे, असाधारण होनेसे 
और पर्थायविकल होनेसे उस आत्मस्वभाव का एकत्व बनता है। इस आत्मस्वन्ाव की संकल्पविकल्परूप परिणति 
वह शुद्ध होनेसे नहीं होती । जिसप्रकार जाल--मछलियों को पकड़नेका साधन बिछाया जानेपर मछलिया पकड़ी 
जाती है उसीप्रकार संकल्पविकल्पों के जाल में फसा हुआ जीव पकड़ा जाता है--कमंबन्धनबद्ध होता है और इसीका- 
शण उसे अनंतससार में परिध्रमण करना पड़ता है ऐसे आस्मस्वप्नाव को प्रकट करनेबालोी शाद्धनय प्रकट हो जाती 
है अर्थात्‌ ऐसे आत्मा के शद्धस्वभाव को जब प्रकट करती है तब हूं वह प्रकट हो जाती हे । 


जो परसदि अप्पाणं अबडपुट्ठं अणण्णयं णियदं । 
अविसेसमसंजुत्त त॑ सुदणय वियाणीहि ॥ १४॥ 


यः पश्यत्यात्मानमबद्धस्पृष्टमनन्यक॑ नियतस्‌ । 
अविशेषमसंयुक्‍तं त॑ श॒ुद्धनयं विजानीहि ॥ १४ ॥॥ 

अन्वयार्थ-- ( यः ) जो जीव ( अबद्धस्पृष्ट ) कर्मबन्धरहित होनेसे कर्मों के द्वारा अस्पृष्ट, 
( अनन्यक ) सभी पर्यायों में कभी भी च्यूत न होनेवाले एक ज्ञायकभावरूप स्वभाव से यक्‍त होरेके 
कारण अन्यरूप न बनी हुई, ( नियत ) कर्मदियरूपनिमित्तकारण के तारतम्य के कारण ज्ञानस्वभाव 
मे हीवाधिकता होनेपर भी तनित्यव्यवस्थितज्ञानस्वभाववाली, ( अविद्य्ं ) निष्पर्याय और (असंयुक्‍त) 
ज्ञानह्पपरमार्थस्वभाववाली-कर्म जनित भावमोहरूप पर्याय के सयोग से रहित ऐसी ( आत्मानं ) 
आत्मा दा ( परश्यति ) अनुभव करता है ( त॑ ) उस जीव को ( शुद्धनयं ) शुद्धनय ( व्रिजानोहि ) 
जान । 

आ. ख्या.- या खल अबद्धस्पृष्टस्य अनन्यस्थ नियतस्य अविशेषस्य असंयुक्तस्य 
आत्सन: अनुभूति: स शुद्धनय । सा तु अनुभूति: आत्मा एवबं। इति आत्मा एकः एवं 
प्रयोतते । ' कर्थ यथोदितस्य आत्मनः अनुभूति: ? ' इति चेत्‌, बद्धस्पृष्टत्वादीनां अभू- 
तार्थत्वात्‌ । तथा हि-यथा खलु बिसिनीपत्रस्थ सलिलनिमग्नस्थ सलिलस्पृष्टत्वपर्यायेण 
अनुभूयमानतायां सलीलस्पृष्टत्वं भूतार्थ अपि एकान्ततः सलिलास्पृश्यं बिसिनोपत्रस्वभावं 
उपेत्य अनु भूयमानतायां अभूताथंमू, तथा आत्मन: अनादिबद्धस्पृष्टत्वपर्यायेण अनुभूय- 
मानतायां बद्धस्पृष्टत्वं भूतार्थ अपि एकान्ततः पुद्गलास्पृश्यं आत्मस्वभाव॑ उपेत्य अनु- 


२२२ क्रीकषभमाथदिगंब रजैमप्रंथप्रकाइनसंस्याया: 


भूयमानतायां अभृतार्थभ्‌ । यथा च मृत्तिकायाः करककरीरकरकरीकपालादिपययायिण अनु- 
भूयमानतायां अन्यत्वं भतार्थ अपि सर्वतः अपि अस्खलन्त एक मृत्तिकास्वभाव॑ उपेत्य 
अनुभूयमानतायां अभूतार्थभू, तथा हि आत्मनः नारकादिपर्यायेण अनुभूयमानतायां 
अन्यत्वं भूतार्थ अपि सर्वतः अपि अस्खलन्त एक आत्मस्वभावं उपेत्य अनुभूयमाननायां 
अभूतार्थभ्‌ । यथा च वारिधे: वृद्धिहानिषययिण अनुभूयमानतायां अनियतत्व भूताय॑ 
अपि नित्यव्यवस्थितं वारिधिस्वभाव॑ उपेत्य अनुभूयमानतायां अभूतार्थ, तथा आत्मनः 
बद्धिहानिपर्यायेण अनुभूयमानतायां अनियत्व॑ भूतार्थ अपि नित्यव्यवस्थितं आत्मस्वभावं 
उपेत्य अनुभूयमानतायां अभूतार्थभ्‌ । यथा च काडचनस्य स्तिग्धपीतगरुत्वादिपयायिण 
अनुभूयमानतायां विशेषत्वं भूृतार्थ अपि प्रत्यस्तमितसमस्तविशेषकाञूचनस्वभायं उपेत्य 
अनुभूयमानतायां अभूतार्थ, तथा आत्मन: ज्ञानदशनादिपर्यायेण अनुूभूयमानतायां विशे- 
षत्वं भूतार्थ अपि प्रत्यस्तमितसमस्तविज्येष आत्मस्वभाव॑ उपेत्य अनुभयमानतायां अभ- 
तार्थभू। यथा वा अपां सप्ताचि:प्रत्ययोष्णसमाहितत्वपर्यायेण अनुभूयभानतायां संयु- 
क्तत्वं भूतार्थ अपि एकान्ततः शीत अप्स्वभाव॑ उपेत्य अनुभूयमानतायां अभूतार्थ, तथा 
आत्मन कमंप्रत्ययमोहसमाहितत्वपर्यायेण अनुभूयमानतायां संयुकतत्वं भूतार्थ अपि एका- 
न्ततः स्वयं बोधबीजस्वभावं उपेत्य अनुभूयमानतायां अभूतार्थंम्‌ । 

त. प्र.- याध्नुभूति:ः खल परसार्थतोः्बद्धस्पृष्टस्य कर्मबन्धविकलत्वात्कर्मपुद्गलस्पर शन्पस्पा- 
नन्यस्थानन्तपर्याय: परिणतस्याप्यपरित्यक्तस्वोयज्ञायकभार्वक मात्रस्वभावत्वादन्यत्वमनापश्नस्थ नियतरय 
नरनारकादिपर्यायभेदादावारककर्मोदयादितारतम्याज्ज्ञानगुणसंवृतिविवृतितारतम्यात्तद्गुणहा निवृद्ध्यो- 
स्सम्भवेः्प्यप रित्यक्तस्वभावत्वात्स्वस्वभावे नियतस्थितिमत्त्वान्नियतस्याविद्ेषस्य निष्पर्यायस्यासंयुक्तस्य 
मोहोदयजनितभावसोहात्मकपर्यायरसञ्जातसंयोगस्यात्मनोपनुभूति: स शुद्धनय: । सात्वनुभतिरात्मंव । 
अनुभूतेरात्मपरिणामत्वादात्मनो5भिन्नत्वादात्मेव । इत्यमुना प्रकारेणात्मंक एवं व्यावत्तपरभावत्वात्स्व- 
स्वभावाल्तभूतानन्तस्वधमंत्वादभिन्नपर्यायत्वादसाधा रणस्वभावत्वादेकत्वस्थानतिक्रमाच्च । प्रद्योतते 
प्रकटतामटति । कर्थ कस्मात्कारणाद्थो दितस्याबद्धस्पृष्टस्थानस्यस्यथ नियतस्थाविशेषस्थासंयक्तस्थ चात्म- 
नोनुभूतिरनु भवः ? इति चेत्‌, बद्धस्पृष्टत्वादीनामशुद्धावस्थजीवपरिणामानां शद्भात्मस्वरूपानभवनकाले5- 
ननुभूयसानत्वादयावद्द्रव्य भावित्वाच्चाभूताथंत्वात्‌ । तथा हि तदेवोषपादयति । यथा खल बिसिनी- 
पत्रस्थ कमलिनीदलूस्य सलिलनिमग्नस्य जलान्त प्रविष्टस्थ सलिलस्पष्टत्वपर्यायेण जलपरामष्टत्व- 
पर्यायस्वरूपेणानुभपमानतायामन भवनकमंणि सति भतार्थ यथाथमप्येकान्तत: सवेया एकसलिलास्पदय- 
स्वभावमात्रत्वेत । सकलपर्यायविकलत्वेनेत्यर्थं:।  सलिलास्पदय जलस्पर्शानह बिसिनीपत्रस्वभाव॑ 
कसलिनीदलस्वभावमुपेत्योर रीकृत्यानुभूयमानतायामन भवनकर्म ण्यभ्ता रथ मयथा थम । तथा तेन प्रकारे- 
णात्मनोध्नादिवद्धस्पृष्टत्वपर्यायेणानादिवद्धकर्मस्प्ष्टत्वस्वरूपेणान भ्यमानतायामनभवनकर्म णि सति बद्ध- 
कमगात्मन: स्पृष्टत्व भतार्थ यथार्थंमप्येकान्ततो ज्ञायकारवकमात्रस्वभावत्वेनानभयमानतायामनभवन- 
कर्मणि तदनुभवाभावाद्रद्धस्प्ष्टत्वमात्मनो5भूतार्थभयथार्थम । यथा येन प्रकारेण श्र मत्तिकाया: करक- 


सम्यसार: । श्र३े 


करोरकर्क रीकपालाविपर्यायेण करकादिकार्यद्रव्यपर्यायस्वरूपेण । करकः कमण्डलइल करीरो जलपात्र- 
विशेषदव॒ करककररीरो । ककरी सरन्ध्रतल: पात्रविशेषन्‍्षणष कपालो घटदइल कर्करीकपलों । करककरीरौ 
ले कर्करीकपालो ख करककरोरकर्करीकपाला: । ते एवं पर्याया मृण्मयपरिणामास्तत्स्वख्पेणेत्यर्थ: । 
अनुभूयवानतायासनुभवनक्रियाकाले करकाविसृत्पर्यायाणासेवानुभ्यमानत्वादन्यत्वं सृत्तिकास्वरूपा- 
न्मृत्तिकाया: कार्ययताया: कथज्चिद्भिन्नत्वं भूतार्थ यथार्थभपि सर्वत: साकल्येनाप्यस्खलन्तमप्रच्यवमान- 
मेकसन्तभूतानेकधर्स मृत्तिकास्वभावमुपेत्यो रीकृत्यानुभूयमाानतायामनुभवनक्रियायां मृत्तिकास्वभावमा- 
अस्थानुभवात्‌ करकादिम्‌ त्तिकापर्यायानु भवाभावादभतार्थभयथार्थम्‌ । त्थब तेनेव प्रकारेणात्मनो नार- 
कादिपर्यायेण तत्पर्यायस्वरूपेणानुभूयमानतायामनुभवनक्रियाकाले नारकादिपयोयस्वरूपेणात्मनोउनुभूय- 
मानत्वात्‌ स्वतोष्न्यत्वं कथव्चिद्‌ भिन्नत्य॑ भूतार्थ यथार्थभपि सर्वत: साकल्येनाप्यस्खलन्तमप्रच्यवमानमेक 
जायक भावमात्ररूपसा त्मस्व भावमुपेत्यो रीकृत्यानु भूयमानताया मनु भवन क्रियाका ले ज्ञायक भाव मा त्रेका त्मस्व- 
भावसात्रस्यानुभवाल्चारकादिपर्यायस्व॒रूपेणात्मनो5नु भवाभावात्स्वतो उन्‍्यत्वं कथड्चिद्भिन्नत्वयमभतार्थम्‌ । 
यथा येन प्रकारेण च वारिधे: पारावारस्य बृद्धिहानिपर्यायेणोपच्यापत्रयपर्यायस्वरूपेणानुभूयमानता- 
यघासनुभवनक्रियासमये वारिधेः प्रशान्तिस्वरूपस्थानुभवाभावाद्वृद्धिहानिरूपवारिधिपययिमात्रस्यानुभ-- 
बाच्चानियतत्व॑ चलितप्रशान्तिस्वरूपत्वम्‌ । चलत्वमित्यर्थ: । भतार्थ यथार्थमपि नित्यव्यवस्थितं 
नित्यप्रशमात्मकम्‌ । नित्य॑ व्यवस्थित व्यवस्थान प्रशमः यस्थ स: । तस्‌ । यहा नित्य व्यवस्थित: स्थिरो 
नित्यव्यवस्थित: । तम्‌ । वारिधिस्वभावं॑ पारावारस्वरूपमुपेत्योररीकृत्यानु भूयमानतायामनुभवनक्रिया- 
काले वृद्धिहानिपर्यायस्पाननु भूयमसानत्वात्प्रशमात्मकवारिधेरनुभवाच्च तदनियतत्वमभता्थंमयथार्थम्‌ । 
तथा तेन प्रकारेणात्मनो वद्धिहानिपयोयेण यथागत्युपचितापचितज्ञानपर्यायस्वरूपेणानु भूयभानतायास- 
नुभवनक्रियाकाले शुद्धात्मस्वरूपमात्रस्थानुभूतेस्तत्परयायानुभूतिस:्भावाज्चानियतत्व॑ ज्ञानबुस्धिहानिमत्त्य॑ 
भूतार्थ ययार्थंमपि नित्यव्यवस्थितं नित्यस्थितिमन्तं नित्यसम्बन्ध मात्मस्वभावं ज्ञायकभावमात्रेकस्वभाव- 
सात्मन उपेत्यादाय । तत्प्राधान्येनेत्यर्थ:। अनुभूयमानतायासनुभवनक्रियाकरणकाले यथागत्युपचिता- 
पचितज्ञानपर्यायस्पाननु भूयमानत्वाच्छुद्धात्मस्वभावमात्रस्यानु भवाद्धानिवृद्धिस्वरूपम नियतत्वमभूतार्थभय-- 
जार्थम्‌ । यथा येत प्रकारेण च फाञचनस्थ सुवर्णस्य स्तिग्धपीतगुरुत्वादिपर्यायेण-स्तिग्धत्वादिरूपा: 
पर्याया भेदा भवन्ति तत्स्वरूपेणानुभूयभानतायामनुभवनक्रियाकाले स्निग्धत्वादेरनुभूयमानत्वात्काउनच- 
तस्य विशेषत्व॑ सृतार्थमपि प्रत्यस्तमितससस्तविशेषकाउचनस्वभाव॑ विनष्टसमस्तस्निग्धत्वादिविशेष- 
सुबणस्वरूपमुपेत्यादायानुभूयमानतायामनुभवनक्रियाकाले स्तिग्धत्वादिसुवर्णपयायाणामननुभ्यमानत्वा- 
त्सौवर्णशुद्धस्वभावसात्रस्य चानुभ्ूयमानत्वादभूतार्थभयथार्थ विशेषत्वं । तथा तेन प्रकारेणात्मनो ज्ञायक- 
भाथसात्रस्वभावस्थ ज्ञानदशंनादिपयोयेण ज्ञानदर्शनादिपयायस्वस्वरूपेणानुभ्यमानतायामनुभवनक्रिया- 
बसरे ज्ञानदर्शनादिपर्यायाणामेबानु भूयमानत्वात्तज्ञानदर्शनादिपयायात्मक॑ विशेषत्व॑ भूतार्थ यथार्थमपि 
प्रत्यस्तमितसमस्तविशेष॑ विनष्टसकलज्ञानद्शनादिविशेषमात्मस्वभावमुपेत्योपादायानु भूषमानतायासनु- 
लवनक्रियावसरे ज्ञानदर्शनादिपयायाणासननुभ्यमानत्वादात्सनो ज्ञानपर्यायादिखूपविशेषत्वस भूतार्थंम- 
यथार्यंस । यथा येन प्रकारेण वाषपां जलस्य सप्तात्ति:प्रत्ययोष्णसमाहितत्वपर्यायेणाग्निनिमित्तकौष्ण्य- 
घुक्तत्वपयायस्वरूपेण । सप्ताचिरेवाग्निरेव प्रत्ययों निमित्तकारणं यस्य तत्‌ । तदुष्णमोष्ण्यं समाहित- 
मुपनिहित यज्ञ । तस्य । भावस्तत्वस्‌ । तदेव पयायस्तेन तत्स्वरूपेण अनुभूयमानतायामनुभवनकसं- 


श्श४ श्रीऋषभानचदिमंदरज॑नप्रंथप्रकादवरसंस्थाया: 


ध्योष्ण्यपयायस्पेबानुभ्यसानसत्थादपां संयुक्तत्व॑ भूतार्थमप्येकान्ततः शीत एकशीतस्वभावमसात्रमप्स्वभायं 
जलस्वभावमपेत्योपादायानुभ्यसानतायासनुभबतक्रियासमये एकशीतमात्रस्वभावस्यानुभूयमानत्वावस्नि- 
निर्मितकोष्ण्ययक्तजलपयायस्य चाननुभयमानत्वादभतार्थ संयक्सत्वम्‌ । तथा तेन प्रकारेणात्मनः करमें-- 
प्रत्ययमोहसमाहितत्वपयायेण द्रब्यमोहकर्मोदयात्मकनिमिसप्रादुर्भत भावमोहयुक्तत्वपर्यायस्वरूपेणानुभ्य- 
मानतायासनुभवनक्रियाकाले शुद्धात्मस्वभावस्यथानुभूयमानत्वान्मिथ्यादश नादिरूपविभावभावानु भवा सा- 
वाज्य संयुक्तत्वमात्मनो ब्रव्यभावकर्मसंयुक्तत्व॑ भूतार्थ यथार्थमप्येकान्ततो ज्ञायकभार्यकसाश्रन स्वयं 
बोधबीजस्वभावं बोधात्मकपरमार्थ भूतस्वभावं जेयार्थज्ञानप्रभवस्वभाव॑ बोपेत्यादायानुभूयमानतायामनु- 
भवनकमंकाले शुद्धात्मस्वभावस्थानु भूयमान त्वाद्‌व्व्य भावकर्म संयुवतत्व स्थान नु भूयमानत्वाच्चात्मन: संयुक्‍्त- 
त्वमभतार्थम्‌ ॥। 
टोकार्थ- ( शुद्धनिश्वयनय की दृष्टि से ) जो आत्मा बद्धकमं के द्वारा स्पृष्ट, अनन्तपर्यायों के स्वरूप की 
प्रधानता की दृष्टि से अन्य, झानगुण की तरतमता से अनियत ( परिणममानस्वधाववाली ), संविशेष-सपर्याय और 
ब्रव्यभावफर्संसयुक्त नहीं होती ऐसी आत्मा को जो अनुभूति होती है यह शद्धनय है और वह अनुभूति आत्मा हि है 
( क्‍यों कि अनुभवनक्रियारूप आत्मपरिणाम और आत्मा इनमें परिणामपरिणामिभाव अथोत्‌ तादात्म्य होनेसे अभेद 
होता है ) इसप्रकार एक आत्मा हि प्रकट होतो है । “ अबद्धस्षृष्ट, अनन्य, नियत, अविशेष और असंयुक्‍त आत्मा 
की अनुभूति किस कारण से होती है ? ' ऐसा प्रइन हो तो उसका समाधान यह है कि आत्मा के बद्धस्पृष्टत्वादि- 
भाष ( परनिमित्तजन्य होनेसे निदचरयनय की दृष्टि से भूतार्थ न होनेसे ) अभूतार्थ होनेंस अर्थात्‌ बास्तव न होनेसे 
अबद्धस्पृष्टत्वादिविशेषणविशिष्ट आत्मा की अनुभूति होती है। अब पूवोक्त पांच विशेषणों का खुलासा किया 
जाता है-जिसप्रकार जल में डूबे हुए कमलिनी के पत्र को-पत्ते की जल का स्पश्न हुआ होनेसे लो पर्याय होती है 
उस पयाथ के रूप से उसका अनुभव करते समय पत्तेक्नी उस अवस्था का अनुभव हो जानेसे उसकी जलस्पुष्ट अवस्था 
भूताय्य- यथार्थ होनेपर भी जल के द्वारा अत्यन्त अस्पृश्य ऐसे फकमलिनोपत्र के स्वप्ताव को स्वीकार कर जथ उसका 
अनुभव किया जाता है तब उस काल में सलिलस्पृष्टत्वपयाय का अनुभव न होनेसे उस पत्ते का जलस्पृष्टत्व अभ्तायं 
होता है-भूवार्थ नहीं. होता उसीप्रकार अनादिकाल से कमंबद्ध आत्मा को बड़कर्म के स्पर्श से यफ्त जो अवस्था 
होती है-पयाय होती है उस पर्याय के रूप से जब अनुभव किया जाता है तब उस काल में उक्त आत्मपर्याण का 
अनुभव हो जानेसे आत्मा का वद्धस्पृष्टरव भूतार्थ-यथार्थ होनेषर भी पुद्गल के द्वारा अत्यन्त अस्पृश्य ऐसा जो 
आत्मस्वभाव उसको स्वीकारकर जब उस विशिष्ट आत्मस्वाव का अनुभव किया जाता है तब उस काल में आत्मा 
की बढ़स्पृष्टत्वरूप-बद्धकर्म के स्पर्श से युक्त पर्याय का अनुभव न होनेसे आत्सा का यह बद्धस्पृष्टत्व अमृता है- 
भूताथ-यथाथं नहीं है। जिसप्रकार मृत्तिका से-मिट्टी से बनाये गये कमण्डलु, जलूपात्रविशेष, जिसके तलम चालनी 
जैसे छिद्र होते हे ऐसा विशिष्ट प्रकार का मृत्पात्र, घट आदिरूप से मत्तिका के प्यायों की अनुभवनक्रिया के काल में 
उनका अनुभव हो जानेसे प्यायमत सृत्तिका का उपादानभूत सृत्तिका से जो सिन्नत्व होता हे बह कथंचित्‌ भृतार्थ- 
यथार्थ होनेपर भी सभी प्रकारों से-एकान्तरूप से अर्थात्‌ सभी अवस्थाओं में और सभो कालों में जिसका स्खलम 
होता नहों ऐसे एकमात्र मृत्तिकास्वध्षाव को लेकर अनुभ्रव किया जानेको क्रिया के काल में करकादिपयारूप से 
परिणत होनेपर भी मृत्तिका का अपने स्वरूप से अन्यत्व-भिन्नत्व अभूता्थ-अयचार्थ होता है-भूतार्थ नहीं होता उसो- 
प्रकार हि नारकादिपर्यायरूप से प्रिणत हुई आत्मा का उस पर्यायरूप से अनुभव किया जानेकी क्रिया के काल में 
सारकादिपर्यायरूप से अनुभव हो जानेसे आत्मा का उसके स्वरूप से अन्यस्व-भिन्नत्व भूतार्थ होनेपर भी सभो 
अवस्थाओं में और सभी कालो में जिसका स्खलन-भ्रच्यवन नहीं होता ऐसे एकमात्र आत्मा के ज्ञायकभावरूप स्वभाव 
लेकर अनुभव किया जानेकी क्रिया के काल में नारकावि पर्यायरूप से आत्मा का अनुभव हो जानेसे उसका 
अपने स्वभाव से नारकावियर्यायरूप से अनुभव दिखाई देनेब(ला अन्यत्य-भिन्नरव अभतायं-अयचार्थ है-मत्तार्थ नहीँ 
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है । जिसप्रकार सागर की वृद्धिहानिपर्यायरूप से अनुभव किया जानेकी क्रिया के काल में वृद्धहानिपयाय का अनुभव 
ही जानेसे बृद्धिहानिपर्यायों के कारण दिखाई वेनेबारा अनियतत्व भूता्-पयार्थ होनेपर भी नित्यप्रशान्तिरूप सागर 
के स्वनाव के अनुभवनकाल में युद्धहानि का अनुभव न होनेसे उसका अनियतत्व-अपने स्वभाव का अस्थिरत्व भतार्थ- 
यथार्थ नहीं होता उसीप्रकार आत्मा के शञानगुण की बुद्धिपर्यायरूप से और हानिप्यायरूप से अनुभव किया जानेकों 
क्रिया के काल में आत्मा की उन पयायों का अनुभव हो जानेंसे आत्माका अनियतत्व-अपने स्वभाव में एकरूप से 
स्थितिसरव का अभाव धृताय होनेपर भी आत्मा के साथ नित्यसम्बद जो आत्सा का ज्ञायकमायरूप स्वभाव उसको 
लेकर उसका अनुभव किया जानेकी क्रिया के काल में शानगुण की वृद्धिहानिरूपपर्यायथ का अनुभव न होनेसे आत्मा 
का बृद्धिहानिपर्योषनिभित्तक अनियतत्व भूता्थं-यथार्थ नहीं है। जिसप्रकार सुवर्ण के स्निग्धत्व, पीतत्व, गुरुत्व आबि- 
रूप पयाय के रूप से सुबर्ण का अनुभव किया जानेकी क्रिया के कार में सुवर्ण का उस पर्यायरूप से अनभ्च हो 
जानेसे उसका विशेषत्व भूतार्थ होनेषर भी जिसके समस्त विशेष विलीन हो गये होते हें ऐसे सुबर्णस्वभाथ को लेकर 
जब सुबर्ण का अनुभव किया जानेकी किया को जाती है उस काल मे स्निधत्वादिरूप पर्यायों का अनुभव न होनेसे 
सुबर्ण का स्निर्धत्वादिरूपपर्यायरूपविश्येषत्व भूतार्थ-यथार्थ नहीं होता उसीप्रकार आत्मा का ज्ञानगुण की ज्ञानदर्शनादि- 
रूपपर्यायरूप से अनुभव किया जानेकी क्रिया के काल में आत्मा का ज्ञानदर्शनादिपयायरूप से अनुभव हो जानेसे 
उसका विशेषत्व भूनार्थ होनेपर भी जिसके ज्ञानवर्शनाविरूप समस्त पर्याथ विलीन हो गयी होती है ऐसे आत्मस्व॒भाव 
को लेकर अनुभव किया जानेकी क्रिया के काल में ज्ञानदर्यनादेखूप पर्यायों का अनुभव न होनेसे आत्मा का ज्ञान- 
दर्शवादिपयायरूप विशेषत्व घता्प-यथार्थ नहीं हैं । अधवा (जसप्रकार अग्नि के निमित्त से उच्च होनेवालो उष्णता 
से जो युक्त होतो हू ऐसी पर्याय के रूप से जल की अनुभव किया जानकी 'क्रिप्रा के काल में जल का उष्णपर्यायरूप 
से अनुभव हो जानेसे उसका संयुकतत्व भूतार्थ-प्रधार्थ होवेपर भी जल के एकान्तरूप से शीतस्वनाव को लेकर अनुभव 
किया जानेकी क्रिया के काल में जल का उष्णपर्यायरूप से अनुभव न होनेस जल का सयुक्‍तत्व भूतार्थ-यथार्थ नहीं 
होता उसोप्रकार आत्मा का कमंनिमित्तक मिथ्यादर्शनादिरूप अज्ञान से युक्त होतारूप पयाय के स्वरूप से अनभव 
किया जानेंकी क्रिया के काल में मिथ्यादर्शनादिझूप पर्याय का अनु भव प्राप्त हो तानेसे आत्मा का संयुक्तन्‍्च भतार्थ- 
यथाय होनेपर भी एकान्तरूप से स्वप्र सेयायंज्ञानरूप पर्याय का उपादानकारणभूत या बोधरूप परमार्थस्वशाव को 
लेकर अनभव किया जानेंकी किया के काल में सिथ्यादर्शनादिपर्पायरूप सयुक्तत्व भूृतार्थ-पथार्थ नही है । 
विवेचन- ससार अवस्था से युक्त यह आत्मा अनादिकाल से कमंबद्ध होनेसे बद्ध कर्मपुद्गलों से स्पृष्ट हाती 
है, नरनारकादिपर्यायरूप से परिणत होसेसे विभावपयायात्मक होनेसे अपनो शद्भावस्था से भिन्न होनेके कारण अन्य 
होतो है, संसार अवस्था में नारकादिशप भिन्न भिन्न पर्यायों से क्षायोपणशमिक ज्ञान की वृद्धि और हानि होनेसे ज्ञान- 
गण की अनियनता होनेके कारण अनियत होती है, उसके ज्ञानगुण की दक्षनादिरूप विश्विप्ट परिणतियां होनेके कारण 
बह सविशेष होती है ओर मोहोदयजनित मिथ्यादशनादिरूप विभावपरिणामों के रूप से परिणत होनसे और वे 
विभावपरिणाम शुद्ध आत्मा से निन्न होनेंके फारण-तादात्म्यसक्ध न होंनेके कारण शुद्धनय की दृष्टि से जो शुद्ध 
आत्मा होतो है उसके साथ इन विसादझावों का सयोगमात्र होनेसे सयुबप्र-ससयोग होती है । ज्ञानदर्शनादि की 
स्वाभाविकता को और बँभाविकता को गौण बनाकर और उनके ज्ञानपययित्व को प्रधान बनाकर उन्हें विशेष कहा है 
जभीत्‌ उनका जश्ञानगण के साथ कथचित्‌ अभेद बताया है । मिथ्यादर्शनादिरूप विभावपरिणाम ज्ञान के या आत्मा के 
पर्याय होनेपर भो उतके ज्ञानपर्यायत्व को गौण बनाकर और विभावभावत्व को प्रधान बताकर उत्तका आत्मा से या 
शानएण से भेद बताकर उनका आत्मा के साथ सयोग होता है यह स्पष्टरूप से ध्वनित किया गया है । जिनमें 
तादात्म्य होता है उनका हि वास्तव बंध होता है । दो भिन्नस्वभाववाले पदार्थों का वास्तव बन्ध नहीं होता । 
कर्मपुदूगल और आत्मा ये बोनों पदार्थ भिन्नस्वभाववाले हे। अतः उन्तका वास्तव बन्ध होता हि नहीं  शास्त्रकारों 
मे उनका जो बंध बताया है वह उपचरित है-व्यवहारनयाओअत है। अतः इन दोनों पवार्थों के बास्तव बध का 
अभाव होनेसे स्पर्श का, आत्मा के अन्यत्व का, अनियतत्व का, सविशेषत्व का ओर संयुकतत्व का शुद्धनय कौ दृष्टि से 
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अभाव हि होता है। जत्र आत्मा के वास्तव बंध का अभाव है तब उनके तरनारकादिपर्यायों का भी अभाव है अप 
सरनारकादि पर्यायों के अभाव से शानगुण की नरनारकादिपयोयतिमित्तक वुद्धिहाति का भी अभाव कक हो ज 
दर्शनाबिझूप स्वाभाविक और मोह के निमित्त से होनेबाली विभाव- 


सी वास्तव बंध के कारण क्षायोपद्षमिक शान 
कर ध्यावर्शनाविरूप अशानात्मक परिणतियों का भी अभाव होता है। इससे 


रूप परिणतियों का अभाव होता है और मिथ्यावर्श े स्‍ 
शद्ध आत्सा का बद्धस्पृष्टट्य, अन्यत्व, अनियतत्व, सविशेषत्व, और संयुक्तत्व इनसे कोई संबंध नहीं है; शुद्ध जात्मा 
की इसप्रकार की पर्यायें हो हि नहीं सकती । ये सब अशुद्ध आत्मा के निमित्तजन्य भाव हे। इन भावों का भी 


अशुद्ध आत्मा को अनुभव होनेसे वे क्यंचित्‌ भतार होनेसे इनका ताहय कर उत्तप्रकार की शुद्ध आत्मा की प्राप्लि 
कर छेना मुसुक्षु जीव का कतंव्य है। है 

कर्मपुद्रालों के स्पर्श से युक्त होनेका यदि आत्मा का स्वभाव हि होता, तो किसी भो हालत में परद्र्य के 
स्परश से युक्त होनेका आत्मा का स्वभाव कभी भी छूट नहीं पाता । अग्नि की स्वभावभत उष्णता अपने आधयभूत 
स्थभाववान्‌ अग्ति को क्या कभो छोड देती है? यदि परद्रव्य से स्पृष्ट होना आत्मा का स्वभाव होता, तो आत्मा 
का परद्रव्यों से पृथकत्व कभी भी नहीं हो सकता। परद्रव्यों से आत्मा का पृथम्भाव तो होता हि है। यदि यह 
पृथपभाव न होता तो बन्धमोक्षव्यवस्था टूट जाती । तीर्थंकरों जैसे अनेक जीवों ने बन्ध से मुक्ति-स्वतंत्रता पायी 
है । अतः परद्रव्यस्पष्टत्व कप्ती भी आत्मा का स्वभाव नहीं हो सकता । यदि परद्रव्यस्पृष्टत्व आत्मा का स्वभाव 
होता तो सिद्धावस्था में भी आत्मा का कर्मपुद्गलरूप परद्रव्यों से पृथर्भाव न होता । यहां परव्रव्य से कम पुद्गलों का 
प्रहण हि अभीष्ट है, कर्मवर्गणायोग्य अबद्ध पुदूगलों का नहीं । 

जिस अवस्था में आत्मा बद्धस्पृष्ट होती है उस अवस्था का-पर्याय का सर्वंथा अभाव भी नहीं माना जा सकता। 
यदि इस अवस्था का सर्वथा अभाव मान लिया तो हरएक आत्मा सदाशिव और सर्वज्ञ माननी होगी । यदि हरएक 
आत्मा सर्वज्ञ मानी गयी तो उसे आत्मज्ञानप्राप्ति का उपदेश सर्वज्ञादि कों के द्वारा क्यों दिया जाता ? यदि आत्मा सर्च 
होते हुए भी अपनी आपको नहीं जानतो-अपने स्वरूप का अनभव नहीं करत्ती ऐसा माना तो आत्मा सर्वज्ञ भो 
नहीं मानी जा सकती । अतः अशुद्ध आत्मा की बद्धस्पृष्टत्व अवस्था अवश्य स्वीकार करनी होगी। 


अबडद्धस्पृष्टत्व- इस विशेषण का अभिप्राय नीचे दिये हुए दृष्टान्त के द्वारा स्पष्ट किया जाता है-कम- 


लिसी का पत्र जब जल में डूबा हुआ होता है तब जलनिचित होनेसे जल से स्पृष्ट हुआ होता है और उस पत्र 
की बह जलस्पृष्ट अवस्था अनुभवगोचर होनेसे कथथयंचित्‌ यथार्थ भो हे । जल के बाहर निकालनकफे बाद अनन्तर- 
क्षण में देखा जानेपर उसके साथ जल के बूंद का भी स्पर्श न होसेसे ऐसा दिखाई देता है कि मानो जल का स्पर्श 
फभो भो न हुआ हो ।! इससे कमलिनोपन्र का जलास्पृश्यत्वरूप स्वभाव स्पष्ट हो जाता है । यर स्वभाव भो 
अनुभवगोचर होनेसे भूतार्य-यथार्थ है। जिस समय उस पत्र के जलास्पुध्यत्वस्वभाव का अनुभव-ज्ञान होता है उस 
समय पत्र की जलाद अवस्था का अनुभव-ज्ञान नहों होता । अत: जल से आई होनेका उसका स्वभाव नही है 
यह अभिप्राय स्पष्ट हो जाता है। जो जिसका स्वभाव होता है वह उसको कभी भी नहीं छोडता, फिर उसकी 
अनेक अवस्थाओ के रूप से परिणतियां भले हि होती रहे । अत पत्र का जलास्पृश्यत्वस्वभाव जलस्पृष्ट अवस्था में 
भी जंसा का तेसा बना रहता है । यदि ऐसा न होता तो जल के बाहर निकालते हि जो जलास्पृष्ट अवस्था 
होती है यह न बन पाती- उसके साथ जल का स्पर्श भी बना रहता । अत उस पत्र का जलास्पृशयत्वस्वभाव जल- 
निमर्त और जलानिमर्न अवस्थाओ में यथार्थरूप से रहता है, क्यों कि पत्र के जलास्पृद्यत्व. स्वभाव का उस पत्र 
के साथ तादात्म्यसबध होता है | यह दोनों अवस्थाएं स्वभाव और विभाव को मुख्यता से यथार्य हैं। स्वनाव- 
की मुख्यता होनेपर जलूस्पृष्टत्व यथार्थ नहीं है और विभाव की भुख्यता होनेपर वह यथार्थ है। स्वभावात्मक 
अवस्था और विभावात्मक अवस्था एक हिंद्वव्य की दो पर्यायें है और एक हि व्रस्य को दोनों पर्यायों में द्रव्य अपने 
स्वरूप से विद्यमान रहता है। विभावावस्था में द्रव्य अपने स्वरूप से विद्यमान नहीं रहता ऐसा माना तो विभाव- 
परिणति नहीं हो सकेगी; क्‍यों कि परिणामों ट्रब्य के अभाव में परिणाम का होना असंभव है। यह संसारी 
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सम्रयतार) ३२७ 
भात्मा अवादिकास से कमंबद्ध है । यदि यह आत्मा क्ंबद्ध न होती तो वहु सदाशिव बन जाती और उसकी 
संस्तारावस्था कवापि अस्तिरृप न बस पाती । जोब की संसारावस्था अनुभवगोचर है। अतः उसका कर्मबद्धत्व 
सिद्ध हो जाता है । कर्मबद्ध होनेसे उसका बढ कर्मेस्पृष्टल्य निर्बाधरूप से स्पष्ट हो जाता है। यह उसका बद्धकर्मे- 
स्पृष्टत्व अनुभवगोचर होनेसे जलनिमरन फस्नलिभीदरू के जलूस्पृष्टत्व के समान भूतार्य-यथार्थ है; कितु संपूर्ण 
बद्धकर्मों का आत्मा से पृथरभाव होनेपर आत्मा का बद्धकर्मस्पृष्टट्थ का अभाव होता है । यह शुद्ध बनी हुई 
आत्मा अपने स्वरूप का अनुभव करती रहती है। उस अनुभवनक्रिया के काल में आत्सा को अपनी बद्धस्पृष्ट 
अवस्था का अनुभव प्राप्त नहीं होता * अतः अद्धकर्मस्पृष्टत्व आत्मा का स्वभावभत भाव नहीं है। यदि वह 
आत्सा का स्वभावभ्तभाव होता तो वह बद्धकर्मों से कदापि मुक्त न होती । इससे यह सुतर्ां स्पष्ट हो जाता है 
कि यह बढ्स्पृष्टत्व शुद्ध अवस्था में अनुभचयोचर न होनेसे, आत्मा का स्वभावधृत भाव न होनेसे और कादा- 
चित्क होनेसे जल से बाहुर निकले हुए जलस्परशरहित कमलिनोदल के जल्स्पृष्टत्व के समान भूतार्थ नहीं है-अभू- 
ताथं है । यद्यपि यह बद्धस्पृष्टत्व अभतार्थ है तो भी वह सर्वथा अमूताय् नहीं है-कर्थंचित्‌ अभतार्थ है; क्यों कि 
अनुभूयसान संसार-अवस्था में वह कर्थंचित्‌ भूतार्थ भी है । यदि उसे सर्वथा अभूतार्थ माता तो वेदान्तियों के 
समान जीव की संसार अवस्था को सर्वथा भिध्या मानने का प्रसंग उपस्थित हो जाता है। ऐसी परिस्थिति में 
आत्मा की बंधमोक्षव्यवस्था टूट जायेगी। आत्मा का बंध और मोक्ष व्यवहारनयाश्ित है इसमें सन्देह नहीं; 
क्यों कि आत्सा के साथ कर्म का बन्ध शास्त्रों में बताया गया है वह वास्तव बन्ध न होकर उपचरित बंध है । कर्मों के 
साथ आत्मा का बंध एकोीभावरूप न होनसे यथार्थ न होनेपर भी और बह सयोगमात्ररूप होनेपर भी आत्मा 
की शूद्धस्वरूप की प्राप्ति में प्रतिबन्धक होता है। यवि उसका प्रतिबनन्धकत्व भी सर्वधा अभृतार्थ है ऐसा माना 
लो आत्मा की संसारावस्था का दूसरा कोई कारण अबद्य सौजूद होना हि चाहिये । यदि आत्मा के अज्ञान को 
हि ससाराबस्था का कारण माना ओर मुक्ति के होनेसे भी प्रतिबन्धक कारण माना तो यह अज्ञान आत्मा का 
स्वाभाविकभाव है या वेभाविकभाव है ऐसा प्रइन उपस्थित होता है। यदि अज्ञान को स्वाभाविकभाव माना तो 
जबतक आत्मद्रव्य का अस्तित्व रहेगा तबतक अज्ञान उसकी साथ नहीं छोडेगा। वह आत्मा के साथ सर्वथा 
अभिन्नता को प्राप्त होनेंसे बह आत्मा को मुक्ति का सदा और सर्वथा प्रतिबन्ध करता रहेगा जिससे आत्मा की 
सर्वदा संसारावस्था हि. बनी रहेगी। आत्मद्रष्य अनादिनिधन होनेसे उसका स्वाभाविकभावरूप अज्ञान भी अना- 
दिनिधन बन जायगा; क्‍यों कि स्वभाव ओर स्वभाववान्‌ में तादात्म्य होता है। यह आत्मा जब शुद्धज्ञानात्मक 
परिणति के रूप से परिणत होतो है तब अज्ञान के नाश की अर्थात्‌ अभाव को सिद्धि हो जाती है और जब उसके 
अभाव की सिद्धि हो जती है तब वह आत्मा का स्वाभाविकप्ताव नहों हो सकता। उसको वेभाविकभावरूप 
माना जाय तो उसे समित्तिकमभाव मानना होगा, फिर भले हि वह आत्मा का परिणाम हो। उसे नेमित्तिकभाव 
साननेपर मोहनीयकर्स की उठयरूप परिणति को उसका निम्ित्तक्रण मानना होगा। ऐसा मानने से अन्धसपंब्ि- 
लप्रवेदप्पाय से आत्मा के बद्धस्पृष्टत्व को कथंचित्‌ भूतार्थ मानना हि होगा । मुक्ति के प्रतिबन्ध का साधकतम 
साधन अज्ञान हि है. इसमें सन्देह नहीं; कितु अज्ञान वेभाविकभाव होनेंसे ओर बद्धक्म उसका निमित्तकारण 
होनेले बद्धकर्भ को भो परपरा से मुक्ति का प्रतिबन्धक कारण सानना होगा; क्‍यों कि उसके विना आत्मा की 
अज्ञानरूप परिणति हो हि नहीं सकती । अज्ञात को नेमित्तिकभाव न माना तो उसे स्वाभाविक भाव मानने का 
प्रसंग उपस्थित हो जायगा । अत' बद्धरपृष्टत्व को कथंचिल्‌ भूतार्ष मानना हिं होगा और आचायंप्रवर भगवान्‌ 
अमृतचंद्रसूरी ने उसे वेसा माता भी है। इससे शद्ध आत्मा का अबद्धस्पृष्टत्व भूतार्थ है यह निरारेक सिद्ध हो 
जाता है। उसोतरह बद्धस्पुष्टस्व आत्मा की विभावावस्था में भूवार्थ है और शुद्धावस्था में या निशुचय से अभूतार्थ है। 

अनन्यत्व-- मिट्टी से करक ( कमण्डल्‌ ), करोर ( जलपात्रविशेष ), कक री ( सच्छिद्रतल मत्तिकापात्र ), 
( घट ) आदि कार्य बनते हैं। इन सभो कार्यों सें उपादानकारणभूत मृत्तिका अपने स्वरूप से अन्वित होतो है । 
सत्तिका से सृत्तिका को पर्यायें कर्थंचित्‌ अभिन्न और कर्यचित्‌ भिन्न, कर्थंचित्‌ सवुश और कथचित्‌ जिसदृश, कर्थचित्‌ 
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मुसिकास्वभावयकतः ओर कर्यचित्‌ सुतिकास्वरूपरहित होती हेँ। मृतिका अपने कार्य में मृतिका जाति से युक्त होनेसे 
कार्यरूप से परिणत होनेपर भी अपनी जाति को छोडने से कार्यगत मृत्तिका से उपादानकारणभूत मृत्तिका अन्य नहीं 
होती । अपने कार्य में अपनी जाति को लेकर अन्वित होनेपर भी चूर्णरूप से अन्वित नहीं होती । अतः कार्यगत 
स्कम्धरूप से परिणत हुई मृत्तिका से उपादानकारणसृत मृत्तिका कर्थचित्‌ भिन्न-अन्य होती है। जाति की दृष्टि से 
उपादानसलूत सृत्तिका और कार्यगत मृत्तिका इनमें सादृधश्य होता है और च्‌र्ण की दृष्ट से बेसदुश्य होता है । अनन्यत्व 
सावृश्यनिबन्धन ओर अन्यध्व बेसवृह्यनिमित्तक होता है। जब मृत्तिका के परिणामभूत कमण्डलु आदि का ज्ञान होता 
है उससमय कार्यगस सुत्तिका का भी ज्ञान होता है । जिस कार्यगत मृत्तिका का ज्ञान होता है बह मृत्तिका उपादानभूत 
मृत्तिका से भिन्न होती है । अतः कार्यंगत मृत्तिका का उपादानभूत मृत्तिका से जो अन्यत्व-भिन्नत्व है वह ययार्थ हे । 
कितु कभी भो और किसी भी प्रकार से च्यूत न होनेवाले एकमात्र स्वभाव से कार्यगत मृत्तिका का उपादानभूत मृत्तिका 
से अन्यत्व अभतार्थ हे-यथार्थ नहीं है । यह संसारावस्थ आत्मा अनादिकाल से कर्मबद्ध है । इस क्ंबद्धता से आत्मा 
नरनारकादिरूप विभावपरिणामों के रूप से परिणत होती आयी है। जितने भी जीव के विभावषरिणाम होते है वे 
सब कर्मोदयादिरूप निमित्तकारण से होते हे । परिणामी के बिना परिणामों का होना असंभव होनेसे सभी विभाव- 
परिणासों का अशुद्ध आस्मा के साथ त्तादात्स्य होता है । आत्मा के यथार्थ मौलिक शद्धस्वरूप के घिना अशुद्ध अवस्था 
का होना असंभव है। सुवर्ण की शुद्धावस्था के बिना अशद्धावस्था नहीं बन सकती । हां, अशुद्धावस्था का तरलमभाव 
अवदय होता है और उस भाव की अनन्तरपूर्वपर्याय और उत्तरपर्याय इनमें उपादानोपादेयभाव भी हो सकता है । 
अशुद्धावस्था शुद्धावस्थासापेक्ष होती है, क्यों कि शुद्धता के विना अशुद्धता बन हि नहीं सकती । आत्मा की नरगार- 
कादिपर्यायें अशद्धावस्थारूप होती है। अतः आत्मा की इस अवस्था का शुद्धावस्थासापेक्षत्व सिद्ध द्वोता है और इस 
शुद्धावस्थासापेक्षरव से शुद्ध आत्मा के अर्तित्व की सिद्धि हों जाती है । श्ध सुर्ण के अभाव में अदृद्धमुवरणावस्था 
किसकी होगी ? दाद जश्मा का सद्भाव हि ने हो तो नरनारकादिपर्यायछूप अशद्ध पर्माधि किसी होगो * अतः 
तरनारका दिपर्याप जब अश्द्धात्मस्वरूप है तब उन पर्यायों में अल्नतिहितरूप से शुद्धान्मस्वरूप परिणासी का भी 
सखडूाए होना हि खाहिये । ऊप इस अनद्र्पर्थायों के रूप से आत्मा का जतभव किया जाता के सब इस स्कामा का 
शुद्ध आत्मा से अन्यत्व-भिनत्व मताएँं टै>प् धर्प है निदिंत ल्यसमादि से था यात्मा की संत सदर जजूजदा रू अर्पति 
सिद्ध अवन्या मे जब आत्मा के जावए वावस रूप टाद्चस्वरूप झा अनू भव किया जाता हे तलब सातारकार्यिपर्यायरूप 
जत्मावरथा का अनुभव प्राप्त ते ठीनेसे तन्‍्पपरोयगत जात्मा झा शुद्ध चात्मा से अन्पत्य-सिलतत्व सवाब--्ताणे नहीं 
है; क्यों कि अन्यद्रव्य के समगत अपव' सभो पयोवों में आरम्ता अपने स्वरूप से सब्बित होगी ओे>छह अबन स्थर्षप 
को दक्ष छोड़ती नहीं, फिर कर हि उसका यथार्य ज्वूप कर्मा के हारा था तज्लनित ठिमानपरयापों वे दार प्रब्कप 
किया गया हो | झत, सद्घधावर'स थे आर जपश अवध्या ने आत्मा अपने स्वरूप को छो"घवाली व होनेसे शब्यार- 
कादिपयोयगत आत्मा दा टाद्राइल्प अत्पा से अन्यन्व-भिनत्व भुवाप-पथार्थ नही साता बा सता । जला । छ से 
जिसप्रकार ात्मा स्वस्वस्यरिवत कोरी हे-लपर्न यवार्धस्वभाव को चही ऊोडती उसीक्षकार जशझ तशवस्था में भी 
स्पस्वरूपर पत होती है। सदि आत्मा बतनी विभावपरिणति में अपने स्वभाव को छोड देती हे ऐसा साना सो उन 
अवस्थाओं मे आत्मा दा समाव हि सानना पड़ेगा, जो कवि जनभव है; क्यो कि परिणामी आत्मा के अभाव में उसके 
परिणामों का होना असभव हे । परिणामी क अभाव से भी परिणा4 होते हैँ ऐसा माना तो मृत्तिका के अभाव में 
घट बनता है एसा मानता होगा जो कि प्रतीति के विरुद्ध पडता है। दूसरी एक बात यहां उल्लेखनीय है और वह 
है अशुद्ध अवस्था में भो जीव में केवलश्मान का अस्तिरूप होना । वह केवलज्ञान अशुद्ध अवस्था में सिर्फ आवृत 
होता है-उसका अभाव नहीं होता । यदि अशुद्ध अवस्था में केवलज्ञान का सर्वथा अभाव होता तो केबलज्ञानावरण 
कर्म किसको आवृत करता और मतिज्ञानादिरूप पर्याय किसकी होती ? यदि अशुद्धावस्था में उसका सर्वथा अभाव 
होता है वो शुद्ध अवस्था में यह कहां से बाहरसे आता है ? बहू बाहरसे आता है ऐसा माना तो ज्ञान और ज्ञानी 
इनमें-स्वन्ाव और स्वभाववान्‌ इनमें तादात्म्यसंबंध का अभाव समानता होगा । क्या अग्नि और उच्णता इनमें 


समयचार। । २३९ 


"तावात्म्यसंबंध नहीं है ? सारांश, शुद्धनिश्वयनय की दृष्टि से शुद्ध आत्मा का अनन्यत्व हि यथाय है। यह अभिप्राय 
मसिकाघटवुष्टान्त से स्पष्ट हो जाता है । 
यहि वक्‍तव्य अन्य शब्दों में दिया जाता है । मिट्टी के जो कमण्डल घट आदि अनेक पयोयें हैं वह पर्याय 
जलधारणादिरूप अर्थंक्तिया को दृष्टि से आर वर्णादि की दृष्टि से अपना जो उपादानकारण मिट्टि उससे भिन्न हे ऑपर 
सिन्नत्व कार्यरूपपर्याय की सुख्यता की दृष्टि से यथाय है। कार्य में उपादानकारण अन्वितरूप से पाया जाता 
है । इस उपादानकारशण के स्वभाव को मुख्यता से देखा जानेपर कार्यकारण में अन्योन्यमेद नहीं है । 
इस दृष्टि से कार्यकारण का अनन्यत्व भूतार्थ-यथार्थ है। नरनारकाति जो कर्मोदयजन्य पर्यायें है उनसें सभी कर्मों 
की उदितावस्था होनेसे आत्मा का शुद्धज्ञानधनेकस्वभाव प्रर्छन्न हो जाता है। उसका तुख्छामाव कभो नहीं होता । 
पर्याय आर पर्धायवान्‌ में कर्मोदयक्रत भेद होनेसे शुद्ध आत्मा से नरनारकादिपयोयापत्न अशुद्ध आत्मा का सिन्नत्व 
यथार्थ है। पर्यायों में पर्यायवान जो शद्धज्ञानघनंकस्वभाववास आत्मा होतो है उसका शुद्धस्वभाव यद्यपि पूर्णरूप से 
शुद्ध नहीं पाया जाता तो भी उसके शानस्वप्नाव का सर्वथा अभाव-तुच्छाभाव भी नहों होता । पर्याय और पर्यायवान्‌ 
इनमें ज्ञानस्वभाव का स्खलन न होनेसे स्वभाव की म्‌ख्यता से पर्योय पर्यायवान से भिन्न नहीं है यह कथन यथार्थ है! यदि 
पर्याय और पर्यायबान्‌ सें संधा भेद माना तो कुम्हार सिट्टि से यदि गागर-घट बनाने लगा तो घट में मृत्तिकाकार्यत्व 
न रहकर सुवर्णकारय त्व क्‍यों नहीं बन सकेगा ? वास्तविक स्थिति यह है कि पर्याय और पर्यायवान इनमें कर्थचित्‌ 
भेद भो होता है और कथंचिनत्‌ अभेद-अनन्यत्व भी होता है। पर्याय की मुख्यता से पर्यायी भिन्न होता है आर 
पयागी के अस्खलित स्वभाव की मुख्यता की अपेक्षासे अभिन्न भी होता है । स्वभावप्राष्ति यह प्रत्येक आत्मा का 
ध्येय है आर होना भी चाहिये । अत अदृद्ध आत्मा और शुद्ध आत्मा इनमें शुद्धनिश्वयनय को दृष्टि से स्वभावक्त्त 
भेद नहीं है । इसका आशय यह नही हे कि आत्मा सर्वथा शुद्ध हि होती है । यदि ऐसा होता तो तीर्थंकरों से तप« 
इचरण के द्वारा अपनी आत्मा को शद्ध अवस्था को पहुंचानेका प्ररुषार्थ क्यों किया ? जिसके पाय आवदयक चीज 
विद्यमात होती है बह उसी चीज को प्राप्त करते के लिए प्रयत्न करता हुआ क्या कभी देखा गया हे ? कदापि तहीं। 
बस्तृत, आत्मा क्तोक्ष्य से विभावपर्यायात्रान्त होनेसे शुद्ध आत्मा से अवश्य विभिज्न बन जाती है. कितु वह विभाव- 
परबाबावस्था परद्रब्योत्णादत हागेखे अबाब भश्वर होती है। अतः उस नहबर अवस्था का नाश करके अपने शुद्ध 
स्वभाव दी प्राप्ति कर कसा 7शएक जीव का आय्य कर्तव्य हे इससे सदेह ली । 
नियतत्व- निमित दा जभाव होनेपर पदाये को जो अवस्था होती है वह पदार्थ की स्वनावनय -््वस्था होली 
हैं । पागर थे बाद वार हावि 'समसिल फा सद्भाव होनेपर शोती है। निम्त का अभाव होनेपर वह जात दो जाता 
है | यह सातत अयम्पा उसका स्वनावच्तत्त ऋआव होनी है। जब पद्धिहानिरूपर्ण्यावों का अनुनज होता हे दब वे दोतों 
पर्याय भताव-यवार्थ है; शिझका प्रत्यक्षरप से अनभव होता है उसफो सर्वया अभनार्थ नहीं माला जा सझतला। जिसकी 
हानिवद्धिए्प पर्याप #ला है उसे साथ का उक्त पर्यायों का सद्भाव होनेपर सात होता हो ऐसा नहीं है । उस 
उक्त अनभव के समय सखहाव टोनपर नी व' उससमय गोण होता है-पर्षायों की हि प्रशानता होली हे, फिर भले 
हि वे पर्यासे लिभिचज'ए हो । जिस समयदाम्तसागर का अनभव किया जाता है एस समय उसकी उस हानिवरद्धिरूफ 
पर्यायों का उनाव डॉतेसे उस पर्यावों का अनुभव प्राप्त नहीं होता; क्यों कि निभित्त का अभाव होनेसे ने सिलिक 
पर्यायों का जभाव होनेसे उन पयायों का अमाव हि होता है। यह णर्यात्र कादाच्ित्क होनेसे थे सागर फी स्वभावभत 
भावरूप हू ऐसः नहीं कहा जा सफलता, गंयग्रों कि स्वधावश्तभाव नेमिलिकभाव ने टोलेसे स्वभाववान को कियी भो हालत 
में छोड़ते नहीं । सठभावभ्त भाव का विभावरूप परिणमन होता है अवहय, कितु उसका अभाव नहीं रोता-निमित्त 
का अपम्नाव होते हि वहू फिर यथास्थित होता है । इससे स्पष्ट हो जाता है कि नेमित्तिकभाव कथच्ित्‌ भूता्थ 
होनेपर भी सर्वत्रा मतार्थ नही होता । स्वाभाविकभाव सर्वथा होता है; क्यो कि वह स्थभाववान्‌ की साथ कदापि 
छोड़ता नहीं । आत्मा की हानिवद्धि ज्ञानावरणीयकर्म को और सोहनीयकर्म को उदयादिपर अवलबित हे। जिसप्रकार 
ज्ञानावरणीयकरम के उदयादि से ज्ञानगुण की व्यक्तता और अब्यक्तता होती है उसीप्रकार मोहनोय कर्म के उदयादि 
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से उत्पन्न होनेवाले विभाषादिभावोंपर शान गुण की शुद्धाशद्धता की व्यक्तता और अव्यक्तता अवल॑बित होती हैं । 
लब्ध्यक्षरात्मकज्ञानवाले जीव के श्ञान की हीनतम अवस्था होती है। यहि हक 38: की हाति है। शानगुण का 
वृर्णरूप से व्यक्तीसवन केचस्री में होता है। यहि शानगुण को उत्कृष्टतम वृद्धावस्था है । ; पंचेंद्रिय जीब मरकर 
असंशी तिर्यच्ाविरूप हीन गतियों में पैदा होनेपर उसका शानगुण उदित शानावरणकर्म से और सोहनीयकर्म से 
आखुल होनेसे उस गुण की व्यक्तता की दृष्टि से हानि होती है। तिर्यचादि असंशी जीव मरकर मनष्ययोनि में उत्पन्त 
हुआ तो उसके ज्ञानगुण की बुंढि होती है । इसप्रकार जीव की भिन्नभिन्न अबस्थाओं की अपेक्षा से उसके ज्ञानगुण' 
की हानि और बढ्धि होती रहती हैँ । ये सब हामिवृद्ध्यात्मक अवस्थाएं जीव के द्वारा अनुभूयमान होनेसे कंथंत्रित्‌ 
भूतार्थ हैं-पथया्य हे । जब शुद्ध आत्मा का अनुभव शद्ध आत्मा के द्वारा किया जाता है तब शानगुण की हानिव॒द्धि 
के मि्ित्तकारणभूत कर्मों का अभाव हो जानेसे ज्ञानगुण की हानिवुद्धिरूप पर्यायों का अभाव हो जानेसे वे पर्यायें 
शुद्ध आत्मा के अनुभव में नहीं आती । अतः शुद्ध आत्मा को स्वानुभूति की दृष्टि से वे पर्यायें अमृता हैं-मूतार्थ या 
यथार्थ नहीं हे; क्यों कि आत्मा के साथ का उनका सबंध तब छूटा हुआ होता है । जो भाव पदार्थ से छूट जाते हे- 
कादाचित्क होते हे ये स्वभावभूत नहीं होते । आत्मा के प्रवेशो के जो संसार अवस्था में संहार और बिसप॑ होते 
हैं उनकी अपेक्षा से भी आत्मा को हानिवृद्धिरूप पर्यायें हो सकतो है । इन पर्यायों में भी शानगुण की हानि और 
वच्धि इनरूफ अवस्थाएं होतो है । केबली समुद्घात में हि सिफ ज्ञानगुण को हानि या वृद्धि नहीं होती। आत्मा स्वभावत: 
अस्त होती है तो भी अनादिकाल से उसका कर्मों के साथ सइलेष होनेसे बहु कथंचित्‌ मूतिमान्‌ भी है । ऐसी आत्मा 
लोकाकाद जितने प्रदेशोंवालो होनेषपर भी अगल के असस्येयप्रमाण शरीराकार को भी धाशण करती है और स्थल 
शरीराकार को भी धारण करती है। इसका कारण हे कार्मणशरीर । निर्माणनामकर्म का उदय होनेपर स्थूलछ या 
सूक्ष्म शरोराकार को आत्मा धारण करतो है। जब संसारी आत्मा छोटामोटा शरीराकार धारण करती है तब उसमें 
प्रवेशों की हानि ( संकोच ) और वृद्धि ( विसपंण ) होती हे । पर्यायाथिकनय की मख्यता को अपेक्षा से हानिवर्द्ध 
से होनेबाला अनियतत्व यद्यपि भृतार्थ-यथार्थ-सत्यार्थ है, तो भी नित्यध्यवस्थित आत्मस्वभाव का अनियतत्व यथार्थ 
नहीं है; क्‍यों कि उसका अंतिम शरीर से किचित्‌ ऊन आकार का हि वहां अनूभव होता है-वृद्धिहानिरूप संहारवि- 
सपं का अनुभव नहीं होता । शुद्ध द्रब्याथिकनय की दृष्टि से आत्मा शुद्धपारिणामिफ चेतन्यस्वभाववालो होनेसे 
प्रदेशसंटारविसपंरूप अवस्थावालोी नहीं है। यदि सहार ओर बिसपं इनको आत्मस्थभावभूत माना तो मुक्तावस्था 
और अमृक्‍तावस्था एकसी हो जायगी । दूसरी बात यह है कि हामि और ब॒द्धि इनमें विरोध होनेसे आत्मा या तो 
सकोच स्वभाववान्‌ साननी पडेगी या विकासस्वशावधान्‌ साननी पडेगी। वह दोनो स्वभायो को युगपत्‌ नहीं धारण कर 
सकेगी, क्‍यों कि दोनों में सहानवस्थान विरोध होता है । इसका मतलब यह नहीं है कि आत्मा की आकारविषयक 
विषम्तता सर्वथा अयथार्थ होतो है, क्यों कि ऐसा साननेसे नरनारकादिपर्यायों का अभाव साननेका प्रसग उपस्थित 
ही जायगा । अत. आत्मा द्रव्याथिकनय की वृष्टि से सहारविसपंवान्‌ नहीं है । उसमें सहारविसपंण की शक्ति अवश्य 
होती है, क्‍यों कि वह परिणमनशक्ति से या पारिणामिकी शक्ति से यक्‍त होती है । 
अविशेषत्व- सुवर्ण द्रव्य होनेसे व्यवहारनय की दृष्टि से उसके अनेक धर्म होते है और गिद्त्रयनय की 
दृष्टि से उसका एक हि व्यावतंक असाधारण धर्म होता है। इस व्यावर्तक असाध।रण एक धर्म के साथ उसके 
अनेक धर्मों का अविनाभावसबध होनेसे उस एक धर्म में अवदिष्ट अनेक धर्मों का अन्तर्भाव हो जाता है । अन्यो- 
स्याविनाभावी अनेक धर्मों में से किसो भी एक धर्म का अभाव हो जानेपर अवश्चिष्ट सभी धर्मों का इतना हि नहीं 
अपि तु द्रव्य का भी अभाव हो जानेका प्रसंग उपस्थित हो जाता है। इससे स्पष्ट हो जाता है कि सुबर्ण का 
एक हि असाधारण धर्म होता है और स्निग्धत्व, पीतत्व, गुरुत्व आदि उसकी पर्यायें है। इनका जब अनुभव किया 
जाता है तब यह पर्याय अनुभवगोचर होनेसे कयचित्‌ यथार्थ हे। जिसका अनुभव किया जाता है उसको सर्वथा 
अशूतार्थ या सर्वथ! भूता्थ नहों कहा जा सकता । जब जिसमें समस्त विदोदों का अभाव होता है ऐसे सुथर्ण के 
शुद्ध स्वभाव का अनुभव किया जाता है तब सुवर्णस्वभाव के अन्य विशेषों का अनुभव न होनेसे सुवर्ण के शुद्धस्वभा- 


समयपलारः | २३१ 


शो की सभो पर्याय अभूताय॑ हैं; फिर भले हि थे पर्यायें स्वभाजपर्यायक्ृप हो। जब पदार्थ शुद्धनिश्वयनय का विषय 
पढ़ता है तब पदार्थ की स्वश्ावपर्यायों सें से और विभावपणययामों में कोनसो भी पर्याय उस नय का जिवय नहीं 
अनतो- उसका एकमात्र शुद्धस्वभाव हि विजय पढ़ता है, क्‍यों कि पर्वायें व्यवहारनय का या पर्यायाथिकनय का 
विषय पड़ती हैं। शुद्धिश्वयसलय का विषय न सिर्फ बव्य और न सिर्फ पर्याय हि पड़ती है । उसका द्रध्यपर्याया- 
त्मक वस्तु हि बिदय पड़तो है। अतः शुद्धनिश्वयनय की दृष्टि से सुबर्ण के स्वसायपर्याय भो उसके विधय नहीं 
पड़ते यह स्पष्ट हो जाता है। सुवर्ण के स्तिग्धत्वपीतस्थादिरूप स्वभावपर्यायों के समान आत्मा के भो क्षायिक 
सम्यग्द्शन, क्षायिक सम्यश्शान ओर क्षायिकचारित्र आदिरूप स्वभावपर्यायें होती हैं। जिसप्रफार सुवर्ण के स्नि- 


बधत्वादि पर्यायों की अनुभवगोचरता होती है उसीप्रकार आत्मा के भी क्षायिक सम्परदर्शनादिरूप पर्यायों की अनु- 
भवगोचरता होनेसे अर्थात्‌ उनका अनुभव किया जानेसे सुबर्ण के उक्त पर्यायों की भूतार्थता के समान भूता्थता 
होती है। कितु सुबर्ण के शुद्धस्वभावानुभवनकारू में उसको उक्तपर्यायों की अनुभवगोचरता न होनेसे जिसप्रकार 
वे पर्याय भूता्थ नहीं होती उसोप्रकार आत्मा की क्षायिक सम्यग्दर्शनादिपर्याथों को शुद्ध ज्ञायफकभावमात्ररूप 
एक स्वभाव के अनुभवनकाल में अनुभवगोचरता न होनेसे वे क्षायिकदर्शनादिरूप आत्सपर्यायें ( ज्ञानपर्यायें ) भृतार्थ 
नहीं है। सम्यर्दर्शनादिरूप शुद्धनिश्वयनय की दृष्टि से भूतार्थ नहीं है अर्थात्‌ व्यवहारनय की दृष्टि से पभूतार्थ 
है इसका मतलब यह नहों है कि वह आत्मा की नहीं है। बह पर्याय निथ्िवादरूप से आत्मा की हैं- शुद्ध आत्मा 
को शुद्ध पर्यायें है। इनको अभूतार्थता का कारण है उन्हें शुद्धात्मस्वरूपभूत ज्ञायकशाव से- ज्ञान से विभिन्न दे- 
खना। इन तीनों का आत्मा के स्वन्नावभूत ज्ञानगुण में हि अंतर्नावि है। जिसप्रकार सिर्फ प्यायनिष्ठदृष्टि या पयोये- 
कदृष्टि होना ठीक नहीं है उसीप्रकार सिर्फ व्रव्यनिष्ठदृष्टि या द्रव्येकदृष्टि होना भी ठीक नहीं है; क्यों कि सिर्फ पर्या- 
यनिष्ठदृष्टि से अनित्यकान्तनामक वोष आता है । द्रब्याथिकनय ओर पर्यायाथिकनय वस्तु के अंशमात्र का प्रति- 
पादन करती है- संपूर्ण वस्तु का अर्थात्‌ वस्तु के संपूर्ण अंशों का प्रतिपादन नहीं करतो । यदि एक हि. नय सें- 
पूर्ण वस्तु का प्रतिपादक होती तो दूसरे नय की ओर प्रमाण की आवश्यकत्ता ल होती । उसीप्रकार वस्तु के 
अशो का प्रतिपादन भी अश्यक््यप्राय हो जाता। जेनदर्शनानुसार वस्तु नित्यानित्यात्मक है। बह न सिर्फ नित्य 
होती है और न सिर्फ अनित्य भो । शास्त्रकारों ने उसे परिणामिनित्य सिद्ध किया है। अतः वस्तुनिष्ठदृष्टि हो- 
ना हि श्रेयस्कर है। साराश, आत्मा के सभी बिशेषों का वस्तुतः आत्मा के ज्ञानस्वभाव में अन्तर्भाव होनसे 
शुद्धनिश्दयनय को वृष्िट से आत्मा सविशष नहीं है अपि तु अविशेष है | दर्शन, ज्ञान और चारित्र व्यवहारनय की 
दृष्टि से भतार्थ होनेपर भी आत्मा की शुद्धावस्था में उनका पर्यायरूप से सज्भाव तन पाया जानेसे वे शुद्धनिष्दयनय 
की दृष्टि से भतार्थ नही है । 

असंयुक्तत्व- शेत्य और औष्ण्य भिन्नशिन्न जड़ पदार्थों के विरोधी धर्म है। शत्य जल का स्वभावधर्म 


है और औष्ण्य अग्नि का स्वधावधर्म है। दोनों से सहानवस्थान विरोध है। अग्नि से तपाया गया ध'तुपात्र जल 
में डाल देनेसे ठंडा हो जाता है, स्वयं अग्नि जल के सपक में आनेपर बुझ जाती है । ठडा पानी चूल्हेपर रखकर 
लपाया जानेपर जल का तज्ैत्यधर्म विघटित हो जाता है । इससे स्पष्ट हो जाता है कि जहां शेत्य होता है वहा 
औष्ण्य का सद्भाव नहीं पाया जावा और जहां औष्ण्य होता है वहां शैत्य का सद्भाव नहीं होता । औष्ण्य का 
जब अभाव होता है तब ओष्ण्परूप विभावषरिणति से पूर्वकाल की स्वाभाविक स्थिति फिर से इद्वियप्राहय 
होतो है। इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि औष्ण्यरूप विभावपरिणति की अवस्था में शैत्यधर्म का सखू व यथय- 
पि इव्रियगोचर नहीं होता तो भी उसका तुच्छाभाव नहीं होता। तुच्छाभाव के होनेपर स्वाभाविक दोत्यधर्म का 
फिरसे आविर्भाव होना असंभव हो जाता । उष्णावस्था में स्वाभाविक उत्यधर्म की सिर्फ अव्यक्तता होनी है। 
शत्य जल फा स्वभावधर्भ हे और औष्ण्य अग्नि का स्वश्ावधर्स | ओष्ण्य जल का स्वभाव नहीं है। अग्नि से जरू 
जब तपाया जाता है, तब अग्नि के संसर्ग से जलगत शीतलस्वम्ाव में विपरोतता पंवा होती है अर्थात्‌ जल का 
स्वभाव बिकृत हो जाता है। जल के या जल के स्वभाव के साथ अग्नि का या अग्नि के स्वभाव का संयोग 
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होनेसे जल में जो उष्णतारूप सांयोगिक अवस्था व्यक्त होती है वह अनूभ्यमान होनेसे यथार्थ है। जल की उ- 
ह्जरूप अवस्था संयोगजन्य होनेसे अर्थात्‌ जल और ओष्ण्य में तादात्म्यसंबंध न होनेसे संयुक्तता ययार्थ है-सर्वथा 
अभूतार्थ है नहीं । जल का शौत्यस्थभाव जब अनुभवगोचर होता है तब धोत्य के क्रोधि जो औष्ण्य उससे युक्त 
जल की जो विंशावपर्याय उसका अनुभव न होनेसे जल फो उष्णस्वयुक्तपर्याय भूतार्थ नहीं है। यवि उसे भी 
लष॑या सूता्थ माना तो जल के अन्योस्यविरोधी वो धर्भों को उसके स्वभावभूतन्नाव मानना होगा । अतः जल की 
ओऔष्ण्ययक्त पर्याय कर्यंजित्‌ भूतार्थ है और कर्यचित्‌ अभूतायं है । इससे जल का अग्निनिमित्तक उष्णतायुक्त पया- 
बके रूप से अनुभव हो जानेसे सयुक्तत्व भूतार्थ है ओर उसके शीतस्वभाव के अनुभवनकाल में औष्ण्ययक्त 
फ्याय का अनुभव न होनेसे उसका संयुक्तत्व अभूतार्थ है । अतः जल की असंयुक्‍्तता यथार्थ है यह स्पष्ट हो 
जाता है। द्रब्यकमंनिमित्तक मोहयुक्त पर्याय के स्वरूप से अथात्‌ सिध्याद्शनादिरूप भावमोहात्मक पयाय के 
स्वरूप से जब, आत्मा का अनुभव किया जाता है अथोत्‌ आत्मा के द्वारा अपनी सिथ्यादर्शनाविरूप परिणति का 
अनभव किया जाता है तब ऐसी अनुभूति का सद्भाव होनेसे उष्णपर्यायात्मक जल की सयुकतता जिसप्रकार यथार्थ 
होती है उसीप्रकार आत्मा की सयुक्तता यथार्थ होती है; कितु एकान्तरूप से ज्ञान के उपादानकारणभूत आत्मा 
के स्वभाव के अनुभूतिके समय उक्त विभावषयोायों का अनुभव न होनेसे जल की संयुकतता जिसप्रकार भृतार्थ 
नहों होती उसोप्रकार आत्मा की संयुक्तता भूतार्थ नहीं होती । अत- शद्ध भात्मा की बच्तुतः असयकतता होती है। 
साराश, आत्मा की भावमोहसथुक्तता कथचित्‌ भूतार्थ ओर कश्रचित्‌ अभतार्थ होती है। विभावभाबों का अशद्ध 
आत्मा के साथ तादात्म्यसबध होनेपर भी शुद्ध आत्मा के साथ तादात्म्यसंबंध नहीं होता; क्‍यों कि जिनमे तादात्म्य- 
सबंध होता है उनमे स किसो एक का अभाव नहीं हो सकता | विभावभावो का नाश होनेसे उनका शुद्ध आत्मा 
के साथ तादाध्म्य घटित नहीं होता, क्यो कि थिभावों का नाहा होनेपर भी आत्मा का नाश नही होता । 

इसप्रकार यहएपर शद्द आत्सा के पांच विशेषण दिये हुए हैं । पहले तीन विशेषण आत्मा और कर्मपुदंगलो 
के सबध को दृष्टि के सामन रखते हुए दिये गये हे । चौथा विश्ेषण स्थाद्वाद की दृष्टि से आत्मा के अनेकधमंत्म- 
कत्व को सामने रखकर दिया गया है। पाचवा चिशेषण स्वभाव की विकृति को सामने रखकर दिया गया है । 
कर्मपुद्गलों से स्पृष्ट या सश्लिष्ट होनेका आत्मा का स्वभाव नहीं है । कर्मबंध से आत्मा के होनेवाले पर्याय भी 
आत्मा के स्वाभाविकभाव नहीं हं । अतः वे पययि यथार्थ नहीं हें । कमोदिय से होनेबाला आस्मप्रदेशों का संहार- 
विसप भी परनिमित्तजत्य होनेसे और आत्सा का स्वभ्ाव न होनेसे यथार्थ नहीं है । स्वभाव और शक्ति में फर्क यह 
होता हे कि स्वभाव ( सवंथा ) अव्यक्त कभो नहीं होता-अपने आश्रय में व्यक्त हि रहता है, फिर भले हि बह 
अन्यद्रव्य से प्रच्छन्न होता हो । शक्ति अपने अपने आश्रयमभत पदार्थ में कभी व्यक्त होती है तो कभी अव्यक्त होती 
है । शुद्ध खक्ति की व्यक्तता से प्रतिबंधक 'हारणो का अभाव कारण होता हे । शद्धशक्ति के व्यक्तीभवन में कर्म 
प्रतिबधक होते है । अशुद्धिशक्ति पर्यायडाक्ति हे और जिन पर्यायों की वह शक्षित होती है वे मिथ्याद्शनादिरूप विभाव- 
पयायें होतो हे। मुक्त अवस्था से विभावरूप परिणति का आभव होनेसे अज्लुः शक्ति का ह अभाव हो जाता हु। अतः 
मुक्त अवस्था में अशुद्विशक्ति के व्यक्तोभवन का प्रइन हि उपस्थित नहीं होता । अशुद्धिशक्ति पारिणामिकी शक्ति 
मे हि अन्तभूंत होती है । ज्ञान आत्मा का स्वभाव हे । ससारावस्या में यद्यपि वह विभावरूप से परिणत होता है 
वो मो वह अपने आश्रय में अव्यक्त नहीं रहता-व्यक्त हि बना रहता है । अशुद् आत्मा में विभावरूप से परिणत 
होनेकी शक्ति यद्याप विद्यमान रहतो है तो भी वह विभावपरिणति के कारण के अभाव में व्यक्त नहीं होती । आत्मा 
जुद्धशानधरनंकस्वधाववाली हे । व्यवहारतय से उसके ज्ञानदर्शनादि भेद किये गये हे । यद्यपि ज्ञानदशंनादि व्यवहारनय 
को दृष्टि से भिन्नभिन्न दिखाई देते हे तो भो वह शुद्धनिश्वयनय की दृष्टि से आत्मस्वभ्ाव से-आत्मा के स्वप्ाय से 
चित्त न होनेसे ज्ञायकायरूप हि है। ज्ञायकभावरूप एक स्वभाव को दृष्टि से शानदर्शनादि अनेकरूप होनेसे यथाथ 
बहाँ हे । रागठेवा दिख्ष आदयिकाव यद्यपि जोब के स्वतत्त्व बताये यये हे तो भी वह अचेतन द्रव्यकर्म के समान 
जोवश्वभाव के संवारक होनेसे यथा नहीं हे, फिर भले हि वे चेतनान्वित होनेसे स्वतत्त्व कहे गये हो । 


सम्यसारः । २३३ 


बदश्पृष्टत्य, अन्यत्व, अनियतत्व, सविदेषत्व बार संयक्‍तत्व यह भाव सर्बथा अयथार्थ नहों हे । जीव को 
कमंबद्ध अवस्था की अपेक्षा से यह्‌ माव कर्यंत्ित्‌ यथार्थ भो हे । यदि यह भाव सर्वया अयथार्य होते या अधिद्यमान 
होते तो यथार्थ आत्मा की प्राष्ति का उपाय ज्ञास्त्रकार क्‍यों बताते ? सांख्य पुदध ( आत्मा ) को सर्वथा अबद्ध हि 
मानते आये है । ईइव रकृष्ण ने सांस्यकारिका में “ बध्यते न सुच्यते पुरुष: ' हन दब्दों में उक्त अभिप्राय व्यक्त किया 
है । जैन यद्यपि आत्मा को शुद्धदव्याथिकतय की दृष्टि से अबद्धस्पृष्ट मानते हे तो भी व्यवहारनय की दृष्टि से उसे 
बद्धस्पृष्ट भी सानते हूँ । सांस्य और जनों में यह भी एक फर्क है । 

*त॑ शुद्धनय विजानोहि ” इस वाक्यांश का स्पष्टीकरण तात्पयंवृत्ति मे * त पुरुषमेवा्ेदनयेत शुद्धनिइ्चय विषय - 
त्वाच्छुद्धात्मसाधकत्वाचछुद्धाभिप्रायपरिणतत्वाज्च शुद्ध विजानीहीति भावाय॑: ” इसप्रकार किया गया है  अर्थ-यह 
आत्मा शुद्धतय का विषय होतेसे शुद्ध आत्मा का साधक होनेंसे और शुद्धभावरूप से परिणत होनेसे उसे अभेदनय से 
शुद्ध जान । 

बद्धस्पृष्टादिभावों का शुद्ध आत्मा के साथ किसी भी प्रफार का संबंध न होनेंसे उसका स्वभाव आराध्य है 
यह बताते हँ- 

न हि विदधति बद्धस्पृष्टभावादयो5मी स्फुटमुपरी तरन्तोषप्सेत्य यत्र प्रतिष्ठाम्‌ ॥ 
अनुभवतु तमेव द्योतमानं समनन्‍ताज्जगदपगतमोहीभूय सम्यक्स्वभावम्‌ ।। ११॥ 


अन्वय- अमी बद्धस्पृष्टभावादयः यत्र एत्य स्फुर्ट उपरि तरन्तः अपि प्रतिष्ठां न हिं बिदधनि तें 
समन्तात्‌ द्योतमानं सम्यक्स्वभाव एबं अपग॒तमोहीभूय जगत अनुभवतु । 

अर्थ - जहां पहुचकर अथात्‌ द्रव्यक्म के उदयादिझप निमित्त से प्रादुर्भूत होकर जो यह बद्धस्पृष्टत्वादिरूप 
भाव थअथात बद्धस्पष्टमच, अन्यत्व, अभियतत्व, सचिशेषत्व, आर संपुक्तत्व इनरूप जो यह विभावात्मक और उपचरित 
भाव स्पष्टरूप से ऊपर हि तरते रहते ह-+नत्यत्यतिछूप नर्ीं होते अथात्‌ तादात्म्य को प्राप्त नहों होते-नित्यसब्रध 
से युक्त नहीं होते, उस सभी अवस्यथातों में प्रकट होनेयाले आत्मा के समोक्षीन-विबंध और निब्कलंक स्वभाव का 
भावमोहरहित होकर-रागद्ेषाउिरूप विशवभाकों के रूप से परिणत न होकर जगत्‌-मसारी जीव अनुभव करे । 

त. प्र.- यत्र शुद्धनिश्वयनयापेक्षया शुद्धात्मनि तच्छुद्धस्वभावे वेल्यागत्यामी बद्धस्पष्टभावादय: 
स्फुट व्यक्लमुपरि तरन्तोष्प्यात्मस्वभावरूपेणापरिणमनात्ततो भिन्नतया तत्र विद्यमाना अपि प्रतिष्ठां 
नियतस्थिति न हि नेव विधदति कुर्वन्ति, तमेव समन्तात्सर्बास्ववस्थासु द्योत्तान प्रकाशमान । 
प्रकटी भवन्तसित्यथं: । सम्यक्स्वभाव शुद्धज्ञानघनंकस्वभाव॑ जगज्जगन्निवासिजन: । जगतइचेतनाचेतना- 
त्मकत्थात्सबंप्राणिनां शुद्धात्मस्थ्भावगोचरोकरणानहुंत्वास्केधाडिचदेव तबहेत्बाज्जगच्छब्दार्थ बाधित्वा 
तहस्थयात्तत्सम्बद्ध भव्यमनंजजीवब्रहण कृत जगच्छब्देन । अफातमभोहीभ्यानपगतमोहः सन्नपगतमभोहों 
भ्त्वाइ्नूभवत्वनुभवगोचरीकरोतु । अज्त्येत्येतिषदेत बद्धस्पृष्टभावादीनामन्यतः कुतश्चिदागमन संसू- 
उ्यते, अन्यत्र स्थितानां भावानां स्थानानतरागसनदशंनात्‌ । आद्यो बद्धस्पृष्टभाव: क्ंपुद्णले: साक- 
मात्मन्यागत: । संसारिण आत्मतः शुद्धात्मनों भिन्नत्वमपि तस्य कर्मकतुकत्वात्कर्मपुद्गले: सार्धमात्म- 
न्यागतम्‌ । आत्मनोउनियतत्वमप्युच्चावचगत्यपेक्षया ज्ञानगुणवद्धिहान्योजोविप्रदेशसंहारविसर्पयोर्ता कर्म- 
कृतत्वात्कमंपुद्गल: सम॑ समागतम्‌ । रागद्वेघरूपभावकर्मात्मकसंयुक्तत्वमपि कर्मंकायंत्वादचेतनकर्सेलि: 
सहात्मन्यागतम्‌ । रागद्वेषात्मकभावकर्मणामशुद्धादात्सनो5भेदेपि शुद्धनिइ्वयनयापेक्षया शुद्धात्मना सम्य- 
स्धाभावाच्छुद्ावस्थायां तेषां सर्वधाष्भावात्तेषां रागद्ेषादीनामात्मना संयुक्तत्वमेवेति भाव:। शुद्ध निइच- 
यनयेन शुद्धात्मनः शुद्ध्षानधनंकस्व॒भावत्वाज्जञानदर्शनादिविशेषाणां व्यवहारनयाविर्भावितत्वाच्छुद्धनयेन 


श्श्४ड .# शीऋषभसनाथविगंबरजेनंग्रंभप्रकाइनस स्थायाः 


न तेषां विशेषाणासात्मीयत्व॑ सिदृध्यति । परसार्थत एते विशेषा एकेस शुद्धज्ञानघनंकस्वभावेनात्मना 
निष्पीता: । अत: केवलज्ञानिना बीतरागनिविकल्पसमाधिरतेन वेकस्येव शुद्धज्ञानघनस्वभावस्येवानु भूय- 
मानत्वाचेते ज्ञानदशंनादिविशेषा: परमार्थत आत्मीया भवितुमहेन्ति । उक्त चास्मिप्लेव ग्रन्थेप्यश्र- 
“ बवहारेणुवद्िस्सइ णाणिस्स चरित्त दंसणं णाणं । ण वि णाणं ण चरित्तं ण दंसणं जाणगो सुद्धो ॥ 
अत्रत्यापगतमोही भ्येत्यनेनापगतमोहेनात्मना शुद्धज्ञानधनेकस्वभावस्यथात्मनो नुभवनमशक्यानुष्ठानमिति 
ज्ञापितं भवति, मोहस्य संशयविपय्यंयाद्यज्ञानोत्पत्ति निमित्तभृतत्वात्‌ । संसारिणां जोवानामनादितो 
मोहमहामयप्रस्तस्वभाव भतशुद्धबो धत्वाच्छुद्धजानघनेकस्व भावात्मा नु भ्तिदुले भा जाता । अतो निर्बाध- 
बोधाधिगमार्थेम्ोहो जय्यो जेयश्च विजेतव्य:, तहिजयमन्तरेणात्मदर्शनासम्भवात्‌ । भो भव्या: ! असी 


बद्धस्पृष्टभावादयो यद्यप्यस्यां संसारावस्थायामात्मनि लब्धप्रतिष्ठा इब दृश्यन्ते, तथापि तेषामन्यकतृक- 
त्वादनात्मीयत्वाद्विधूननं नाइविधेयं, मोहप्रहाणेनेंब तस्य सुविधेयत्वात्‌ । मोहनीये कर्मणि समूलकाष 
कषिते सति समारोपसम्भवाभावाद्द्धस्पृष्टभावादिश्न्यशुद्धनानधनेकस्वभावशुद्धात्मानुभतिर्जायते । अतः 
प्रथमतस्तावन्मोहनीयं कर्म समूलका्षं कषितव्यं, अकषितमोहनीयानासात्मदर्शनासम्भवात्‌ । 

विवेचन- बंद्धकर्मों के स्पर्श से युक्‍तत्व, द्रव्य की गौणता से और पर्थायों की मुख्यता से विभावपर्यायरूप से 
परिणत हुई आत्मा का शुद्ध आत्मा से भिन्नत्व, गत्यनुसार ज्ञानगुण के आवृतत्व के विषय में तरतसता-वद्धिहानि 
होनेसे या संहार-विसर्प से युक्त होनेसे अनियतत्व, शुद्धतिश्चयनय की ग्रोणता से और व्यवह्वारनय की मख्यता से 
सम्यग्ददानादिरूप भेदों की कथचित्‌ यथार्थता होनेसे सविशेषतत्व, और मोहनीयोदयजन्य भावमोहात्मक विभावभाव 
अशुद्धनिश्चयनय की दृष्टि से अशुद्ध आत्मा से अभिन्न होनेपर भी बिनष्ट होनेवाले होनेके कारण उनके साथ शुद्धनिश्चय 
की दृष्टि से अभेव न होनेसे अर्थात्‌ संयोगसात्र होनेसे असंयुकतस्व हन भावों का अशुद्ध आत्मा के साथ अभेद' होनेपर 
भो शुद्ध आत्मा के साथ तादात्म्य न होनेसे बह ऊपर हि तरते है अर्थात्‌ आत्मा के स्वभावभत शुद्ध ज्ञायकभाव के 
समान अनादिनिधन नहीं है । इन भावों का शुद्ध आत्मा के साथ या उसके ज्ञायकावरूप स्वभाव के साथ तादा- 
स्म्यसंबंध न होनेसे आत्मा की अशुद्ध अवस्था में उन भावों का सद्भाव होसेपर भी आत्मा की या उसके स्वभाव 
की समीचीनता बनो रहती है। अत सभो अवस्थाओं से शुद्धनिश्चयनय की दृष्टि से समीच्ीन-अद्ृषित आत्मा का 
या उसके शुद्धस्वभाव का ससारावस्थ भव्य जीवों को अनुभव करना चाहिये । इस शुद्ध आत्मा को अनुभति के 
लिए भावमोहात्मक विभावभावों का अभाव करना आवश्यक है; क्यों कि जबतक मोहात्मक विभावभावरूप जीवपरिणति 
का सद्भाव होता है तबतक बह परिणति शुद्धस्वभावविरोधिनी होनेसे गद्ध आत्मस्वरूप को अनुभूति होना असंभव 
होता हैं । यह शुद्ध आत्मा का केवलज्ञानात्मक शुद्ध स्वनाव ससारी जीब को सभो अवस्थाओं में सूर्य प्रकाश के समान 
प्रकट-अभिव्यक्त रहता है/ फिर भरते हि यह फेमावृत हो। कर्मावृत होनेसात्र सौंउस स्वभाव की प्रकटता'ओं 
तरतमता या उसका अभाव होता असंभव है । मेघपटलरूप आवरण को तरतमता से सूबंप्रकाश को प्रकटला में तर- 
तमता यद्यपि अज्ञानी जीव के दिखाई देती है तो भो मेघपदल के ऊपर सूृरंप्रकाश जेसा का तेसा बना रहता है- उसमें 


तरतमता नहों होती । अतः अज्ञानी जीव जिसप्रकार मेघपटलरूप आवरण को तरतमता को स्॒यप्रकाश की तरतमता 
समझ बेंठता हे उस्तोश्रकार कर्माचरण की तरतमता को जोवस्वभाव की प्रकटता को तरतमता समझ बंठता है । 
बस्तुतः जिसप्रकार सूयप्रकाश की प्रकटता में तरतमता नहीं होती-बह पूर्णहप से प्रकट रहता है उसीघ्रकार आत्मा 
के श॒द्धस्वभाव की प्रकटता में तरतमता नहीं होती, फिर भले हि. वह उस आत्मस्वरूप को आवुत्त करनेवाले कर्मों 
की आवरकता में तरतमता हो । अतः संसारी आत्मा को सभो अवस्थाओं सें आत्मा का स्वभाव अविच्छिन्नरूप से 
जसा का तंसा बना रहनेसे-उसमें तरतमता न होनेसे सिर्फ क्ंनिमित्तकविभावभावात्मक पटलों को हटासका कास 
उसे करना है । पढल के हुटते हि उसका शुद्धस्वरूप प्रकट हो जाता है ।,अतः अपनी भंदज्ञानात्मक सामर्थ्य भावमोहा- 


समयसार) २३५ 


स्मकविसावधावों का असाव करना हि भव्य जोयों का फर्ज है। उक्त विभावभावों का अभाव करके भव्य जीवों 
को शुद्ध आत्सस्थरूप का अनुभव करना चाहिये | सोहात्मक विभावभाव हि आत्मदर्शन नहीं होने देले। भावमोहर हित 
आत्मज्ञान आत्मवर्शान का प्रतिबंधक नहीं है। यवि मोहरहित अल्पन्ञान आत्मदर्शन का प्रतिबंधक होता तो चतुर्थ 
गुणस्थान से बारहवें गुणस्थानतक की जीव की अवस्थाओं में ज्ञान की सेघपटलाच्छज्न सूर्य के समान पूर्ण व्यक्तता न 
होनेके कारण अल्पता होनेसे उक्तगुणस्थानवर्ती जीवों को आत्मस्वरूप का दर्शन कदापि नहीं हो पाता । साराश, 
बडद्स्पुष्टत्व, अस्प्रत्य, अतियतत्व, संयुक्तत्व और क्षायोप्शसिक दर्शतज्ञादादिरुप विद्येप कर्मतिसित्तक होनेसे और 
क्षायिक दर्शनशानादिरूप विशेष कर्मनिमित्तव और उपचरित होनेसे बह भाव आत्मा के-आत्मस्वामिक नही है; 
क्यों कि आत्मा का स्वप्ावभूत ज्ञान नेसित्तिक और उपचरित नहीं होता-नेसगिक होता हे । परकलुक भाव आत्मा 
के स्वभावभूत भाव कंते हो सकते है? एंसे आत्मस्वभाव की प्राप्ति का भेंदज्ञान हि जमोघ साधन ह। 

भेदज्ञान की सामथ्यं से सपर्ण बंधों का अभाव करके अतरग मे आत्मस्वभाव का ज्ञान नीचन्‍्तन करनेसे 
ध्याता को शुद्धात्मस्वरूप की प्राप्ति होती हे इस अभिप्राय को व्यक्त करनेवाला कलश फहले हें- 


भूत भान्तमभतसेव रभसान्निभिद्य बन्ध सुधी- 
यंद्चन्त: किल कोप्पहो कलूयति व्याह॒त्य मोह हठात्‌ । 
आत्सात्मानुभवेकगम्यमहिमा व्यक्तोः्यमास्ते ध्ुवं 
नित्य कर्क छडकपछझकविकलो देव: स्वय शाइवतः ।। १२ ।। 
अन्वय- अहो ! यदि किल कः अपि सुधोः भूत भान्‍्तं अभूतं बन्धं रससात्‌ निर्भरिद्य एवं मोहं 
हठात्‌ व्याहृत्य अन्त: कलूयति आत्मानुभवेकगरम्यमहिसा नित्यं कमंकलडःकपडकविकलः: शाइवत: देवः 
अय॑ आत्मा स्वयं ध्रुव व्यक्तः आस्ते । 
अर्थ- है भव्य जीवों ! यवि कोई भो सम्पण्शानी-सम्यग्दष्टि जीब भूतकाल में हुए, वर्तमानकाल में होने- 
होनवाले और भविष्यकाल में होनेवाले बंधो फो अपनी ( भवज्ञानात्मक ) सामर्थ्य से तोहकर हि उनका नाश कर 
डालनेपर हि मोह का ( भावमोह का ) शीघ्र नाश कर अंतरंग में अनुभव करने लगा तो जिसका साहात्म्य एकमात्र 
स्थानुभ्व से जाना सकता है, जो आत्माको कलंकित करनेवाले कमंरूप कोचड से रहित होती है, जो आत्मस्वरूप 
में रममाण होती है-स्वानृभवनिभग्न होती है ऐसी यह शुद्ध आत्मा स्वयमेव व्यक्त हो जाती है यह निश्चित है । 
त. प्र.- अहो भव्या, ! यदि किल को5पि कइ्चना5पि सुधी: शोभनबुद्धि: सम्यग्जानी सम्यरदु- 
छिटया भव्य: भतसतीतकाले संसारावस्थायां कृतं सकषायत्वादात्मतदात्तकमंपुद्गलानां संइलेषं, भान्तं 
बतेमानकाले सकषायत्वात्क्रियमाणमात्मप्रदेशात्मादत्तकर्मपरसाणुनां संश्लेषं, अभतमग्रे भविष्यति काले 
सकषायत्वात्करिष्यमाणमात्मप्रदेशात्मोपात्तकमंपरमाणनां संइलेष॑ रमसात्सामथ्येंन। भेद्मानबलेनेत्यर्थ:। 
निर्भिद्य निःशेषं भित्त्योद्प्रथ्य सब्लिष्टकर्मपुद्गलानात्मप्रदेशेभ्म: पृथक कृत्वेब सोहं मोहनीयं भावात्मक 
कर्म हठाह्वलात्कारेण शीघ्र वा व्याहत्य तपोध्यानादिभिः क्षपयित्वाधन्त: अन्तरात्मनि कलयति स्वानुभव- 
गोचरतां नयति तहि तस्य तथाउन्तरात्मन्यात्मानमनुभवतः शुद्धनिइ्चयनयापेक्षया नित्यं सतत क्मंकल- 
इकपडकविकल: कर्मकलडकरहितो5विनव्वरत्वाच्छाब्वतो नित्यो देवः स्वशुद्धस्वरूप एवं रममाणो5्य- 
मात्सानुभवेकगम्यसहिसा55त्मानुभवरूपेकसाधनगस्यमहिमात्सा । आत्सानुभवेनेवेकेन गस्यो5घिगम्यो 
महिसा विभवो5विकल्ल सामर्थ्य निखिलज्ञेयज्ञप्तिवीय यस्य सः। आत्सा श्रुवं निविचतं यथा स्यात्तथा 
स्वयमेब व्यक्तो5तुश्नवनगोचर आस्ते सवति । तपोध्यानादिभिमोहिनीयाखूथ॑ द्रव्यभावकर्म क्षपयितव्यमिति 


२३६ क्रीऋषभनाथविगंव रजैनप्रंधप्रकाशनसंत्याया: 


भाव: । तस्मिन्क्षपिते सति लब्धमोहनीयास्यकर्सपुदुगलानामात्मनो विगलितत्वात्तदुदयजन्यमिथ्यादर्श- 
नादिरूपवेभाविकभावानुपपत्तेनूतनमोहनी यकर्म बन्धासम्भवादू विष्यत्यपि.. कालेघनन्तसंसारकारणभूत- 
मिथ्यावशंतादिरूपवेसाविक भावोत्पत्त्यसम्भवाहन्धा भावो भवति । अतस्तपोध्यानादिभिमोहनीये कर्मणि 
क्षपिते सति भतभाविभवत्कालभाविबन्धाभावों भवति | तदभावे व विगलितकसंमलकलड्कस्य नित्य- 
स्पात्मानुभूतिरूपकसाधनगस्पज्ञेपज्ञानसाधनानन्तवीयंस्पात्मनो नि३ुलयेन साक्षात्कारो भवति । अतोष्प- 
वर्गावस्‍्थाप्राप्त्यभिलाषयता प्रथमतस्तावत्तपोध्यानादिमिमोहनीयं कर्सेब क्षपयितव्यमिति भावः, तत्क्ष- 
पणसन्तरेण शुद्धात्मस्वरूपप्राप्तिसाधन भूतस्वसंवेदनज्ञानप्रादुर्भ्त्यसम्भवात्‌ ॥॥ 

विवेचन- इस कलश के द्वारा शुद्ध आत्मा के साक्षात्कार का उपाय बताया गया है । मोहनीय कर्म एक 
ऐसा प्रबल कर है कि उसके उदय से जो भिथ्यादर्शनादिरूप वंभाधिकभाव आत्मा में व्यक्त होते हैं उनसे आत्मा 
को अनत ससार में परिश्रमण करानेवाला कम्ंबन्ध होता है। इसी कारण से आत्मा की प्राप्ति के लिए भोहनीय 
कम का क्षय करना आसदयक है । इस कर्म का नाश होनपर वतंमानकाट में सिध्यादर्शनादिझूप बंशाविक्ाव उत्पन्न 
नहीं होते । उतके अभाव से वर्तमानकाल में अनत ससार दे कारणभूत और आत्मसाक्षात्कार में बाधाएं उपस्थित 
ऋरनेबाला वर्ग का बध नहीं होता | इस बंध के अभाव से भविष्यकाल में भी ऐसे बसों का बध नहीं होता । 
इसतरह मोहवीयकरम के क्षय से किसी भी तरह का बध ने हंजेंये जात्मानुभव से आनेवाली बत्धाएं स्ववमेव नष्ट 
हो जाती दै। इनके सष्ट होनेपर नित्य, कर्ममलरहित और आदानभूतिसात् से जिसके निखिल ज्ञेघ पदार्थों को 
उनके के सभी पर्यायोंस।हत जाननेकी अनस्त वीघप॑-साम*्य का पाए होता है ऐसी आत्मा का साक्ञास्कार स्वयग्रेत हो 
जाता है । अह:; भुरूणु भव्य आत्मा फो सबसे पहले मोहतीयकर् का क्षय करता चाहिये; क्यो कि इसका क्षय करने - 
पर ।ह भेदज्ञाद के हारा शुद्ध्ानघर्न कर्व॒भाववाली आत्मा कः उनभव प्राप्त होता है। 

अपनी आत्मा से शद्ध आत्मा की स्थापना कर उस आत्मा की अनुमति में स्थिर होना हि शद्धात्मप्राप्ति 

का उपाय है यह बताते है- 


आत्मानुभूतिरिति शुद्धनयात्मिका या ज्ञानानुभूतिरियमेव किलेति ब॒द॒ध्वा । 
आत्मानमात्सनि निवेश्य सुनिष्प्रकम्पमेकोइस्ति नित्यमवबोधधन: समनन्‍्तात्‌ ॥१३॥ 


अन्वय- इति या ज्ञानानुभति: (सा) किल इय॑ शुद्धनयात्मिका आत्मानुभूतिः एव इति बुद्ध्वा 
आत्मनि सुनिष्प्रकम्पं समन्‍्तात्‌ निवेश्य एक: (समन्तात्‌) अवबोधघन: अस्ति । 

अर्थ- इसप्रकार मोहनीयकर्म के क्षपण से ( उसका क्षय किया जानेसे ) भूतफालीन, वर्ततानकालीन और 
सविष्यकालीन बधो का नाश हो जानेसे जो शुद्ध ज्ञान का अनुभव प्राप्त होता है वह शुद्धनयरूप आत्मानुभतिरूप हि 
है ऐसा जानकर जो शुद्ध आत्मा को अपनो आत्मा में पूर्णया और निदचलरूप से स्थापित करता है बह कमंमलरहित 
ओर सावकमंरहित होकर एकरूप होता हुआ ( केवलज्ञानप्राप्ति के अनन्तर ) नित्य अर्थात्‌ अनन्तकालतक 
झन पिण्डरूप बना रहता है। 

त. प्र.-इतीत्थममुना प्रकारेण । मोहनोयकमेक्षपणाद्भूतभाविभवद्न्धविनाशनेनेत्यर्थ: । था 
आनाभूतिः शुद्धज्रानानुभवः सा किल परमसायतः शुद्धनयात्मिका शुद्धनयस्वरूपा आत्मानुभूतिइशुद्धस्वरूप- 
केवलशानानुभवनमेव, नान्यत्किड्चन । शुद्धनयापेक्षया ज्ञानात्मनोरभिन्नत्थादात्मा शानमेव | हि 
बुद्ध्वा ज्ञात्वा यः शुद्धमात्मानमात्मनि स्वात्मनि सुनिष्प्रकम्पं सुतरां स्थिरो यया भवति तथा समन्‍्ता- 
त्सामस्त्येन निवेश्य संस्थाप्य तत्र स्थिरीभूयको विगलितद्रब्यभावकर्ममलकलडको नित्यसनन्तकारलँ 


समयतसार:ः । र्शे७ 


यावदबबोधघन: केबलज्ञानपिण्डरूपोइस्ति भवति । मोहनोयकर्मक्षपणेन समुपजायमाना ज्ञानानुधतिर्शु- 
डनि३चयनयापेक्षया ज्ञातात्मनोरत्योन्यभिन्नत्वादात्सानुम्ृतिरेवेति विनिश्चित्य यः: कब्चित्स्वात्मनि 
शुद्धात्मानं सामस्त्येन सुस्थिरं स्थापियत्वा तत्रंव शुद्धात्मस्वरूपानुभवनकर्मणि स्थिरीभूय यदा विगलित- 
सकलकर्ममलूकलड़को भवति तदा स नित्यमनन्तकालं यावत्केवलज्ञानमयो भवति । केवलज्ञानं नित्य॑ 
तदावारकद्रव्यभावात्मककमंण: क्षीणत्वात्तत्र तारतम्यासम्भवात्‌ । 


विवेचन- मोहंनीयकर्म के उदय से कमंबद्ध असमर्थ आत्मा भावघोहात्मक विभावरूप से परिणत होती है । 
यह परिणत्ति अशुद्ध होती है। जिससमय जीव इस विभावरूप से परिणत होता है उससमय उसझी भेदज्ञानरूप से 
परिणति नहीं हो सकती; क्‍यों कि एक हि समय सें एक हि द्रव्य फी दो विभिश्नजातीय परिणतियां नहीं हो सकती। 
मोहात्मक विभावपरिणाम और भेवज्ञानात्मक परिणाम इनमें विरोध है । मोहात्मकविज्नावपरिणाम भेंदज्ञान का 
और आत्मानुभूति का प्रतिबन्धक होता है। अतः भावमोह/त्मक जीवपरिणत्ति का अश्नाव हानेपर हि शब्घात्मस्वरूप 
की प्राप्ति होती है यह अभिम्राय सुतरां न्पष्ट हो जाता है। भावमोहात्मक परिणति के अभाव में होनेवाली ज्ञानानुभ्ति 
आत्मानुभतिरूप हि होती है । भात्मा का स्वश्नावभूत शुद्ध ज्ञात और शद्ध आत्मा इनसे चद्ध निश्चयनय को दरिट से 
अभेद होता हैं। अत' आत्मानुभूति और ज्ञानानुभूति इनसे अभेद होजेसे दोनों एकरूप है । ज्ञानानभात ओर आत्मा- 
नुभास अभिन्न है। ऐसा निश्चय कर शुद्ध आत्मा को अपनी आत्मा में स्तापित कर दाद्ध आत्मा व डअनभव करना 
धाहिय । आत्मानुभूति मे निश्चल होनेसे आत्सा से कमंपुद्गल फलवानसामर्थ्यविकल होकर छूट जाते हे । पातिकर्मो 
के छूट जानेपर स्वच्चायमूच अविनश्वर केवलजान आत्मा में निःरण हो जाने व्यय हो जाता है--उत्पास या 
अभिष्यक्षत थे, दाद नित्य स्पा अविनमबर और तारतम्१रहिद हो जाता ६: थे, कि उस उपस्था से फेबा ज्ञाना- 
बरणकर्म का अदध्ाव हुआ होदा & । 
जो सपूर्णशप से शुद्ध आत्मा का अनुभव फरता है व सपुर्ण जिनशासन का अनु करता है इस अभिप्राष 
को अब व्यक्त किया जाता है- 


जो पससदि अप्पाण अबडपुद्ध अणण्णमविसस । 
अपदेससुत्तमज्ञझ पससदि जिणसासण्ण सब्बे ॥ १५॥ 
यः पश्यत्यात्मानमबद्धस्पृष्टमनन्यमविशेषम्‌ । 


अपदेशसृत्रमध्य पद्यति जिनशासन सर्वेम्‌ ॥। १५ ॥ 
अन्वयार्थ-- (यः ) जो ( आत्मानं ) आत्मा का ( अबद्धपुद्‌ठं ) अबद्धस्पृष्टरूप से ( अननन्‍्यं ) 
अनन्यरूप से (अविशेषं ) अविशेषरूप से, नियतरूप से और असयुक्तरूप से ( परच्यति ) अनुभव 
करता है वह ( अपदेशसूच्रमध्यं ) जिस मे द्रव्यश्रत का याथार्थ्य अन्तर्भूत है ऐसे (सर्च ) सपूर्ण 
( जिनदासनं ) जिनोपदेश का या शुद्ध आत्मा के स्वरूप को जाननेवाले या अनुभवकरनेवाले ज्ञान 
का वह ( परद्यति ) अनुभव करता है । 





बेन तत सूत्रम । यद्वा सूत्यते बध्यते आत्मना तादात्म्येन मम्बध्यते येतेति झूत्रम्‌ । लेन सुत्रमित्यस्य ज्ञानभित्यर्थ: ॥ 
गपदेश: शब्द तस्थ सूत्र श्ञानम । द्रव्यश्रुतज्ञानमित्मर्थ: । तस्य मध्य याधार््य॑ यप्मिस्तत्‌। २-० जिनः शद्घात्मा 
शास्यते स्वायत्तीक्रियते येन तत्‌ | शुद्धात्मज्ञानमित्यथं: । 


श्हेट शीत धनाथदिशंधरजैनप्रंथप्रकाइतसंस्वायाः 


आ. ख्या.- या इयं अबद्धस्पष्टस्य अनन्यस्थ नियतस्यथ अविशेषस्य असंयुक्तस्य च व्सत्म- 
नः अनभति: सा खल अखिलस्य जिनशासनस्य अनुभूतिः, श्रुतज्ञानस्य स्वयं आत्मत्वात्‌ 
ततः ज्ञानानभतिः एवं आत्मानभ्तिः । कितु तदानों सामान्यविशेषाविभवितिरोभावाष्यां 
अनभयमान अपि ज्ञानं अबद्धलब्धानां न स्वदते । तथा हि- यथा विचित्रव्यच्जनसंयो- 
गोपजातसामान्य विद्येषतिरो भावावि्भावाभ्यां अनुभ्यमानं लवण छोकानां अब॒द्धानों व्य- 
आ्जनलब्धानां स्वदते, न पुनः अन्यसंयोगश्स्यतोपजातसामान्यविशेषाधिभवितिरोभा- 
वाभ्याम | अथ च यदेव विशेषाविभविन अनुभूयमानं लवण तदेव सामान्याविभविन 
अपि । तथा विचित्रज्ञेयाफारकरम्बितत्वोपजातसामान्यविशेषतिरों भावाविभभावाभ्यां अनु- 
भूयमान ज्ञानं अबुद्धा्नां ज्ञेयलुब्धार्ता स्वदते, न पुनः अन्यसंयोगशून्यतोपजातसामान्यविशे- 

घाविर्भावतिरोभावाभ्याम्‌ । अथ च यदेव विशेषाविभविन अनुभूयसानं ज्ञान तदेव सामा- 

न्याविभविना5पि । अलब्धबुद्धानां तु यथा सेस्धवखिल्यः अन्यद्रव्यसंयोगव्यवच्छेदेत केवल: 

एवं अनुमूयानः स्वतः अपि एकलव्णरसत्वात्‌ लवणत्वेन स्वदते, तथा आत्मा अपि 

परद्रव्यसंयोगव्यवच्छेदेन केवल: एवं अनुभूयमानः सर्वत: अपि एकविज्ञानघनत्वात्‌ ज्ञान- 

त्वेन स्वठ्ते । 


त. प्र.- अबद्धस्पृष्टस्य शुद्धनिर्चनयापेक्षया बन्धाभावाह्ृद्धकर्मणाउस्पृष्टस्थानन्यस्पावस्थान्तरग- 
तत्वेषपि स्वीयज्ञानमात्रस्वभावस्याप्रच्यतेभिन्नत्वमप्राप्तस्य, अवस्थाभेंदेन व्यवहारनयेन ज्ञानस्य तारत- 
मस्पदर्शने5षि परमार्थंतो ज्ञानवृद्धिहान्यसम्भवान्रियतस्यथ, व्यवहारनयेन दशेनज्ञानादिपर्यायवत्त्वेषि शद्ध- 
निदच॑यनयापेक्षया पर्यायविकलत्वादविशषस्य, स्वस्वभावपरित्यागपुर्वकमिथ्यादर्शनाबिभावमोहादिरूपे 
णापरिणमनाच्छुद्धनिश्वयनयापेक्षया मोहात्मकविभावभावसंयोगविकलत्वादसंयुक्तस्य चात्मनों ज्ञायक- 
भावमात्रेकस्वभावस्यानुभूतिरनु भव: । साध्नुभृति: खल परमार्थतो5ईखिलस्यथ जिनशासनस्थ भावश्वुत- 
रूपस्य शुद्धात्मप्राप्तिक्रियापरिण्त्याश्रयत्वात्तत्माप्तिक्रियाकर्तुर्वा ज्ञानस्याप्नुभृति: श्रुतज्ञानस्थ भावश्वुता- 
त्मकज्ञानस्थ स्वयमात्मत्वात्‌ । जिन॑ सम्मवि्भतकेव ल ज्ञानस्वरूपानन्तपर्यायं शुद्धमात्मानं शास्ति 
स्वायत्तोकरोतोति जिनशासनम्‌ । “व्यानडबहुलम  इति कतंयेनट्‌ । श्रुतज्ञानविशेषः इत्यर्थ: ॥ ततस्त- 
स्मात्का रणाज्ज्ञानानुभूतिरेव ज्ञानस्यापनुभवनमेवात्मानुभूतिरात्मानभवनम्‌ । किन्तु तदानो ज्ञानानुभ- 
तिकाले आत्मानुभृतिकाले वा सामान्यविशेषाविर्भावतिरोभावाभ्यां सामान्याविर्भावविशेषतिरोभावप्र- 
कारेण भूत ताभ्यां लक्षितं वा। “येनाइगविकारेत्थम्भावों ” इतीत्थम्न्ावे भा। यत्र सामान्यस्यावि- 
भावों विशेषस्य चर तिरोभावो जातस्तज्ज्ञानम्‌। आविर्भतसामान्यं तिरोभतविशेष॑ क्र ज्ञानमनभ्यमा- 
नमप्यवद्धलब्धानामविज्ञातज्ञानसासान्याना ज्ञानविशेषात्मकपर्यायि राकृष्टानां चाउज्ञानिनाम । एकान्तेन 
पर्यायमाजदृष्टोतामित्यर्थ: । न स्वदते तेभ्यो न रोचते नानुभवगोचरतां याति । तथा तदेबोषपादयति- 
“यथा येन श्रकारेण विचित्रव्यज्जनसंयोगोपजातसामान्यविशेषतिरोभावाविर्भावाभ्यां नानाविधलबडूगा- 
विगन्धद्रव्यसम्भेलनप्रादुर्भतसामान्यतिरो भावविशेषाविभवाध्यास्‌_ । विचित्राणि नानाप्रकाराणि कष 
तानि व्यञझूजनानि लवड॒गाविगस्धद्रव्याणि चर विचित्रव्यडजनानि । तेषां तेर्वा संपोगेन सम्मेलनेनोप- 


सम्रयसार: २३९ 


जातो प्राडुभूती सामान्यतिरोभावविशेषादिर्भाबौ यो ताभ्यामृपलक्षितम्‌ । पूर्ववदित्यम्भावलक्षणा भा । 


अनुभूयक्ानसन्‌ भवगोचरीकरियमाणं रूवर्ण संन्धवमबुद्धानामधिज्ञातलवणसामास्यस्वरूपाणा व्यडजनल 
ब्धानां लबडुगसरीचादिगर 


६8 /किसक धद्रव्यसयोगजन्यणिशिष्टस्वादलब्धानामुपदंशलब्धानां वा स्वदते तेभ्यो रोचते 
तेषां सनन्‍्तोष॑ न जनयति, न पुनरन्यसंयोगशन्यतोपजातसामान्यविज्येषाधिर्भावतिरोभावाध्यामन्यलब- 
ड्गादिगन्धव्रव्यसंयोगवेकल्योत्पन्नसामान्याविर्भावविदेषततरोसावास्यामुपलक्षित रूवर्ण न रोचते । 
अन्ये्षा लवडूगादिगन्धव्रव्याणां यः संयोगस्लेर्या लवणस्य यः संथोगस्तस्थ शन्यमभावों यत्र लूवणे तद- 
न्यव्रव्यसंयोगशून्यमू । तस्यथ भाव: । तयोपजातो समुद्गतो यो सामान्याविर्भावविशेषतिरोंभावो 
ताभ्याम्‌ । इत्थम्भावलक्षण भा। ये लवणलवइगमरोचादिगन्धद्रव्यसंयोगावस्थाविशेषलब्धास्तेभ्यो 
लक्षदःगादिनाना प्रका रकगन्धव्रच्यसंघोगोपजातविशिष्टावस्थमेव लवण तेम्यो रोचते, न केवल; नापि 
लवणविकलमन्यद्रव्यसंयोगमात्रस्वरूपं चूर्ण या, तेषां परव्रव्यसंयोगनिमित्तकपर्यायसात्राकृष्ट ित्तत्वाद- 
गुणीकृतलवणद्रव्यसामान्यस्वरूपज्ञानत्वाच्च । अथ च किन्तु यदेव विशेषाविभवनेनोपलक्षितमनुभूय- 
मान लवण तदेव लूवर्ण सामान्याविभावेनाप्युपलक्षितमनुभूयमानस्‌ । उभयोरपषि सासान्यविशेषावि- 
भावावस्थयो रनुभ्यमानस्य लवणस्याविद्येषत्वसित्यर्थ: । तथा लवणस्य यः प्रकार: उक्तस्लेन प्रकारेण 
विचित्रज्ञेयाकारकर सम्वितत्वोपजातसामान्यविशेषति रोभावाविभवाध्या नानाविधज्ञेयसासन्यविद्ेषस्व- 
रूपज्ञानाका रस्वज्ञानपरिणामसंवलितत्वसस्भूतसामान्यति रो भावविद्येषाविर्भावाभ्यां संलक्षितम्‌ । विचि- 
त्राणि नानाप्रकाराणि शेयानि ज्ञानविषयभूतानि द्वव्याणि । तान्याक्रियन्ते प्रकटीक्रियन्से येज्ञातपरिणा- 
मविशेषस्ते: करम्बितं प्रतिबद्धमू । तस्य भाव: । तेनोपजाताभ्यां ज्ञानगोचरोभ्ताभ्यां सामान्यतिरो- 
भावविदेषा विर्भावाभ्यामुपलक्षितमनभूयमानमनुभवगोचरीक्रियमाण ज्ञानमबुद्धानामज्ञातयथार्थज्ञानस्वरू- 
पाणा जेयाकृष्टबृद्धिनां ज्ेयज्ञानभेदलुब्धानां स्वदतेः्बुद्धलब्धेभ्यः प्राधान्येन रोचते ते. प्राधान्येनानुभूयते 
बा। न पुनरन्यसंपोगशन्यतोपजातसासान्यविशेषाविभवितिरोभावाध्यां ज्ञेयाकाररूपपर्याथसंयोगाभाव- 
प्रादुर्भतसासान्यविर्भावविशेषतिरोभावाभ्याम्‌ ।  श्षेयाकारज्ञानरूपर्यायाणां संयोगस्थ शुन्यताउभावस्तेन 
कारणेनोपजाताध्यां प्रादुर्भताभ्यां सामान्याविर्भावविशेषतिरोभावाभ्यामपलक्षितं ज्ञान झेयलब्धानां शेय- 
ज्ञानाकारज्ञानसासान्यपर्यायमातरल॒ब्धानामज्ञानिनां स्वदते तेभ्यो रोचते तरनुभ्यते वा । अन्न ज्ञेयाका- 
रज्ञानपर्यायाणां स्वभावपयायत्वेषपि विनश्वरत्वात्संयोगित्वं, न समवायित्दं, यावद्द्वव्यास्तित्वकार्ल 
सहभाविन: एव समवायित्वसम्भवात्‌ । अज्न टीकायां प्रयक्तों विशेषशब्द: पर्यायवचन:॥ अथ च॑ 
किन्तु यदेव विशेषाबिभावेन प्रादुर्भेतविशिष्टपर्यायत्वेनोपलक्षितं सदनुभ्यसानसनेभवगोचरी क्रियमाणं 
तदेव सामान्याविभावेनाप्याविभूतसासान्यमात्ररूपेणाप्यनुभुयमानभ्‌_। विशेषस्य परयायस्थाविभाषः 
प्रादर्भावों यस्मिन्‌ । तेन । इत्थम्मवलक्षणे भा । सामान्याविभावेनापि- सामान्यस्य निष्पयायज्ञानमात्र- 
स्थाविर्भावेनोपलक्षितमप्यनु भयसानमित्यर्थ:॥ यदेव संपर्यायावस्थायां ज्ञानं तदेव निःपर्यायावस्थायामपि । 
अवस्थाद्रेविध्येपि न तयोरवस्थावतो भेद: इति भाव: । अलुब्धबुद्धानामनुपस्करलुब्धातां सेन्धवयथार्थे- 
स्वरूपज्ञानवर्ता तु यथा येन प्रकारेण संन्धवखित्य: सिन्धुदेशोंद्ववखलनिजलवणशकलोःपम्येधां लवणव्य- 
तिरिकतानां द्रव्याणां लवडुगमरीजतमारूपत्रादिगन्धद्रव्याणां यः सयोग: सम्मेलन तस्थ व्यवच्छेद: परि- 
हारस्तेन केवल: एवान्यद्रव्यसम्पर्कविकलः एवबानुभयमानो5नुभूवविषयीक्रियमाण: सर्वतो5पि प्रत्यवषवम- 
प्येकलबणरसत्वादद्पितेकक्षाररसवत्वाल्लवणत्वेन यथार्थलवणस्व॒भावेनोपलक्षितं स्वदते स्वादगोचरतां 
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याति । अनुभवविषयतां प्राप्नोतीत्यर्थ: | तथा तेन प्रकारेणात्मापि परव्रव्यसंयोगव्यवच्छेदेन व्रध्यभाव- 
कर्मात्मकपरव्रध्यसम्पर्कपरिहारेण । स्वभावविभावपयायाणासन्यकायंद्रव्यवन्नइथ रत्वाद्यावद्द ज्य भा वित्वा- 
भावात्परद्रव्यत्वं विजेयं, परद्रव्यत्वाच्च संयोगित्वम्‌ केवलोउसहायः एवानुभूयसानोनु भवगोच रीकियमा- 
णः सर्वतोषपि प्रत्यात्मप्रदेशमप्येकविज्ञानधनत्वाद्विश्ञानमात्रपिण्डत्यात्‌ । एकशब्देनात्र व्यवहारापेक्षया 
धर्मानन्त्येषपि तस्यानन्तधमंवत्त्वस्प परिहार: कृतः। झञानत्वेन ज्ञानस्वरूपेण स्वदते स्वादगोचरीभवति । 
अनुभवगोचरी भवतीत्यर: । ज्ञानपययिनाकृष्टचेतसां विज्ञातयथार्थज्ञानस्वरूपाणां सर्वास्वप्यवस्थास्वा- 
त्मा स्वरूपेणानुभवगोचरतां यातीत्यभिप्राय: । 

टीकार्थे- यह जो अबद्धस्पृष्ट, अनन्य, नियत, अविशेष ओर असंयुकत ऐसी ( शुद्ध ) आत्मा की अनभति है 
वह बस्तुत. सपूर्ण जिनशासन की या शुद्ध आत्मा की प्राप्ति के साधनभूत भावश्रुतात्मक स्वसंवेदनज्ञान की अनुशति 
है; क्यों कि स्वय ( भाव- ) श्रुतज्ञान आत्मा ( आत्मरूप ) होता है। उस कारण से ज्ञान की अनूभूति हि आत्मा 
की अनुभूत है। कितु उस ज्ञानानुभूति के या आत्मानुभूति के समय जिसमें ( ज्ञान- ) सामान्य का आविर्धाव और 
विशेषों का ( पर्यायों का ) तिरोभाव ( प्रच्छत्षता ) हुए होते हे ऐसे ज्ञान का अनुभव किया जानेपर भी वह विशेष- 
रहित-पर्यायर हित सामान्यमात्ररूप ज्ञान अज्ञानी और पर्यायों की ओर आकृष्ट हुए जीवों को ठीक नहीं जचता-- 
अनुभव में नहीं आता । उसीका खछासा करते हुं-जिसप्रकार नानाप्रकार के रूबंग, मिर्च आदि गधद्वव्यों के सयोग 
से उत्पन्न हुए लवणत्वसामान्य का तिरोभाव [ प्रच्छक्नता ) और विज्ञेषों का ( पयायों का ) आविर्भाव हुआ होता है 
ऐसे लवण का अनुभव किया जानेसे गन्‍्थ #व्यों के निमित्त से पर्यायरूप से परिणत हुआ लवण ( नमक ) जिन्हें लवण 
के यथार्थस्वरूप का ज्ञान नहीं होता और जो गस्धद्रव्यों को ओर आत्कृष्ट हुए होते है ऐसे जीवों का विशिष्टपर्याय- 
रूप से लवण अच्छा-ठोक झूगता हे+लबण फ्री विशिष्ट पथीयें अच्छी रूगती है, अन्य लवग, मिर्च आदि यधद्वव्पों 
के सप्रोग से रहित होनेका कारण जिससे उवणत्वसामान्यमात्र का आविर्भाच हुआ होता है ऐसे छदणस्वरूप सासास्य- 
मात्र का अनुभव किया जानेपर भो सासान्यमात्ररूप अर्थात्‌ अन्यरूप से परिणत न हुआ लद॒ण अच्छा नहीं जचता; 
कितु विद्ञेषों फा जिसमें आविभाव हुआ होता है अर्थात्‌ अन्यद्रव्यनिमिलक विशिष्ट पर्यापों के रूप से जो परिणत 
हुआ होता है ऐसा उबण जब अनुमृति का विधय बनाया जाता है तब जो लवण होता है बहि ठबण जब उसका 
लवणत्वसामान्य से युक्तरूप से अनुभव किया जाता है तब ( भी ) होता है । ( सबिशेष अवस्था में और निर्विशेष 
अवस्था मे लवण एकरूप हि होता है-सविश्येष अवस्था में जो लवण होता है वह निर्विदयोध अवस्था में होनेबाले लबण 
से भिन्न नहीं होता । ) उसीप्रक्तार नानाविध ज्ञेयों के ज्ञानहूप परिणामों से अनेकविधता उत्पन्न हो जानेसे जिसमें 
( ज्ञान के ) सामान्य का तिरोभाव [ प्रच्छन्नता ) और विशेषों का ( पयोयों का ) आविर्भाव हुए होते है एसे 
ज्ञान का जब अनुभव किया जाता है तब उन्हें ज्ञान के सासान्यस्वरूप का ज्ञान नहीं होता और जो ज्लेयों की ओर 
श्राकृष्ट हुए होते हूँ एंसे जोबों को क्लन की पर्याय हि ठोक जंचतों हैं अर्थात्‌ ज्ञान को अनेकविधता हि ठोक जंजतो 
है। ( जो यथार्थ ज्ञानस्वरूप के ज्ञान से वंचित होते हे उन्हें ज्ञान की सम्यग्द्शनादिरूप और विभावभावरूप पायें 
हि ठीक जचतो है। यहि पर्यायदृष्टि है-द्रव्यवृष्टि नहीं । इस पयोयदृष्टि से ज्ञान खण्डखण्डरूप विश्वाई देता है । 
बस्तुतः वह खण्डरूप नहीं है--अखंडरूप है । ) उन्हें ( पर्यायवृष्टिवाले जीवों को ) इसप्रकार के ज्ञानरूप ऐसे आत्मा 
से कथचित्‌ भिन्न रवप्लावपर्यायों के और कर्निभित्तजन्य अन्य विभावपयोयों के संयोग का अभाव हो जानेसे जिसका 
( शानत्व ) सामान्य आविर्भूत हुआ होता है और जिसके स्वप्ावविभावादिषयायों का अन्नाव होता है ऐसा ज्ञान 
अनुभव में न आनेसे ठोक नहों जंचता; ( फिर भले हि उसकी उक्तप्रकार से अनुभूति होती हो । ) कितु जिसमें 
बिद्ेषों का आविभाव हुआ होता है अथात्‌ जो पर्यायों के रूप से परिणत हुआ होता है उसका अनुभष करते समय 
जो शान ( विद्यमान ) होता है बहि जिसके सिर सामान्य का अरिर्भाज हुआ होता है ऐसा शान होता 
है । कहनेका भाव यह है कि सप्योय और निष्पयाय अवस्थाओं में शान एक हि होता है । दोनों अवस्थाओं 
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औें शान को धिन्नता-अनेकता नहीं होती। ) जो गन्धदव्रब्यनिमिसक लवण की पर्यायों के प्रति आक्ृष्ट हुए नहीं 
होते भोर जो लव॒णसामान्य के ज्ञान से युक्त होते हे उन्हें जिसप्रकार अन्य गन्धद्रव्य के संयोग को अलग कर-छोडकर 
जिसका अनुभव किया जा रहा है ऐसी सिर्फ नमक को डलो सप्ी प्रदेशों में एकलबणरसरूप होनेसे ठीक जंचतो है 
उसीप्रकार भात्सा श्री द्रव्यकमंरूप और विभावभावरूप परव्रथ्यों के संयोग का व्यवच्छेव-अभाव कर अन्य्रब्यसंपर्कु- 
रहितत्वरूप से--शुद्धरूप से अनुभवगोचर किया जानेपर सभी के सभी प्रदेशों में भी एकविज्ञानधनरूप होनेसे ज्ञान के 
रूप से अनुभव में आता है। 
विवेचनल- चार घातिकर्मों का क्षय हो जानेपर आत्मा की जो अवस्था व्यक्त होती है वह शुद्धावस्था होती 
है । घातिकर्मों के अभाव में या सभी कर्मों के अभाव में घातिकर्मों के या सभी कर्मों के निमित्तकर्तुत्व का भी अभाव 
हो जाता है । इसप्रकार कर्मों का अभाव होनेसे शुद्ध आत्सा के विषय में बद्धस्पुष्टत्व, अन्यर्व, अनियतत्व, सविशेषत्व 
ओर संयुक्तस्थ इनका अभाव हो जाता है । निविकल्पसभाधि में स्वसंवेदन के द्वारा जिस शुद्ध आत्सा का अनुभव किया 
जाता है वह्‌ आत्मा भो शुद्ध होनेंसे उसके विषय में भी बद्धस्पुष्टत्वादिविभावभावों का अभाव होता है। ऐसा 
विभावभावविकल जो अनुभव होता है वह अनुभव परसार्थतः संपूर्ण जिनशासन की या आत्मा की साध्यभूत जो शुद्ध 
अवस्था उसकी प्राप्ति का साधक-साधन जो स्वसंवेबनज्ञान की शुद्ध-शुद्धतर-शुद्धतव आदि सभी परिणतियां उन 
सभी परिणतियों के रूप से परिणत होनेबाला जो वह ज्ञानविशेष उसकी अनुभूति या उसरूप से ज्ञानसामाग्य की 
अनुभूति है। यह स्वसवेदनज्ञान श्रुतज्ञानात्मक होता है और यह भावश्रुतज्ञान स्वयं आत्मस्वरूप होनेसे जो आत्मानु- 
भूति होती वहि अखिल जिनशासन की अनुभूति है। उस कारण से आत्मानुभूति और ज्ञानानुभूति में किसी भ्रकार से 
भेद नहीं है । आत्मा और ज्ञान इनमें तादात्म्यसम्बन्ध होनेसे आत्मानुभूति और ज्ञानानुभूति इनमें विभिज्चता किस 
प्रकार हो सकती है ? नामभद से वस्तुभेद होता हि है ऐसा नियम नहीं हूं । किन्तु जब शुद्ध आत्मा का अनुभव 
किया जाता है तब अनुभूति का विषय बननेवाली शुद्ध आत्मा के बद्धस्पृष्टत्व, अन्यत्व, अनियतत्व, सविशेषत्व और 
संयुकतत्व इन विभावभावों का अर्थात्‌ विशेषों का तिरोभाव अर्थात्‌ अभाव हो जानेसे सिर्फ सामान्य का आविभाव 
हो जाता है- “ सासान्यविशेषात्मा तदर्थों विषयः इस तियमसूत्र के अनुसार विशेषों का तिरोभाव-अभाव-गुणीभाव 
होनेपर शेष सामान्यमात्र हि बचता है । आत्मा के पू्वीकत विशेष-पर्याय कर्मोदयनिमित्तक होसेसे उनका अभाव 
होनेपर हि शुद्ध आत्मा का स्वरूप व्यक्त होता है। शद्धज्ञान हि शुद्ध आत्मा का स्वरूप है। अतः ज्ञान का अस्तित्व 
धत्मा की सभो अवस्थाओं में और सभी जीवों में पाया जानेसे वह सामान्य कहा जाता है। आत्मा का शुद्ध ज्ञान 
से युक्त होना हि उसके सामान्य का आविभाव होना है। ऐसी निर्विशेष शुद्ध आत्मा का जब अनुभव किया जाता 
है तब वस्तुत' उसके निविशेष शुद्ध ऐसे सामान्य ज्ञान का अनुभव हो जाता है। यहि सामान्यानुभूति है और यह 
सामान्यसातानुभति हि दर्शन है । निश्िकल्पससाधि में जो शुद्धात्मानुसति होती है वह सामान्यानुभति होतो है; क्यों 
कि समाधिनिभग्न जीव के ध्यान का जो शुद्ध आत्मा विषय पडती है वह बद्धस्पुष्टत्वादिविशेषों से रहित होती है । 
यदि उन उक्त विशेषरों से वह सहित होतो तो उसका शुद्धस्वरूप सलिनित हो जानेसे शुद्धल्वरूप की अनुभूति असंभव 
हो जाती; कितु ऐसा होता हि नहीं । इससे और एक बात स्पष्ट हो जातो है। जब आत्मा अनुभूति का विषय 
बनती है तब वह अपने सहभावी साधारण और असाधारण धर्मों के साथ हिं उसका विषय बनती है। यहां विशे- 
षरहित यह जो आत्मा का विभेषण दिया हुआ है उससे अनुभति का विषय बनी हुई आत्सा की या उसके स्वभाव- 
भूत ज्ञान की निष्ययाय अवस्था का ग्रहण अभीष्ट है। इसप्रकार बिशेषों का तिरोभाव अथात्‌ अमाव हो जानेसे 
जिसमें सामान्यमात्र का आविरभाव हुआ होता है ऐसी आत्मा या ज्ञान का अनुभव हो जानेपर भी उन्हें आत्मस्वरूप 
का या उसके स्वशावभूत ज्ञात के स्वरूप का ज्ञान नहीं होता और जो ज्ञेयों में लब्ध हुए होते है अर्थात्‌ जो सिर्फ 
बाहचार्थाभिमुख होनेसे बहिरात्मा बने हुए होते है उन्हें निविशेष-निष्पर्यायथ सामान्यज्ञान जिसका शुद्ध आत्मा के 
द्वारा अनुनव किया जा सकता है-अच्छा नहीं लगता-वह उनके अनुभव मे नहीं आ सकता । उक्त विषय का दुष्टान्त 
के द्वारा आचार्यप्रवर भगवदमतचन्द्रसुरी ने खुलासा किया है। वह खुलासा इसप्रकार किया गया है-- 
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नमक को डल्ी का प्रत्येक अवयव-अंदा अपने असाधारणस्वरूप से-क्षाररस से भरा हुआ होता है । कुछ 
अंञ्रों में क्षाररस का सद्भाव ओर कुछ में अभाव होता हो ऐसा नहीं है। जबतक नानाप्रकार के गन्धव्रव्यों के साथ 
या उनका नभक के साथ संयोग नहीं होता तबतक सामान्यरूप क्षाररस की निष्पयाय शुद्ध अवस्था बनी रहती 
है । जब नानाप्रकार के गन्धव्रव्य और लवण इन का संयोग होता है तब संयोग के निमित से क्षाररस विभावरूप से 
परिणत हो जाता है । विभावरूप से परिणत होनेपर भो लवण अपने रसगुण को छोड़ देता है ऐसा नहीं है; अपि 
तु अन्यव्रध्यसंयोग से किचिद्विभिन्न रचिका-स्वाद का निमित्त बन जाता है-उसका स्वरूप छूटता नहीं । नामाप्रकार 
के गंधप्रव्यों के संयोग से लवण का सामान्य अर्थात्‌ निष्पयायलवणत्व सिर्फ तिरोहित-प्रच्छक्ष हो जाता है 
और लबण की गन्धद्रव्यों के संबंध से विभावरूप से परिणति हो जाती है। रूवण के इस अन्यद्रव्यनिमिलक परिणाम 
में उसके असाधारणभत क्षाररस का अन्वय होता है; किन्तु अन्वित क्षाररस की अनुभूति यथार्थ नहीं होती ! इससे 
स्पष्ट हो जाता है कि संयुक्त अवस्था में लवण का यथार्थस्वरूप तिरोहित-प्रच्छादित हो जाता है और उसके 
यथार्थस्वरूप को प्रच्छादित करनेबाली उस लबण की संयोगजन्य विशिष्ट अवध्या प्रादुर्भभव हो जाती है । प्रच्छन्न- 
यथार्थस्वरूपावस्था और आविभुतस्वरूपविभावावस्था इन दोनोसे युक्त लवण का जब अनभव होता है तब जिन्हें 
लवण के यथार्थस्वरूप का ज्ञान नहीं होता और जो लवण की संपघक्तावस्थारूप संधानक, मसाला आवि के विषय में 
लुब्ध-डठोलुप बने हुए होते है उन्हे संयुकक्‍तावस्थ लवण हि ठोक जंचता है; क्यों कि उनकी दृष्टि संधानकादिरूप 
रूवणपर्थाय की ओर आक्ृष्ट हुई होनेसे लवण के यथार्थस्वरूप की ओर नहीं जाती । अत: उन्हे अन्य जो लवंग 
आदि गन्धद्रव्य उनके सयोग से शून्य होनेसे लवण की विभावपरिणति का अन्ाव और स्व्नावपरिणति का सज्भाव 
होता हे । विभावपरिणति का अभाव होना हि स्वभावपरिणति का प्रादुर्भाव होना है। अतः विभावपरिणति के 
अभाव से प्रादर्भत होनेवाली लवण की जो स्वभावरूपपरिणति होती है उसका अनुभव होनेपर भी वह स्वस्वरूपस्थित 
लवण जो संधानकादिलब्ध-लवणपर्यायलब्ध होते है उन्हें ठीक नहीं जंचता-रखिकर नहीं मालम होता । अतः वे 
लवण के यथार्थस्वरूप से आकृष्ट नहीं होते । संघानक, मसाला आदि में डालनेके पहुले जो नमक होता है वही 
नमक उनमे डालनेफके बाद भो होता है । सामान्यावस्था में और विशेषावस्था में लवण में विशिन्नता नहीं 
होतो है-दोनों अवस्थाओं में लवण एक हि होता हे । इसप्रकार दृष्टान्त का खुलासा किया गया है। 
अब दार्ष्टन्तिक का खुलासा किया जाता है। इस संसार में-जगत्‌ में नानाप्रकार के अनन्त 
पदार्थ है और ज्ञान का विषय होनेसे ज्ञेयस्वरूप हे। जब ज्ञाता ज्ञेगों को जानता है तब वह श्ेयों के जश्ञानरूप से 
परिणत होता है । ज्ञाता का सामान्यरूप ज्ञान सेयाकारज्ञानख्यपरिणामो से सबद्ध हो जाता है| ज्ञेयाकारज्ञानरूप 
परिणामों के साथ सबद्ध हो जानेसे ज्ञान का सामान्यस्वरूप तिरोहित हो जाता है आर शेयज्ञानस्वरूप से परिणत हो 
जानेके कारण उसमे विशेषों का-पर्यायों का आविभाव हो जाता है। इसप्रकार जिसमे ज्ञान के सामाल्यस्वरूप का 
तिरोभाव और विशेषों का-पर्यायों का आविभाव हुआ होता है ऐसा अनुभव का विषय बना हुआ ज्ञान अथात 
प्रयायरूप से परिणत हुआ ज्ञान जिन्हें निष्पर्याय शड़ ज्ञान का स्वरूप ज्ञात नहीं है-उस विशिष्ट ज्ञान का अनुभव 
नहीं है अथात्‌ जिन्हे शुद्ध आत्मा की अनुभूति की प्राप्ति नहीं हुई है अर्थात्‌ जो सिथ्यावृष्टि है और उसीकारण से 
जो सेयलब्ध है-बहिमुंख बने हुए हे उन्हें ठोक-यथार्थ मालुम होता है । यदि उन्हें शान का यथाथंस्वरूप अर्थात्‌ 
ज्ञान का निष्पयाय परिणाम ज्ञात होता तो वे ज्ञेयलुब्ट-पर्यायद्ष्टि नहीं बन पाते। अतः जीव जबतक शद्धज्ञानस्थरूप 
के अनुभव से वंचित रहता है तबतक वह बहिमूंख हिं बना रहता है | ऐसो बहिम्‌ख आत्मा को शेयाकारज्ञानपरि- 
जाम के सयोग से शून्य अथात्‌ ज्ञेय के ज्ञान के रूप से अपरिणत होनेसे प्रादर्भूत होनेबाले सामान्य के आविर्भाव से 
ओर विशेषों के-पर्यायों के तिरोभाव से युक्त अर्थात्‌ निष्पर्याथ अवस्था से युक्त शान ठीक-यथार्थ मालुम नहीं 
होता; क्‍यों कि ऐसे ज्ञान के अनुभव से वह वंचित रहते आया है। जिसमें बिशेषों का-पर्यायों का आविभाव हुआ 
है अर्थात्‌ जो पयोयों के रूप से परिणत हुआ होता है वह अनुभवगोचर होनेवाला ज्ञान और जिसमें सामान्यसात्र 
का आविभाव हुआ होता है वह अनुभवगोचर होनेबाला ज्ञान ये वोनों भी ज्ञान एकरूप होते हे-उनसें अभेद होता 
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है--एकत्व होता है। परिणासिज्ञान के अन्ताव सम जब परिणास अस्तिरूप नहीं बन पाते तब अपरिणत अवत्या में 
और परिणत अबस्था में अस्तिरूप होनेबारा शान एकरुप हि होता है--अपरिणत शान से परिणत ज्ञान का सिन्चव्य- 
क्तित्व नहीं हो सकता । 


पहांतक लो प्रतिपादन किया गया है वह अशञानी अत एवं पर्यायनिष्ठवृष्टि बहिर्मल आत्मा की दृष्टि से 
किया गया है । शातो आत्मा की वृष्टि वस्तुनिष्ठ होती है। शाती जीव अपनो स्व्रभावविभावपयोायों को वे विनद्वर 
होनेसे आत्मा के यथायेभावरूप नहीं समझता--उन्हें नेमित्तिकमावरूप सानता है। ज्ञानी शेयलुब्ध अभात्‌ बहिमुख नहीं 
होता-बहू अन्तमुंख हि होता है। शेयलुब्ध न होनेसे ज्ञानी जिसकी व्यवहारनय की दृष्टि से झेयज्ञानरहूप परिणतियां होतो 
हैं अथात्‌ जो उन परिणतियों का उपादानकारण होता है ऐसे निष्प्याय ज्ञान का अनुभव करता है। जो लवण ओर गन्ध 
ब्रब्यादि के संयोगरूप संधानक या मसाला की ओर आक्ृष्ट हुए नहीं होते और जो लवण के यथार्थस्वरूप को जानते हैं 
ऐसे जो पुरुष होते हे वे अलुब्धबुद्ध हें । जिसप्रकार अन्य ब्र॒ध्यों के संयोग को दूर हटाकर जब केव८--असयक्त लवण 
की डली का अनुभव किया जाता है तब उस डली के प्रत्येक अवयव में एकमात्र लवणरस-क्षाररस भरा हुआ होनेसे बह 
नमक की डलो लवण के रूप से अलब्धबुद्धों क॑ अनुभव से आती है, उसीप्रकार द्रव्यकर्सरूप और भावकरसंरूप 
परद्रव्यों के संपोगण को दूर हटाकर जब केवलज्ञान का हि अनुभव किया जाता है तब आत्मा का प्रत्येक प्रदेश एकचि- 
शानघनरूप स्वभ्नाव से युक्त होनेसे ज्ञानियों को आत्मा का ज्ञानरूप से अनुभव होता हे--वहि आत्मा की ज्ञानरूपता 
ज्ञानियों को यथार्थ मालुम होती है। साराश, आत्मा और ज्ञान इनमें भेद न होनेसे दोनों की एकरूपता 
यथार्थ है । 

यह बात प्रमाणसिद्ध है कि ज्ञान आत्मा का गुृण है और आत्मा गणी है। गुण और गुणी इनमे अभेद- 
ताबात्म्य होनेसे ज्ञान ओर आत्मा अभिन्न हैं। आत्मा एक अखण्ड द्रव्य हे, कितु उसमें तादात्म्यसबंध से रहनेवाला 
स्वभावभूत ज्ञानगुण सर्वंधा अखण्ड नहीं हे; क्‍यों कि वह अनत जेयाकारों को धारण करता हुँ-जेयाकारो के ज्ञान के 
रूप से परिणत होता है । ज्ञान में जितने ज्ञेयाकार होते है उतने उसके खड़-विभाग होते हे । संसार में भी यही 
घरज्ञान है, यह पठज्ञान है ऐसा कहा जाता हे जिससे शान की खंडरूपता सिद्ध हो जाती है। जिनागयम प्री अनेक- 
अनन्त पदार्थों के स्वरूप का प्रतिपादक होनेसे ज्ञान का सखंडत्व सिद्ध हो जाता है। ऐसी दशा में अखंड आत्मा ओर 
खंडात्मक ज्ञानगुण इनमें तावात्म्यसंबंध केसे साना जा सकता है? यदि आत्मरूप गणी और ज्ञानरूप गुण इनमें 
तादात्म्यसबंध घटित न हुआ तो आत्मानुभूतिरूप या ज्ञानानुभूतिरूप भावश्रुत को आत्मा नहीं साना जा सकत।। एसी 
दशा में ज्ञास्त्रकारों ने आत्मानुभूति को जिनशासन की अनुभृतिरूप जो बतलाया है वह किसतरह प्रामाणिक भाना 
जाय ? 

इस शंका का समाधान टीकाकार आचायं ने बडे अच्छे ढंगसे किया है। वृष्टान्त के लिए लबण़ लीजिये । 
क्षारसस लवण का गुण है; क्‍यों कि वह लूवण की हरएक डली में और डलो के प्रत्येक अवयव में समानरूप से तादा- 
स्म्यसबंध से पाया जाता है । अब यह लवण किसो एक परव्रय्य में डाल दीजिये । परद्रद्य का लवण के साथ संयोग 
हो जानेपर उसका क्षाररस परिवतित हो जायगा अथात्‌ परद्रव्य के संयोग से रहित सामान्य लक्षण के स्वाद से 
परद्वव्य के संयोग से युक्त टवण के स्वाद में विशेष पाया जायगा। कहनेका भाव यह है कि जब लवण का परद्वव्य 
के साथ संयोग होता है तब उसका क्षाररसरूप सामान्यधर्म अप्रकट-प्रच्छन्ष रहता है और क्षाररस की विशिष्ट 
पर्याय प्रकट हो जाती है | जितने भी भिन्न परद्रव्यों के साथ लवण का संयोग हो जाता है उतने विशेष क्षाररस सें 
पाये जाते हु-उतनी उसकी परद्रव्यसंयोगनिभित्तक प्यायें होती है । जो घ्यंजनों के लोभी होते हे अज्ञानतावश् उन्हें 
विशेषता से युक्त लवण हि प्रिय रूगता है। उन्हे लवण का सामान्य क्षाररस प्रिय नहीं लगता । अज्ञान से उनका 
लवण के स्वाभाविक क्षाररसरूप गुण को ओर ध्यान नहीं जाता । परमार्थत: देखा जाय तो यह निश्चितरूप से ज्ञात 
होता है कि विशेषतायुक्त लवण के रस में वहि क्षाररस है जो कि सभी लवण की डलियों में और उनके सभी अब- 
यवों से सामान्यरूप से पाया जाता है। मतलब यह है कि भिन्नभिन्न परद्र॒व्यों के संयोग से लवण के क्षररस में 


श्डड श्रीऋष सनाथविगंबरजैनग्रंथप्रकाशनसंस्थायाः 


मानाविध विशेषताएं पायी जाती है तो सी उन भिन्नावस्थ क्षाररसों में लवण का घहि सासान्यकूप क्षाररस होता है ।' 
अब आत्मा का ज्ञामगुण लीजिए । शानगुण सभी आत्माओं में और उनकी सभी अवस्थाओं में पाया जाता है इसलिए 
यह आत्मा का सामान्य गुण है। एक जीव की अपेक्षा से शामानुभूतिकाल में शात की जो निष्पयाय अवस्था होती 
है वहि एक जीव के ज्ञान की सामान्य अवस्था है और प्रकृत प्रकरण में अभिमत है । शान ज्ञेयों के आकारों को 
ग्रहण करता है-जानता है । शेय अनंत हे ओर इसलिए शेयाकार भी अनन्त होनेसे उनको जाननेवाले ज्ञान की भी 
अनंत पर्यायें होती हे । शान की ये अनन्त पर्यायें ज्ञान के अतेक खंडरूप हूँ । अज्ञानी जीव ज्ञान के शेयाकारनिमित्तक 
भिन्नभिन्न खंडो को हि देखता है । ज्ञान के हर एक खंड में अस्तिरूप होनेवाले सामान्यज्ञान की ओर उसकी दृष्टि 
नहीं जाती । वस्तुतः वह उसका अज्ञान है। सामान्य ज्ञान के इन भिन्नभिन्न खंडों में सामान्यज्ञान अप्रकटरूप से 
रहता है और परद्रव्य के निभिस से विशिष्ट पर्यायों के रूप से प्रकट होता है। यह विश्षिष्ट पर्यायरूप परिणति 
नेमित्तिक भाव होनेसे स्वाभाविकभावरूप नहीं होती । अतः निष्पयायज्ञान हि सामान्यश्ञान है और वहि ज्ञानी के 
अनुभव का विषय पड़ता है | सपपर्याय अवस्था में जो ज्ञान अस्तिरूप होता है वहि निष्पयाय अवस्था में भी होता 
है । अतः दोनों अवस्थाओं में जो ज्ञान पाया जाता है वह एफरूप हि होता है । शानत्व की या शानसासास्य को 
दृष्टि से उभयावस्थापन्न ज्ञान एक हि होता है । अतः व्यवहारनय की दृष्टि से ज्ञान की सखंडता यथार्थ होनेपर भी 
शुद्धनिश्वयनय की दृष्टि से यथार्थ नहीं है । उसीकारण से ज्ञान की व्यवहारनयाश्रित सखंडसा से उसकी शुद्धनया- 
शत अखंडता बाधित नहीं होती । अतः उक्त शंका निर्मल है। जिसतरह व्यंजनों में जिनकी आसक्त नहीं होती 
और जो लवण के क्षाररसरूप स्वाभाविक गुण के जानकार होते हे ऐसे पुरुषों को लबण की डली का अन्य ब्र॒व्यों 
को छोडकर अनुभव किया जाता है तब सामान्य लवण का हि स्वाद मिलता है, उसीतरह जो ज्ञेयों में लब्ध नहीं 
होते हे और जिन्हें ज्ञानानभूति की प्राप्ति हुई होती है ऐसे पुरुषों को आत्मा का शेयरूप अन्य द्वब्यों के आकारों को 
छोड़कर जब उनके द्वारा अनुभव किया जाता हे तब आत्मा सभी प्रकारों से एकविज्ञानपघनखूप होनेसे सामान्य ज्ञान 
के रूप से अनुभव होता हूँ । सारांश यह है कि ज्ञेयाकारों के सपर्क से ज्ञान भले हि खंडरूप जंचता हो कितु जब बह 
ज्ञानी के अनुभूति का विषय बनता है तब वह निविशेष हि होनेसे अखलडरूप हि होता हैँ । अतः अखंडजञान का अखंड 
आत्मा के साथ तादात्म्य होनेसें किसो प्रकार को बाधा उपस्थित नहीं होती । जिनशासन या शुद्धात्मस्वरूपोप- 
संभकफ भावश्नुतरूप स्वसंवेदद शान कथंचित्‌ खंडरूप होनेपर भी वस्तुत: खंडरूप नहीं है । अतः सामान्य ज्ञान से 
उसका सर्वेथा भेद न होनेसे वह भी आत्मा से भिन्न नहीं है। अतः ज्ञान और ज्ञानी इनमें होनेबाला तादात्म्यसंबंध 
निर्बाध है। अतः भावश्ुतज्ञान स्वयं आत्मरूप होनेसे आत्मानूसूति का अर्थ ज्ञानानुभृति और ज्ञानानुभृति का अर्थ 
आत्मानुभूति है। जिनशासन ध्रृतज्ञानरूप होनेसे आत्मा को अनुभूति जिनशासन की हि अनुभूति है। 


यहांपर जिनशासन से अर्थात्‌ श्रतज्ञानसे भावश्ुुत हि अभीष्ट है; क्‍यों कि गाथा सूत्र में जिनशासन का 
*अपदेशसूत्रमध्य | ऐसा विशेषण दिया हुआ है । जिसके द्वारा अर्थ का प्रतिपादन होता है उसे अपदेश कहते हैं । 
अपदेश का अर्थ होता है शब्द और शब्द से व्रव्यभुत का भान होता है। तात्पयंवृत्ति में भ्रो लिखा है-“ अपदिश्यतेष्थों 
येन स भवत्यपदेशः शब्दः । द्रव्यभुतसिति यावत्‌ । ” सूत्र का अर्थ है अनुमूतिरूप भावशुत । सूत्र परिष्छित्ति्पं 
भावशुतं नानसमय इति। "एसा भाव तात्पर्यवृत्ति में प्रकट किया गया है। जो शब्दों के द्वारा कहा जाता है और ज्ञान 
से जिसकी अनुभूति होती है उत्ते ' अदेशसून्नमध्य ” करते है। “ ते गब्रसमप्रेन वाच्यं ज्ञाननमपेन परिच्छेदय॑ अपदेशसुज- 
मध्य भण्यते इति ” ऐसा स्पष्टीकरण तात्पयंवुत्ति में किया यया है | इससे स्पष्ट होता है कि यहांपर ' जिनशासन 
इस वाठद से भावश्नुत का ग्रहण अभीष्ट है । 

स्वभावभूत जञानतेज का यथार्थ स्वरूप बताकर आचार्य उसको प्राप्ति को इच्छा व्यक्त करते हैं- 


अखण्डितमनाकुल ज्वलदनन्तमन्तर्ब हि- 
सह: परममस्तु नः सहजमुद्विलासं सदा । 


समयसारः श्ढद५्‌ 


चिदुच्छलननिर्भरं सकलकालमालम्बते 
यदेकरसमुल्लसललवणखिल्यलीलायितम्‌ ॥ १४ ॥ 

अन्यय- यत्‌ अखण्डितं अनाकुलं अनन्त अन्तबंहिज्वंलत्‌ चिदच्छलननिर्भरं ( यत्‌ ) सकलकालू 
एकरसं उल्लसत्‌ लबणलिल्यलोलायितं आलम्बते ( तत्‌ ) सहजं उद्विलासं परम महः नः सदा अस्तु । 

अर्थ- जो अनन्तज्ञेयाकार ज्ञानों के रूप से परिणत होनेसे व्यवहारनय को ( पर्यायों की ) वृष्टि से खंडित 
होनेपर भी शुद्धनिश्वयनय ( निविशेष सामान्य ) को दृष्टि से अखंडित-खड़रहित होता है, जो आकुलतारहित 
होता है-परम अनन्त सुख का निधानभूत होता है या जो अबद्धस्पृष्ट, अनन्य, नियत, अविशेष और असयुक्‍त होनेखे 
आकुलतारहित होता है, जो अनादिनिधन आत्मद्रच्य के आधित सहभावि स्वप्तावभूतभाव होनेसे अनादिनिधन--अनन्स 
होता है, जो अंतरंग में आत्मा के प्रत्येक प्रदेश में ओर बाहुर मनवचनकाय को क्रियाओं के द्वारा प्रकाशमान होता 
है, जो ज्ञानदशनस्थरूप चैतन्य के प्रकाश से परिपूर्ण होता है, जो सभी कारों में अविच्छिन्नरूप से एकप्रकारक अनुभव 
से प्रकट होता हुआ लवण को डली के फ्रोडा का-सादृश्य का अवलंब-आश्रय' लेता है ऐसा वह आत्मद्रव्य का 
सहभावि अत एवं स्थाभाबिक था स्वाभाविक अनन्तसुख के विलासों से युक्त परमज्ञासरूप तेज सदा-सर्वकाल-- 
जनन्तकालूतक हमारा होथे । 

त. प्र.- यत्‌ परम तेजोइखण्डितं खण्डरहितम्‌ । निविभागमित्यर्थ: । खण्डो विभाग: सजऊजा- 
तोञस्प खण्डितम्‌ । 'तदस्य सझजातं तारकादिभ्य इतः ” इतीत: । यद्वा खण्डितं खण्ड: । “ नब्भावे क्तो5- 
भ्यादिभ्य: ' इति क्‍्तो नपि भावे । खण्डितं नास्त्यस्याखण्डितम्‌ । न खण्डितमखण्डितम्‌ । ज्ञेयाकारज्ञा- 
नपर्योयरूपेण परिणतत्वेष्प्यपपरित्यक्तस्वाबान्तरसत्ताकत्वादखण्डितत्वमेव ज्ञानस्य, पर्यायात्मकखण्डस- 
्रावे४वि वास्तवखण्डाभावात्‌ । यद्वा खण्डितभिन्नं खण्डितसद्शभखण्डितस्‌ । पर्युदासोध्यम्‌ । तेन 
व्यवहारनयापेक्षया खण्डितत्वेन दृश्यमानमपि परमार्थतः खण्डिता-ज्ूक्न खण्डविकलत्वादखण्डम्‌ । 
विचिलज्ञेयरूपपरद्रव्याका रज्ञानसम्पको पजातविशेषाविभावेनाज्ञानिनां खण्डरूपं प्रतिभाससानमपि सविशे- 
बाविशेषासु सर्वास्वप्यवस्थासु ज्ञानसामान्यरूपत्वेन विद्यमानत्वादखण्डितम्‌। अनाकुलमाकुलताबिकलम्‌ । 
अनाकुलत्वेकलक्षणपरमानन्तसुखामृतनिधानकुम्भभ्तमबद्धस्ष्पुटट्वादनन्यत्वान्नियतत्वादविशेषत्वादसंयु - 
क्तत्वाच्च व्याकुलताविकरलं वेति यावत्‌ । अनन्तसविनश्वरं, तस्यथ ससंसारमुक्तावस्थयोस्तद्विनाशकृ- 
त्कारणाभावात्ततुच्छाभावादशे तात्‌ । संसायंवस्थायामात्मस्वभावावारककर्मंसद्भावाभावात्सापवारक- 
स्वेषपि तस्मिन्न तस्य कदापि तुच्छाभावो भव॒ति, तदभावे आत्माभावापत्त: । अन्तोष्भ्यन्तरे बहिइ्च 
बाहचे ज्वलदतिशयेन प्रकाशमानम्‌ । वोतरागनिविकल्पसमाधि रतानामभ्यन्तरे ततो भअ्रष्टानां च बहिमे- 
सोवाक्कायक्रियादिभिरतिशयेन प्रकाशसानमिति भाव: । चिदुच्छलननिर्भरं-चितो ज्ञानदर्शनरूपाया 
जउच्छलन प्रकाशस्तेन निर्भेरं परिपूर्णम्‌॥ उच्छलनमुच्छुवलनमित्यनर्थान्तरम्‌। ज्ञानदर्शनपरिपूर्णमित्यर्थ: । 
यत्‌ परम सह. सकलकालं सर्वेस्सिन्कालेडविच्छेदेव । * कालाध्वन्यभेदे ' इत्यत्यन्तसंयोगे इप्‌ ॥ एकरसं 
सर्वास्ववस्थासु समानानुभवम्‌ । एक: समानों रस आस्वादोइ्नुभवों यस्य तत्‌ । यद्ेक: समानों रसः 
आस्वादोःतभवों यथा स्थात्तथा । उल्लसत्प्रकटोभवत्‌ । यद्वा उल्लसल्लवणखिल्यलीलायितं-लवणखि- 
ल्यस्थ संन्धवदकलस्य लीलायितं । लीलां क्रीडा करोति सादृश्यं वा5चष्टे लीलायते । ततश्च क्‍्त: । 
“ मुदो ध्वर्थ णिज्बहुलम्‌' इति “तत्करोति तदाचष्टे” इति वा णिचि कत:। लीलायितं लीला क्रोडा 
सादृइ्यं वा लवणखिल्यलीलायितम्‌ । उल्लसत्प्रकटतां गच्छच्च तल्‍लबणखिल्यलीलायितं चोल्लसल्लब- 
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जनखिल्यलीलायितम्‌ । आलूम्बते आश्रयति। तत्‌ सहजं द्रव्येण सहभावित्वात्स्थाभाविकमुद्विलासमुद्गत- 
प्रकाश प्रकटोभृतस्वप्रकाशम्‌ । यहा सहजमुद्दिविलासं स्वाभाविकानन्तयुखात्मकम्‌ । सहजा स्वाभाथिकों 
मुत्सुख॑ सहजमुद्‌ । तस्या: विलासो गतिः प्रसरो वा यत्र तत्‌। परममुत्कृष्ट महः प्रकाशस्तेजो वा 
ज्ञानरूपं नोउस्माक सदाइ्नन्तं काल यावदस्तु भवतु । आस्माकोन आत्मन्यनन्तं काल यावप्निरावरणम- 
स्त्विति भाव:। शेयाकाररुपपरद्रव्याकारज्ञानपरिणामसंयोगोपजातविशेषाबस्थायासनुपजातविशेषायां 
से सामान्यावस्थायां समानरूपत्वात्तदनु भवर्भेदाभावादेकरसम्‌ । अन्न दृष्टान्तः- यथा लबणखिल्यः 
लवइगसरीचादिपरद्रव्यसंपोगसमुपजातविशेषावस्थायामनुपजातविशेषावस्थायां व सामान्यायस्थायां 
क्षाररसरूपस्वभावस्य तुल्यत्वादेकरसस्तथा परममहोरूपं शुद्धश्ानमप्येकरसम्‌ । सर्वास्वप्यवस्थासु 
लवणस्वभावभूतस्य क्षाररसस्य तदवस्थत्वादखण्डितत्वं तथा$धत्मनो ज्ञानस्वभावस्थ सर्वास्वप्यवस्थासु 
तदवस्थत्वादखण्डितत्वम्‌ । लवणखिल्यक्षाररसरूपस्वभावं प्रत्यवत्तावधानानामज्ञा निनामन्यद्रव्यसंयोगो- 
पजातविशेषलब्धानां यद्यपि लवणखिल्यो भिन्नास्ववस्थासु भिश्नरसरूपः प्रतिभाति तथापि तदलब्धानां 
लवणखिल्यक्षाररसरूपस्वभावं प्रति दत्तावधानानां ज्ञानिनां समुपजातविशेषासु सर्वात्वप्यवस्थासु क्षार- 
रसरूप एवं प्रतिभाति । आत्मन:ः शुद्धज्ञानघनैकस्वभावोउज्ञानिनां शेयरूपपरद्रव्याकारज्ञानपरिणाससंपो- 
गसमुपजातविशेषलुब्धानां यद्यपि भिन्नास्ववस्थासु भिन्नज्ञानत्वेन प्रतिभाति तथापि तबलब्धानां ज्ञानिनां 
शुद्धज्ञानधनेकस्व॒ भाव॑ प्रति दत्तावधानानां समुपजातविशेषासु सर्वास्वप्यवस्थासु शुद्धश्ानघनंकरबभाव 
एव प्रतिभाति। अतो लवणखिल्यवज्ज्ञानमुपजातविशेषावस्थायामनृपजातविशेषायां चर सामान्याय- 
स्थायां ज्ञानस्य तुल्यरूपत्वादेकरसत्वम्‌ । उपर्युक्तविशेषणविशिष्टं परम तेजो5ननन्‍्त काल यावदस्माक 
भवतु, न किड्चित्कालमिति भाव: । 


विवेचन- यह ज्ञानरूप परमतेज अखंडित है । ज्ञेयाकाररूप परद्रव्यों का सयोग होनेसे यद्यपि शेयासक्त 
अज्ञानियों को खंडखडरूप दिखाई देता है तो भी निविकल्पसमाधिरत जीवों को अखंडेकज्ञानस्वरूप हि अनुभव में 
आता है। ज्ञानो जीवों को वस्तु के यथार्थस्वरूप का हि अनुभव होता है। अतः ज्ञानी जीयो के अनुभव के अनु- 
सार यह परमतेज अखंडित हि है। यह परमतेज अनाकुल-आकुलतारहित है। अनाफुलता का अय॑ है सच्चा 
अविनश्वर सुख । अतः अनाकुल का अर्थ अनन्तसुखपूर्ण ऐसा होता है। आकुल का दूसरा अर्थ है स्वरूप से परि- 
च्यावित । स्वभावपरिच्युति में कर्मपुद्यल और सामथ्य का अभाव ये दोनों कारण पड़ते हैं। शुद्धावस्था में कमंपु- 
दूगछों का अभाव ओर सामथ्यं का सद्भाव होनेसे परमतेज में आकुलता पैदा नहीं हो सकती । अतः यह अनाकुल 
है। यह परमतेज अंतरग में और बाहर भी देदीप्यमान रहता है। वोतरागनिविकत्पसमाधिरत जोवों को इसकी 
अंतरंग में अनभूति होतो है शलर यह आत्मा के प्रत्येक प्रदेश को व्यापकर रहता है। समाधिरहित जीवों को 
सन, वचन और काय इनकी क्रियाओं से इसका प्रकाश मिलता है। इस परमतेज का संसारी अवस्था में अभाव 
“नाश नहीं होता और मुक्‍्तावस्या में यह तेज अनावृत होनेसे संपूर्णरूष से प्रकाशित रहता है। आत्मा अनंत 
होनेसे उसका परम तेज भो अन्त होता है । यह परम तेज सहज-स्वाभायिक है। बाहर से आया हुआ नहीं है । 
यदि यह बाहर से आया हुआ होता तो उसका अवधय नाश हो जाता; कितु उसका कदापि नाझ नहीं होता । अतः 
वह स्वाभाविक है। यह परम तेज दर्शनचेतना से और ज्ञानचेतना से परिपूर्ण है। यह परम लेज लबण की डलो के 
समान सभी अवस्थाओं में सदा एकरूप रहता है । ऐसा यह तेज अपने लिए सदा अत्यंत प्रकाशभान होवे ऐसी 
इच्छा आघार्यश्रो ने इस कलश के द्वारा प्रकट की है । 


शुद्ध आत्मा की प्राप्ति के लिए शुद्धनिन्‍्चयनय की दृष्टि से वह एक होनेपर भी व्यवह्ारनय की दृष्टि 
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से उसको हि साध्य और साधक बनाकर उसकी प्राप्ति करनी चाहिये यह बताते हैं--- 
एव ज्ञानघधनो नित्यमात्मा सिद्धिमभीप्सुभि: । 
साध्यसाधकभाबेन द्विधेकः समुपास्यताम्‌ ॥ १५॥ 


अन्वय- सिद्धि अभीष्सुभिः एब ज्ञानधनः एकः आत्मा साध्यसाधकभावेन द्विधा नित्यं समपा-- 
स्पताम । 
अर्थे-- शुद्ध आत्मा के स्वरूप को प्राप्ति की इच्छा करनेबालों को इस ज्ञानपुञुजरूप एकरूप शुद्ध आत्मा की 


प्राप्ति करमेके लिए उसीके साध्य और साधक हसप्रकार वो विभाग करके उसको अविच्छिन्नरू्फ से उपासना-सेवा 
करनी चाहिये--उस एकरूफ आत्मा का ध्यान करना चाहिये या उसकी प्राप्ति कर लेनी चाहिये। 

त. प्र.- सिद्धिमभीप्सुशिरज्ञानघर्नकस्वभावरूपशुद्धात्मप्राप्यर्थ साभिलाषर्मुसुक्षुभिर्ष्यतृभिरेष 
पूर्वोक्तस्वरूपो ज्ञानघनो ज्ञानपु्ज: एको व्रव्यभावकर्मबिकलो निष्पयायदचात्मा साध्यसाधकभाबवेन 
साध्यभावेत्र साधकभावेन च । साध्यत्वेन साधकत्वेन च द्विधा द्वाभ्यां प्रकाराभ्यां नित्यमविच्छेदेन 
समुपास्यतां संसेव्यतां समाश्रियताम्‌। प्राप्यतामित्यर्थ: । ध्यानविषयतां नोयतां चेति। द्वाभ्यां प्रकाराभ्यां 
द्विधा । 'स्थेविधार्थे धा इति विधार्ें धा । शुद्धनिद्चयनयापेक्षयेक्सखण्डसप्यात्मान व्यवहारतयेन 
साध्यत्वेन साधनत्वेन च द्विधा विभज्य शुद्धात्मानं साध्यं विधाय श्रुतज्ञानिन तमेव भेदज्नानापेक्षया 
स्वसवेदनज्ञानापेक्षया वा साधक विधाय मुमुक्षुभिश्शुद्धात्मस्वरूपं प्रापणीयभिति भाव: । एकस्पेव 
साध्यसाधकभावेन द्वेविध्यासम्भवात्तददशनाच्च कथमेकस्यात्मनो द्वेविध्यं सम्भवतोति चेद्ब्ूम.-साध्य- 
साधक भावेन द्वंविध्यं मुमुक्षो रेवात्मन: सम्भवति, न मुक्तात्मन:; तस्य परमप्रकषंप्राप्तरत्लनत्नयातिशय- 
कृतनिखिलकर्मक्षयाविभूतशुद्धता नधनंकस्वभावभावतया सिद्धत्वात्साध्यसिद्धिच्िकी्षासम्भवात्‌ । मुमु- 
क्षोरकृतकमंक्षयस्याप्राप्तशुद्धज्ञानधनेकस्वभावत्वाच्छुद्धज्ञानघनकस्व भावात्मस्वरूपसा ध्यसिद्धेचिकी घी स- 
म्भवात्तस्यात्मन: साध्यसाधकभावेन हविध्यं सम्भवति । मुमुक्षो रात्मन: शुद्धतिश्चयनयापेक्षया झञान- 
घनेकस्व भावत्वादेकत्वेप्यप्राप्तशुद्धज्ानघनेकस्वभाव: साध्य:। स॒ च्॒ स्वात्मोपलब्धिसाधकतर्मानइचय- 
सम्यग्दर्शनज्ञानचारित्राणासात्मनोउभिन्नत्वादात्मेव साधक: । शुद्धज्ञानघनंकस्वभावस्थात्मनो5भिन्नत्वा- 
दात्मंव साध्य: । एप आत्माध्नादिमिथ्यादर्शनज्ञानचारिशत्र: शुद्धज्ञानघनंकस्वरूपात्प्रच्यावित: । स्वरूप- 
प्रच्युते: संसारे परिभ्रमन्नयमात्मा यदा व्यवहारसम्यग्दशनज्ञानचारित्राणि सुतरां निन्‍चचलतया परिगृहच 
तानि पर प्रकर्ष प्रापयति, तद्य स स्वरूपमारोहति। स्वरूपारोहणे नि*चयसम्यग्दशनज्ञानचारियश्रत्नयप्रा- 
प्तिस्तस्थ भर्वात । निश्चय रत्नत्रयं शुद्धात्मप्राप्तिसाधनम्‌ । तस्यात्मसो5भिन्नत्वादात्मेव साध्यसाधकमा- 
बमसास्कन्दति । एषोर्थ: सिद्धिमभोप्सुरिति पदाभ्यां संसुच्तित:। अयमतन्र भाव:-एष ज्ञानपुरुज आत्सा 
मुम॒क्षुजीवापेक्षया साध्यसाधकभावेन द्वेंविध्यं नीत्वा शुद्धज्चानघनेकस्व॒भावप्राप्त्याथिभिनित्यं टडको- 
त्कोणणज्ञायकंकस्वभावत्वादेकी ध्यानविषयतां नीयतां प्राप्यतां च । 

विवेचन-- यहापि शद्धनिश्चयनय की दृष्टि से आत्मा एक अखड व्रग्य है तो भी शुद्ध आत्मा की प्राप्ति 
फी इच्छा करनेवाले जोबों को व्यकहारनय फी दृष्टि से साध्य और साधक इसप्रकार दो विभाग कर के उसका 
शुद्ध आानघनेकस्वावरूप से ध्यान कर उसकी प्राप्ति करनी चाहिये; क्‍यों कि सेदशानरूप या स्वसवेदनशातरूप 
साधन के बिना अर्थात्‌ उसके साध्कभाव के विना उसकी प्राप्ति करना असंभव है । यह साधकभाव साध्यभाव 
के समान आत्मा से अभिन्न है। इस संसार सें साध्य और साधत भिश्नभिन्न दिखाई देते है। जो साध्य होता है 
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बह साधन नहीं होता ओर जो साधन होता है बह साध्य नहीं होता । साध्य असिद्ध होता है और साधन सिद्ध 
होता है । एक हि पदार्थ की सिद्ध और असिद्ध ये दो अबस्थाएं नहीं हो सकती; क्यों कि इन दोनों में विरोध 
होता है। आत्मा एक हि पदार्थ होने से उसकी दो अवस्थाएं होना असंभव होनेसे बहि साधक और वहि साध्य 
नहीं बत सकता । ऐसी अवस्था में उसी को हि साधक बनाकर साध्यरूप से कंसे सिद्ध की जा सकती है ? एक 
दृष्टि से यह शंका ठोक है। इसका समाधान- भेवज्ञान को या स्वसंवेदनशान की अबस्था- जो कि आत्मा से 
अभिन्न होतो है- जबतफ सिद्ध नहीं होतो तब तक आत्मा का साधकभाव सिद्ध नहीं होता ओर साधकम्ताव के 
बिना शुद्धावस्थारूप साध्य की सिद्धि होना असंभव होता है । साधकभाव क्षायोपशसिकज्ञानरुप होनेसे और साध्य 
अवस्था क्षायिकज्ञानरहूप होनेंसे दोनों में भेद अवश्य होता है; क्‍यों कि एक पवार्थ की दो पर्यायों में स्वरूपादि 
की वृष्टि से कथंचित्‌ भेद अवश्य होता है। अतः आत्मा की इन दोनों अवस्थाओं सें साध्यसाधक्ताव होनेमें 
किसी भरी प्रकार से बाधा उपस्थित नहीं होती । जो आत्मा मुक्त नहीं है, कितु मुक्त होतेकी जिसे इच्छा 
है ऐसी आत्मा में साध्यलाधकभावरूप द्वंिध्य का संभव हो सकता है; क्यों कि ससारी अवस्था में था केवलशान की 
पूर्वांवस्था में उसका ज्ञान क्षायोपशमिक होता है और वहि ज्ञान शुद्ध अवस्था में क्षायिक बन जाता है। 
साधकभाव क्षायोपश मिकज्ञान के अभाव में तहीं बन सकता । यह दंधीभाव शुद्ध आत्मा में नहीं बन सकता; क्यों 
कि इस में क्षायोपशमिक ज्ञान का अभाव होता है और शुद्धज्ञानघनेकस्वभाव की प्राप्ति हो जानेसे उसकी 
शुद्ध अवस्था सिद्ध हो गई होतो है । सयोगकेवली और अयोगकेवली गुणस्थानवर्तो जीव की जो साधक अवस्था 
होती है उसका साध्य शुट्रज्ञान की प्राप्ति न होकर अधातिकर्मों का नाश होना है । ससारी आत्मा में दधीभाव 
होनेशा कारण यह है कि वह सिद्धावस्थापन्न न होनेसे उसको स्वात्मोप्लब्धिरूप साध्य की सिद्धि करनेका काम 
करना बाको होता है । शुद्धज्ानधनेकस्वभाव की प्राप्ति मुम॒क्ष आत्मा का साध्य होनेसे और आत्मा और उसके 
स्वप्नाव में अभेद होनेसे आत्मा हि साध्य होती हें। स्वभाव की प्राप्ति करनेमें साधकतम जो वीतरागरत्नत्रय वह्‌ 
आत्मा से अभिश्न होनेसे आत्मा हि शद्भास्मस्वरूपसाध्य को सिद्धि का साधक है । अतः एक मुमक्ष आत्मा में 
साध्यसाधकभावरूप हूँ विध्य का होना असभव नहीं कहा जा सकता । अनादिकाल से आत्मा का पीछा न छोडने- 
बाले मिथ्यादर्शन, मिथ्याज्ञान ओर सिथ्याचारित्रि से इस आत्मा का स्वभ्ावभतभाव विभावरूप से परिणत हो गया 
है। संसार में परिभ्रमण करतो हुई यहू आत्मा जब व्यवहार सम्परदर्शन, सम्यस्ज्ञान और सम्पक्चारित्र को अत्यंत 
निशचलरूप से ग्रहण करके उस व्यवहारर्त्नत्रय को परमप्रकर्ष को पहुचाती है और निःचयरत्नत्रयथ के रूप से 
परिणत होती है तब वह अपने स्वप्राव में प्रतिष्ठित होती है । स्वस्वरूप में प्रतिष्ठित आत्मा को हि निशचय रत्नत्रय 


को प्राप्ति होतो है। यहि जद्घात्मप्राप्ति का साधक निशचयरत्नत्रय आत्मा से अभिन्न होनेसे आत्मा हि स्वात्मोप- 
लब्धिरूप साध्य की साधक है । 


यहांपर यह बात सरमरणीय है कि व्यवहार्रत्नत्रय की प्राप्ति होना असंभव है और निदच्तयरत्नत्रय के 
बिना शुद्धज्ञानधनेकस्वभाव को प्राप्ति असभव है । 


रत्नत्रयात्मक साधकन्नाव आत्मा से अभिन्न है यह बताते हैं- 
दुंसणणाणचरित्ताणि संविद॒व्वाणि साहुणा णिच्च । 
ताणि पुण जाण तिण्णि वि अप्पाणं चेब णिच्छयदी ॥ १६॥ 
दर्ननज्ञानचारित्राणि सेवितव्यानि साधुना नित्य । 


तानि पुनर्जानोहि त्रीष्यपि आत्मानमेव निशचयत: ।। १६॥। 
अन्वयाथ- (दर्शनज्ञानचारित्राणि) व्यवहारनय की दृष्टि से दर्शन, ज्ञान और चारित्र इनरूप 


समयसारः र्४९ 


जो भेद हें उनको (साधुना) (निएचय के) साधक व्यवहारनय से अथवा समीचीन व्यवहारनय से 
अर्थात्‌ सद्भूतव्यवहारनय से (नित्य) सर्वकाल (सेबितव्यानि) अपने अनुभव के विषय बनाना 
चाहिये-उनका अनुभव करना चाहिये । (पुनः) यद्यपि वे सेव्य तीन हैं तो भी (निरश्चयतः) निश्च- 
यनय कों दृष्टि से (तानि श्रीणि अपि) उन तीनों को भी (आत्मानं एव) आत्मा हि (जानीहि) 
समझ ले । [ कहनेका भाव यह है कि रत्लत्रय और आत्मा एक पदार्थरूप हि हे । रत्नज्य के रूप से 
परिणत होनेका नाम हि शुद्ध आत्मा के रूप से परिणत होना है । ] 


आ. ख्या.- येन एवं हि भावेन आत्मा साध्य: साधन च स्यात तेन एवं अयं नित्य 
उपास्यः इति स्वयं आकय परेषां व्यवहारेण साधुना “ दह्शनज्ञानचारित्राणि नित्यं उपा- 
स्यथानि ! इति प्रतिपाश्यते । तानि पुनः ज्ीणि अपि परमार्थेन आत्मा एक एवं, वस्त्वंतरा- 
भावात्‌ + यथा देवदत्तस्थ कस्यचित्‌ ज्ञानं श्रद्धानं अनुचरणं च देववत्तस्वभावानतिक्रमात्‌ 
देवदत्त: एव, न वस्त्वन्तरं, तथा आत्मनि अपि आत्मनः ज्ञान श्रद्धानं अनुचरणं च आत्म- 
स्वभावानतिक्रमात्‌ आत्मा एव, न बस्त्वन्तरम्‌ । ततः आत्मा एक: एवं उपास्यः इति स्वयं 
एव प्रयोतते । 


त, प्र. य्ेनेव हि परसार्थतः भावेन शुद्धश्ञानंकरूपस्व भावात्मकपरिणामेनात्मा साध्य: साधयि- 
तथ्यों येनेव थे भावेन सेदशानात्मकेन स्वसंवेदनज्ञानात्मकेन परिणासेनात्सा साधनं॑ साधकः स्याडूबे- 
ज़ूबति वा। ' व्यानड्बहुलम्‌ _ इति कतंयेनट्‌ । तेनेव भ्ावेन जञायकर्ावेन सेदज्ञानात्मकेन स्वसंबेद- 
नज्ञानात्मकेन वा परिणामेनायमात्मा नित्य निरन्तरमुपास्य: सेवनीय: । अनुभवगोचरीकतंब्य इत्यर्थः । 
शायकभावरूपेणोपलक्षितोञ्यमात्मा भ्रेदज्ञानस्वरूपेण स्वसंवेदनशानस्वरुपेण वा स्वोयभात्मानं परिणमय्य 
साधनभूतेन तत्परिणामेन साधयितव्य इत्याक्य विचार्य परेषां विनेयानां प्राथमकल्पिकानां व्यवहारेण 
व्यवहारनथेन साधुना समोच्षीनेन । सद्भतव्यवहारनयेनेथं: । यहा साधुना साधकभतेन। निश्चय 
साधयतीति साधु: । तेन व्यवहारनयेस । दर्शननज्ञानचारित्राणि सम्यग्दशनज्ञानचारित्राणि नित्य 
निरन्तरम्‌पास्यानि सेवितव्यानि । मुमुक्षुणा भव्येन रत्नत्रयरूपेण परिणतेन भाव्यमिति भाव: । इत्येवं 
प्रतिपाद्यते कथ्यते । तानि पुनस्त्रीण्यपि सम्यग्दर्शनज्ञानचारित्राणि परमार्थेन निर्चयनयेनात्मेक एव 
ज्ञायकावमात्रंकस्वभावेनेक एवं । तानेकान्तात्मक इति भाव: । तेषां त्रयाणामात्मस्वभावभूतज्ञानपर्या- 
यत्वादात्मनो5भिन्नत्वादात्मत्वयमेव, न॒वस्त्वन्तरत्वं, तत्र वस्त्वन्तरस्वरूपस्थान्वयाद्शनात्‌ । यथा देव- 
दत्तस्य वेबदत्तसडसकस्य कस्यचित्पुरुषविद्येषस्थ विध्िष्टं ज्ञान विशिष्टं श्रद्धानं विशिष्टमनुचरणं थ 
देवदसस्वभावस्य तत्रानुस्पृतत्वाददेवदत्तस्वभावानतिक्रमात्‌ देवदत्त एव, तेषां देवदत्तादभिन्नत्वातू, न 
वस्त्वन्तरं, वस्त्वन्तरस्वभावस्यथ तत्रानन्वयात्‌ । तथा लेन प्रकारेणात्मन्यप्यात्मविषयेष्प्यात्मनो ज्ञान 
शानविदेषात्मक: परिणाम: श्रद्धानं अद्धानात्मक: परिणामोष्नुचरणसनुचरणात्मकः: परिणामव्चात्मस्व- 
भावभतचंतन्पान्वयादात्मस्वभावानतिक्रमादात्मस्थ भावस्यानुल्लड्घनादात्मेवात्मनो5भिन्नत्वात्तेषां,. न 
बस्त्वन्तरं वस्त्वन्तरस्वभावस्य तत्रानन्वयात्‌ । ततो व्यवहारेण रत्नत्रयोपासनात्‌ आत्मेक एयोपास्य इति 


१- ' साध्य ' इत्यपि पाठान्तरस्‌ । 


; शोऋषसनाथविगंवरज॑नप्रंधप्रकाशनसस्थायाः 
२५० कोऋषसतायविगंबरजनप्रंपप्रकाशनसस्थाया 


स्वयमेव अद्योतते प्रकटोभवति । शुद्धस्वरूप आत्मेव प्राप्य इति भाव: । 
टीकार्थ- परमार्थत जिस हि परिणाम से ( ज्ञानघनेकस्वभावरूप परिणति से ) आत्मा साध्य बन सकती 


है और जिस हि परिणास से ( भेदशानरूप या स्वसंवेदतशानरूप परिणति से ) वह साधन ([ शुद्धात्मपरिणलि को 
उसी परिणाम के रूप से ( शुद्धज्ञानधनेकस्वभावरूप परिणति फे रूप से ओर भेदज्ञानरूप या 
के ह अप पक के रूप से ) हि यह आत्मा निरतर सेव्य ( उस रूप से परिणमनीय ) है इसप्रकार स्वयं 
मार हर को ससीकीन अर्थात्‌ सदूभत या साधक ( निशचयनयसाधक ) अत मय की दृष्टि से * श के 
ओर घारित्र इनकी निरंतर उपासना-सेवा-उन रूप से आत्मा की परिणति करनी चाहिये” ऐसा प्रतिषादन किया जात 
है । यद्यपि सेव्य दर्शनादि तीन है तो भी वे तीनों भी परमाथ्थतः थे शुद्धनिश्वयनय की दृष्टि से ) आत्मस्वरूप है 
और आत्मस्वरूप होनेसे आत्मा एक होनेके कारण एकरूप हि हे; क्यों कि अन्य बस्तु में उनका सज्भाव नहीं पाया जाता 
अर्थात्‌ अन्यवस्तु में उनका अभाव होता है। अभवा उत्तम अन्य बस्तु का अथात्‌ अन्य वस्तु के स्वरूप का अन्यय नहीं 
पाया ज्ञाता । जिसप्रकार देवदत्तसश्क किसी पुरुषविशेष का विशिष्ट ज्ञान, विशिष्ट अद्धान और विशिष्ट अनुचरण 
( धारित्र ) उनमें देवदत्त के स्वभाव का अतिक्रमण-उल्लघन शा पाया जानसे अथात्‌ उनमें अन्वय पाया जानेसे वे 
देवदत हि है-देवदत्त से अभिन्न हे, वे अन्यवस्तु नहीं हैं ( क्यों कि उनसे अन्य अर्थात्‌ देवदत से भिन्न वस्तु का 
स्वभाव अन्वित हुआ नहों पाया जाता। ) उसीप्रकार आत्मा के विषय में अधात्‌ पक अमा का शान, श्रक्षान 
भोौर अनचरण (ः चारितर ) उनसे आत्मा के स्वभाव बा; अतिकमण-उल्लघन नपाया जावसे अथात्‌ उनमें आात्म- 
स्वस्प का अच्यव पाया जानसे वे आत्मा (5 है, अस्त वस्दू नहीं ह ( क्यों व. उसमे पात्मा से भिन्न वस्तु का स्वभाव 
आन्यत हुआ गरटी पता जाता ) ।उसे काश्ण से अधाए र पाप दी वह स्वय से उपासना मी जलिपर शुद्धज्ञान - 
घनरूप एक्स रचभात दें कारण एकरूप  अवेदांधटण नं) आत्मा हि उपास्य बन ज्वती प्रे अथीत एकरूप 
आत्म फी हि उपायों ऐ जाली है यह जविध्राथ रता>2:+विलासास ५३.2 हो शाना है । 
घिवेच्वा- 7 ॥ 7 जुट 7ा, परिणति पर्मार्बत सुबत जोन प। साह्य हे और उसही पेरजानरूप सा 
स्वसयेदनज्ञानकूए पल  इजासफ्र्द्एप है ग्रासि को दान हे । स्यप शत जामार सता एी चार के छिए 
भररशानणय से या सासप्दातानााए हे परिणत होना सिलान्त उाब:आ,८, 7 । एसा क4 ह॥ गो . उाक्स्वरूम ही 
प्राप्सि के नए सम्यस्दगा न, सम्पाज्ञान जो सम्यक्षयान्य्रि की सपाएत। फो जां अप्य "दल बगायी जा + ही ग्रे 
उसमें पच्चनाधिरोत ही «का नहीं करती जाल्यि, क्‍यों कि बहू उन्य पुरषा जे उपदेध दे।क किए है। सायरदर्स न, 
सम्थरदान अर सम्फकृरारित्र थ आत्मा की था उसदे स्वश्नावधापन की हि पर्याय है । से -तत्गा दी त्याग 
एकबिषदक होनसे सरृरत ८ और जात्मा ८ और "दब परमापंद जेट ५ हेविगर भी जो भेए बताण शत ४ बह 
उपचरित होनसे व्यवटाराश्रित ह। व सदधतम्यय, ।रज्प निःचवनद का गाधका #। यद्यवि प्राथमदाल्पिक जीयो 
को समस्ानेक लिए आत्मा ओर रम्नत्य भें सेर बताया गया है ता भी परस-बंत उनसे पेद नी है । अल उत्लत्रेय 
की आराधना करना अएमा ४ हू आराधना करना 2 । उच्तुछ"ातआार। की मल एक तरीका है । इसपग्रकार फे 
उपदेश के द्वारा यथा तायरूप से हि परिणत होनेका कथन किया जाता है। यथथपि सम्यम्दर्शनादि शेदरूप हे तो 
भी वे आत्मा से अभिन्न होनेसे आत्मझूप होनेसे तीतमेदरूप टोनेपर भी एकरूप हि हें । थे आस्क्षिन्नवस्तुरूप महीं 
है; क्यों कि वे आत्मभिन्नवस्त की पर्यायें न होनेसे उनमे उस भिन्नवस्तु के स्परूप का अन्यय नहीं पाया जाता + 
जो जिसकी पफ्याय होती है उसमे उसके स्थरूप का अन्वय पाया जाता है । मृत्तिका की घटरूप पथोय में मूतिका के 
स्वरूप का अन्वय पाया जाता है, सुवर्ण के स्वरूप का नहीं । सम्यर्शन, सम्यग्जान और सम्यक्चारित्र में आत्म- 
स्वसपभ्मत ज्ञान का अन्वयय पाया जाता है । अतः ये तीनो ज्ञान को अर्थात आत्मा की पयायें होनेसे इनमें और आत्मा 
मे परमाथत: भेद न होनेसे आत्मा हि है । 


आत्मा अवद्धस्पृष्ट, अनन्य, नियत, सविशेष और असयुक्त है ऐसा जो भाव उससे शुद्ध आत्मा का भान 
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होता है। इस भान से स्वस्वरूपारूढ हुई आत्मा की निश्चयरत्नत्रयरूप अवस्था हि साधक है; क्‍यों कि आत्मतस्व 
का ससीचोन अ्रद्धान और अनुभूति इनरूप जो अभेवरत्लत्रथ की भावना उससे हि शुद्धशानघनंकरूप साध्यभूत आत्मा 
की सिद्धि होती है। आत्मा को अबद्धस्पृष्टादिरूप जानना हि उसको शुद्धरूप जानना है । ऐसी शुद्ध आत्मा का भ्रद्धान 
शान और अनुभूति इनरूप अभेदरत्नत्रय की भावना का जब परम प्रकर्ष होता! है तब उसके अतिशय से संपूर्ण कर्मों 
का क्षय होकर साध्यरूप शुद्धानघर्तकस्वभाववान्‌ आत्मा की सिद्धि होती है। साधक निश्चयरत्नत्रय और आत्मा 
अभिन्न होनेसे निधचयरत्नत्रयभावबापत्न आत्मा हि साधक है। ओर आत्मा को जिस शुद्शानघनेकस्वभाव को प्राप्ति 
साध्य है वह आत्मा से अभिन्न होनेसे आत्मा साध्य भी है। सारांश, अभेवरत्नन्नय की भावना या शुद्ध आत्मतत्त्व 
को भावना हि आत्मा को साध्यकप और साधकरूप बना देती है। इसलिए उसी भावना से शुद्ध आत्मा की नित्य 
भाराधना करनी चाहिये। भगवान्‌ कुंदकुदाचार्य ने जब रत्नत्रयावस्थापन्न आत्मा को हि साधक बताया है, तब 
उन्होंने व्यवहाररत्नत्रय की आवश्यकता क्‍यों बतायी ? इस शंका का समाधान आत्मख्याति के अनुसार नीचेमजब 
है । टीका में “ परेषां ” यह जो पद रकक्‍खा है उससे इस बात का स्पष्टोकरण हो जाता है कि व्यवहाररत्नत्रय को 
आराधना उन जीवों के छिए आवश्यक है कि जिनमें अपनी आत्मा फो साध्यकूप और साधकरूप बनानेयाला भाव 
हि व्यक्त नहीं हुआ । टीका सें ' साधुना ' ऐसा भी एक पद पाया जाता है। इस शब्द की निरुक्ति ' साध्नोतोति 
साधु: ' ऐसी है। अतः '“ व्यवहारेण साधुना ” इस पदसमूह का अर्थ “साधक व्यवहार से ' ऐसा होता है । 
व्यवहार रत्ननत्नरय का परमप्रकर्ष निशचयरत्तत्रय का साधक होनेसे और निःचयरत्नत्रय सपूर्ण शुद्ध आत्मा का साधक 
होनेसे व्यवहाररत्नत्रय भी परम्परा से शुद्ध भात्मा का साधक है। अतः जिनमें निश्चयरत्नत्रय व्यक्त नहीं हुआ 
होता ऐसे जोबों के लिए व्यवहाररत्नत्रय की आराधना की नितान्त आवदयकता है । दूसरी बात,यह है कि व्यवहा- 
ररत्नत्रय आत्मा से अभिन्न होनेसे उसकी आराधना शद्ध आत्मा की हि आराधना है। 

पारमा्थिक दृष्ठि से सम्यग्द्शन, सम्यरतान और सम्यकचारित्र ये तीनों भी एक आत्मा हि हैं; क्यो कि 
वे आत्मा से भिन्न वस्तु के स्वरूप से बकत नहीं है । आत्मख्याति में यहापर जो एक दुष्टान्त दिया है उसका खुम्ठासा 
करते हुए वह दा्ष्टान्तिक जो आत्या उसमें घटित फया जाता है। र्वधाव और स्वभाववान जभिन्न होनेसे स्वभाव 
से स्वश्ायबान्‌ का स्वयमेव ग्रहण हो जाता हे । देवदत ओर उसका स्वश्षाव अभिन्न होनेसे देतदल के स्वभाव से 
देवदत का ग्रहण हो जाता हे । वेवदत्त का विशिष्ट जान, विशिष्ट श्रद्धान और विशिष्ठ आचरण देवदत के अभाव 
में अस्तिरूप छत हि नहीं सकते । यदि थे वेवदत्त के या उसके स्वभाव हऐ अभाव में भो हो सकते है ऐसा माना तो 
वे खासकर देवदत के हि हे ऐसा नहीं कहा जा सकेगा । अतः देवदत्त के अभाव में देववत्तकर्तृकछप से ज्ञानादिकों 
का अस्तित्व नहीं माना जा सकता। देवदत्त का ज्ञान, श्रद्धान और आचरण देवदत्त की हि पर्यायें होनेसे वे देवदत्त से 
अभिन्न हूँ । वे देवदत्त से भिन्न वस्तु के साथ अभेद को प्राप्त हुए नहीं होते हे । आत्मा का ज्ञान, श्रद्धान और 
आचरण उसके था उसके ज्ञानरूप स्वभाव के अभाव में अस्तिरूप नहीं हो सकते । वे आत्मस्वभाव के पर्याय हे । 
पर्याय और पर्यायवान्‌ अभिन्न हानेसे ज्ञानादिकपयीय पर्यायवान्‌ जो आत्मस्वभाव उससे अभिन्न है । स्वन्नाव और 
स्वनाववान्‌ अभिन्न होनेसे ज्ञानादिक आत्मा हि हे । वे आत्मभिन्नवस्तुरूप नहीं है । इससे एफ आत्मा हि आराध्य है 
ऐसा स्वयमेव प्रकट हो जाता है । कहनेका मतलरूब यह है कि रत्नत्नय आत्मा से अभिन्न होनेसे रत्नत्रय की आराधना 
आत्मा की हि आराधना है । 

व्यवहासर्नय की दृष्टि से आत्मा मेचक ( अनेकधमात्मक ) है और निदचय को दृष्टि से बह अमेचक 
६ एकमात्रधमात्मक ) है और यह मेचकामरेचकत्व आत्मा में यूगपत्‌ होता है यह बताते हें- 


दशनज्ञानचा रित्रस्त्रित्वादेकत्वत: स्वयम्‌ । 
मेचको5मेचकश्चापि सममात्मा प्रमाणत' ॥ १६ ॥। 
अन्वय- आत्मा वर्शनज्ञानचारित्रे: तित्वात्‌ मेचकः अपि प्रमाणत: स्वयं एकत्वतः सम असेचक: च । 


२५२ मीशदमपाभदिगव र बतप काका इतसत्वाना: 


अर्थ- बहन, शान ओर चारित्र इन ( व्यवहारनवाश्लित ) भेदों से त्रिरूप होनेके कारण मयूरपित््छ के समान 
सेचक है तो भो उसीसमय स्वसंवेदन प्रत्यक्ष से स्वय शायकावसात्रस्वभाववाली होनेसे अमेच्क भी है । 

त. प्र.- आत्मा शुद्धशानधनेकस्वभाव: शुद्धात्मा दर्शनज्ञानचारित्रेरात्मस्वभावश्तज्ञालप्यायात्स- 
कंस्तित्वात्त्रिधर्मत्वान्मेचको बहिचद्धतुल्यः सदभूतव्यवहारनयापेक्षया। “ सेचको श्यासले बहिचनत्रे 
ध्वान्तेधय मेचकम्‌ ' इति बिव्वलोचने / सेचकः इव मेचकः। “ देवपथादिभ्यः ' इवार्थे विहितस्य कस्योस्‌। 
पथापतेकविधवर्ण संयोगरूपो बहिचखस्तत्रत्यप्रत्येकवर्ण प्राधान्यापेक्षयापनेकविधस्तथा55त्मापि ज्ञानदर्शना- 
दिप्रत्येकधमंप्राधान्यापेक्षयाउ्ने कान्तात्मकत्वादनेक विध: । विविधस्वनाव: हत्यर्थ: । आत्मा तथा मेचक: 
सन्नपि प्रमाणतः स्वसंबेदनप्रत्यक्षप्रमाणेनेकज्ञायकभावस्वरूपत्वेनानुभूयमानत्वात्स्वयमेकत्वत: एक- 
रुपत्वात्समं यदा मेचकस्तदेवामेचकदच । स्वभाववेविध्यविकल हत्यर्थ: । स्वयमित्यस्थ स्वभावत इत्यथें: । 
यथाध्नेकविधवर्णादीनां सहितत्वेनेकरूपत्वाइहिचन्द्रस्येकत्व॑ तथा5त्मनो ज्ञानादे: संहितत्वेनेकशानस्व- 
भावेघन्तभूंतत्वादेकत्वम्‌ । आत्मनो युगपन्‍्मेचकामेचकत्वे व्यवहारनिर्चयदृष्टिभेदेन नयप्रमाणवृष्टिभेदेन 
वा सिध्यतः | अन्तर्भृतदर्शनादिज्ञानमात्रस्वभावापेक्षया5प्त्मनोप्सेचकत्व॑ दर्शनादिप्रत्येकज्ञानपर्यायप्राघा- 
न्यापेक्षया मेजकत्वं चेति भाव. 

बिवेचन- दर्शन, ज्ञान और चारित्र ये तीनो आत्मा के स्वभावभृतज्ञान की पर्यायें है; क्यों कि वे शञानसे हि 
प्रादुभूंत होती है । दर्शनादि और स्वप्रावभूत ज्ञान इनमे अविनाभावसंबंध होनेसे दर्शनादि को का स्वभायभृत ज्ञान 
में हि अस्तर्भाव होता है। जब आत्मा का या उसके ज्ञानरूप स्वभाव का स्वसवेदन ज्ञान के हारा अनुभव किया 
जाता है तब निष्पर्याय अर्थात्‌ दर्शनाविषयोयरहित आत्मा का या ज्ञानस्वभाव का हि अनुभव प्राप्त होता है। अतः 
स्वसंवेवनप्रत्यक्षप्रमाण से आत्मा के अमेचकत्व की सिद्धि होती हे। पर्यायाथिकनय की या सद्भूतव्यवहारनय की दृष्टि 
से दर्शनादिपयायों की प्रधानता से अनेक पर्यायों से या गुणों से युक्त होनेसे आत्मा के मेखकत्व की सिद्धि हो जाती 
है । इससे स्पष्ट हो जाता है कि आत्मा कथंचित्‌ अमेचक होती है । निविकल्पसमाधि में स्वसंवेदनज्ञान के द्वारा 
निष्पयोय आत्मा का या उसके स्वरूप का अर्थात्‌ आत्मा के सामान्य स्थरूप का हि अनुभव होता है और उस 
अनुभूति से शुद्धात्मस्वरूप की प्राप्ति होती है, अतः ममक्ष जीवों का अमेचक आत्मा हि ध्येय होती है यह बाल भी 
स्पष्ट हो जाती है । 
यहा मेचफशब्द विचारणीय है । उसका अर्थ है मोरका चादा। जिसप्रकार भोर का क्ावा अनंकवर्णों से 
युक्त होता है उप्तीप्रकार आत्मा वर्शनादि तोन स्वभावों से यक्षत है । अत. मोर के थादे के समान आत्मा भी सेचक 
कही जातो है। जिसतरह भार का चादा वर्णादि के समूह को प्रधानता को अपेक्षा से एक हि हे उम्तोतरह दर्शनादि 
सिन्नभिन्न स्वभाव शुद्धज्ञानवनंकस्वभाय में अन्तभंत होनेसे आत्मा एकरूप-अमेच्तक भो हे । 


दर्शनादिपर्यायों के कारण आत्मा का जो मेचकत्व बताया गया है बह सदभूतव्यवहारनय की दृष्टि से बताया 
बच्चा हैँ यह स्पष्ट करते हें- 


दर्शनज्ञानचारित्रस्त्रिभि: परिणतत्वत: । 
एको5पि त्रिस्वभावत्वादव्यवहारेण मेचक: ।। १७ ॥ 
अन्यय- दक्नज्ञानचारित्रे: त्रिम्ि: परिणतत्वत व्यवहारेण त़िस्व॒भावत्वात्‌ एक: अधि मेचक:। 


अर्थ- वहन, शान और चारित्र इन तीनो के रूप से परिणत्‌ होनेसे व्ववहारनय की दृष्टि से तोन स्वपाव- 
बाला होनेसे ( निश्चयनय की दृष्टि से ) एक ( अमेचक ) होनेपर भी आत्मा ( कथचित्‌ ) मेचक है । 


समयपसार ७५ है 


ते. प्र. दर्नज्ञानचारित्रदर्शनज्ञानथारित्ररूपं: अिभिस्त्रिप्रकारं: परिणतत्यतः कृतपरिणलित्वाबू- 
व्यवहारेण स्वृभूतव्यवहारतयेन त्िस्वभावत्वादृदर्गनज्ञानचारित्रस्वरूपस्थभावत्रितयात्मकत्वादेको5पि 
झुद्निश्चमनवेन शुद्धतनधनकस्वन्ाावत्वादेको$सेजको5पि मेचको5नेकस्वभावः । अयमात्मेति शेष: । 
शुद्धतिश्वयनयापेक्षया5ध्त्मा शुद्धज्ञानघनंकस्थभावत्वा्यच्प्येकस्तथापि भेदप्रधानसवृभ्तव्यवहारनयेन 
शुद्धज्ञानघर्नकस्व भावस्य त्रेविध्य प्राप्तत्वादात्मनो मेचकत्व॑ नातास्वभावत्वं न विरुद्ध सर्वथेति भाव: । 

विवेचन-- शुद्धशानघनंकस्वशाव की अपेक्षा से शुद्धनि्चयनय की दृष्टि से आत्मा एक हे-एकमात्रस्वभाव- 
बाली हे-अमेसक है तो भी व्यवहारनय से ज्ञानघर्नस्वन्नाथ के वर्शनादि भेद-पर्याथ-परिणाम होनेसे और वे विभावा- 
स्मक ने होनेके फारण स्वश्नावभूत होनेसे आत्मा सेचक-तानास्वस्ावयुक्त-असेकरूप भी हे । सारांश, आत्मा को 
नानारूपता का कारण व्यवहारनय है। बस्तुत आत्मा एवस्वभाववाली होनेसे एकरूप हि हें। यह व्यवहारनय कर्थचित्‌ 
अभूताय होनेसे दर्शनावि भी कर्थंचित्‌ असत्यार्थ बन जाते हें ।इस कथन का अभिप्राय यह है कि स्वभावभूत शुद्ध जान 
की वह वस्तुतः एकरूप होनेसे दर्शनादिरूप से अनेकरूपता कथंचित्‌ अधूतार्थ हे; क्‍यों कि शुद्धनय पदार्थ के स्वभाव 
की एकरूपता का प्रतिपादन करती हे-अमेवरूपता का हि प्रतिपादन करतो है, अनेकरूफता का नहीं । वस्तुस्वभाव 
की अनेकरूपता का प्रतिपादन करना व्यवहारनय का काय॑ है । 


अब परमाथंतः अर्थात्‌ शुद्धनिश्वय की वृष्टि से आत्मा एक जञातृत्वभाव हि व्यक्त होनेसे वह अमेचरक है 
यह बताया जाता ह- 
परमार्थेन तु व्यक्तज्ञातृत्वज्योतिषककः । 
सब भावान्तर ध्वं सिस्वभावत्वादसेचक: ।! १८॥ 

अन्वय- परमार्थेन तु व्यक्तज्ञातृत्वज्योतिषा एककः सर्वभावान्तरध्वंसिस्वभावत्वात्‌ अमेचक: । 

अर्थ- कित शुद्धनिश्वयनय की दृष्टि से देखा जाय तो आत्मा का ( एकमात्र ) ज्ञातत्वतेज-ज्ञायकर्व-जान- 
सात्रयुक्तत्व व्यक्त ( सभी अवस्थाओ में अभिष्यक्त ) होनेसे वह सिर्फ एक होनेसे और उसमें व्यक्त होनेवाली 
सभी स्वधावरूप और विभावरूप पर्याय स्वभावतः बिनश्वर होनेसे आत्मा अमेचक हें । 

त. प्र.- शुद्धत्चानधनंकस्वभाव आत्मा परमार्थेन शुद्धनिश्चयनयापेक्षया तु पुनव्येक्तज्ञातृ- 
त्वज्योतिषा प्रकटोभृतज्ञायकत्वतेजसा । ज्ञातृत्वमेव ज्ञायकत्वमेव ज्योतिस्तेजो ज्ञातृत्वज्योत्ि' । व्यकतं 
च ज्ञातृत्वज्योतिदच॑ व्यक्तज्ञातृत्वज्योति: । तेन । आविर्भतेन ज्ञातृत्वरूपेण तेजसेति भ्रावः । एकक: 
एक: एवं सन्‌ । “ एकादाकिश्चासहाये ' इत्यसहायार्थे कः। एकस्वभावत्वादेक एवं सन्निति भाव। 
अस्पैककत्वस्यथ मेचकत्वनिमित्तत्वाद्वान्तत्वेषषि हेतुगर्भविशेषणत्वभ्‌ । तेनकत्वेनामेचक इति भाव: । 
/ हेतौ सर्वाः प्राय ” इति हेतो वा । सर्वंभावान्तरध्वंसिस्व भावत्वाज्ज्ञायकंकस्वभाव भिन्न स्वभाववि भा- 
वभावानां परिणामत्वाद्ध्वंसिस्वभावत्वाद्विनश्वरस्वभावत्वात्‌ । अन्ये ज्ञायकरावात्सहभाविपयायरूपा- 
ड्िभा: ऋमभाविपर्यायात्मका स्वधावविभावभावा: भावान्तराणि । ज्ञायकभावस्य सकलबव्यक्त्यपेक्षया 
साबित्वेषपि सहभावित्वापेक्षयाप्नादिनिधनत्व॑ यथा तथा स्वभावविभावपरिणामानामुत्यद्यविनादित्वा- 
ज्रानादिनिधनत्वमपि तु विनश्वरत्वमेव स्वभावत: । तेषां विनश्वरत्वादात्मद्रव्यस्थानादिनिधनत्वात्तेषां 
तत्स्वसावत्वासम्भवाच्छुद्धनिश्चयापेक्षया नात्मनों मेचकत्वं सम्भवति । आत्मपरिणामभूतानामप्यात्म- 
वदविनर्वरत्वाभावान्न तेषामात्मस्व भावत्वम्‌ ।॥ ततदच नात्मनो मेचकत्वमिति भाव: । सर्वाणि न्र तानि 
भावान्तराणि नव सर्वभावान्तराणि । तेषां ध्यंसी विनइव रश्यासो स्वावरच सर्वभावान्तरध्वंसिस्वभाव:। 


श्ण्ड धीऋवभतायबियंबरजेनप्रंथप्रकाशनसंस्थाथाः 


तल्य भाव:। तस्मात्‌ । असेयकदशुद्धशानधनेकस्वभावः । अयमात्मा सर्वपरभावविध्वंसनशोलो यतो 
यतइसाविर्भतज्ञायकंफस्वभावत्वात्परिहतव्यवहारनयक्ृतदर्शनादिभेवस्तत एवामेचक इति भाव इति 
केचन । अस्ये ज्ञायकाय विहायापरे भावा: ज्ञानदर्शनादय: । सर्वेषां भावान्तराणां ध्वंसिस्वभावत्वादि- 
नइवरस्वभावत्वादयमात्मापमेचक हत्यस्मन्मतम्‌। सर्वधावान्तर विनाशनस्वभावत्वेःस्थात्मन: स्वभावपरि- 
णामविनाशकत्वापत्ते: स दर्शनादिस्वभावपरिणामविनाशकः स्यात्ततश्च॒_तस्थापरिणासित्यमापते वित्यभि- 
प्रायं मनसि विधाय प्रोक्तसामासिकपदस्य विनव्वरस्वभावत्वरूपो5<थोभिव्यज्जित:। भ्वावेध्वंसुधातो रकमे- 
कस्वात्‌ 'शीलेजजातों णिन्‌! इतिसुत्र विहितणिस्प्रत्ययस्थणानुबन्धस्य वृद्ध्यर्थत्वादन्तर्भावितष्यरथधातुरूपा - 
ण्णिस्प्रत्ययविधानमन्तरेण. भावान्तरध्वंसकस्वभावत्वादित्यर्थासम्भवात्स्वभावपर्यायध्वंसनशी लत्वा पते 
पर्यायोत्पत्तिकारणभूतपरिणामित्वस्वरूपाभावप्रसड्गाच्च ध्वंसिस्वभावत्वादित्यस्थ विनशनशीरूत्वादि- 
स्येषोष्थों ग्राह्: । ध्वंसोः्स्यास्तीति ध्वंसी । 'अतोः्नेकाचः ” इतीन्मत्वर्थे । ज्ञायकभाव॑ विमुच्यान्येषां 
भाषानामात्ममेचकत्वकारणभतानां विनशनशझ्ञीलत्वात्पारमाथिकदृष्ट्ा प्रकटज्ञातृत्वतेजसेकरूप एवाय- 
मात्माप्मेंचक: । आत्मनो5उसेचकत्व मेकरूपत्वनिबन्धनम्‌ । 


विवेचन- शद्वनिद्ययनय की दृष्टि से एक शुद्धज्ाव हि आत्मा का स्वभाव है । जो भाव स्वभावभूत होता 
है बह सहभावी होनेसे यावदद्रष्यभावों होता है। जिसप्रकार द्रव्य का अभाव होनेपर स्वभावभ्ृतभाव का अभाव 
होता है उपोप्रकार स्वभावभत भाव का अभाव होनेपर स्वभावदान्‌ द्रव्य का भो अभाव हो जाता है; क्यों कि द्रव्य 
और उसका स्वभावधृतभाव इनमे तादात्म्यमबंध होता है। इस ज्ञानरूप स्वभाव की परिणतिया अबब्य होती हें । 
ये परिणतिया उत्पादव्ययपूकत होनेसे इनफा अभाव भी हो जाता है। इन परिणतियों का अभाव होनेपर भी 
परिणामी ज्ञान का या आत्मा का अजाव न होनेसे थे परिणतिया आत्मा का स्वभावरूप नहीं हो सकती । अत ये 
परिणतियां स्वशावछूप न होनेसे इनके निमित्त से होनंवात्ा अनेकधर्पक्तत्व-मेचकत्व आत्मा का सथार्थ स्वरूप 
नहीं है | दर्शन ज्ञान और चारित्र ये आत्मा के स्वभावभूत ज्ञान की पर्याये जरूर है; किनु आत्मा की या ज्ञान की 
शुद्ध अवस्था में थे ज्ञान के साथ एकरूप वन जातो है अथीत इनका ज्ञान से सिप्लरूप स स्वतंत्र अस्तित्व नहीं रहता 
अर्थात्‌ इनका ज्ञानरूप से अस्तित्व होनेपर भी परययिरूप से अस्तित्व बना से रहनेसे एक तरह अभाव हि हो जाता 
है । इनका इसप्रकार अभाव होनेपर भो ज्ञान का या आत्मा का जमाव नहीं होता । अतः शद्धनिशुच्चय की दृष्टि 
से दर्शवादिषययें आत्मा का यथार्थरूप से स्वभावभ्तनाथ नहीं हो सकती । जब ये परमार्थेत: आत्मा के स्वभ्ावभूत 
भाव नही है तब आत्मा का मेचकत्व भी यथार्थ नहीं है, फिर भले हि सदभूतव्यवहारनय की दृष्टि से आत्मा के 
मेचकत्व की सिद्धि होतो हो । ये दर्शनादि पर्यायाथिकतय की दृष्टि से आत्मा से कथंजित भिन्न होतपर भी द्रव्या- 
थिकनय को या शद्धनिवचय की दृष्टि से आत्मा से कथंचित्‌ अभिन्न होनेसे उनरूप से परिणत होनेका नाम हि 
आत्मानुभूति है । जब ये दर्शनादि सम्यक्‌ होते हे अर्थात्‌ विभावभावरूप नहों होते तब हि आत्मा की उनरूप परिणति 


आत्सानुभूतिरूप होती है। जब ये मोहाफ्रान्त होती हे तत उनका अश्ुद्ध आत्मा के साथ तादात्म्य होनेसे उनरूप 
परिणतियां शद्घात्मानुभूतिरूप नहीं होती । 


जो स्वभावत: अपने हि परिणामों का ध्वसक होता है बह अपने उन चिह्षिष्ट परिणामों के रूप से कैसे 
परिणत हो सकता है ? जो स्वभावतः जिसका ध्वंसक होता है बह स्वभावत: उसका जनक नहों हो सकता; क्यों 
कि इन दोनों स्वण्ावों में सहानवस्थानरूप विरोध होता है । यदि आत्मा स्वम्ायत: स्वपर्यायों की ध्वंसक होती तो 
बह अपनी पयोथों की उत्पादक अर्थात्‌ उपादानकारण नहीं हो सकती । आत्मा दर्शनादिषयोयों के रूप से परिणत 
होती है; क्यों कि यह स्वप्नावत: परिणामी है । यथविं उसे परिणामी नहों माना तो उसको कूटस्थनित्य सानना 
होगा । यदि अपनी पर्यायों का ध्यंस फरता उसका स्वभाव है. ऐसा माना तो यह अपनी पर्यायरूप से परिणति हि 


सम्रवन्चार: । श्प्प 


नहीं होने देगी जिससे आत्मा कूठस्थनित्य बन जायगी। अतः ' सर्वभावान्तरभ्यंसिस्वसावत्वात्‌ ' इस सामासिक- 
पद का ' ज्ञानकूप भाव को छोड़कर सभो परिणतियां धिनशनशील-विनश्वर होनेसे ' ऐसा अर्थ करना हि उचित 
जंचता है । 
शुद्धात्मस्वरूप को प्राप्ति का अमोघ साधन र्त्नत्रय हि होनेसे आत्मा के मेचकामेचकस्थपर विचार करने की 
आवश्यकता नहीं है यह बताते है-- 
आत्मनश्चिन्तयेवाल मेचकामेचकत्वयो: । 
दर्शनज्ञानचा रित्रे: साध्यसिद्धिने चान्यथा ॥ १९ ॥। 
अन्यय- आत्मन: मेचकासंचकत्वयो: चिन्तया एवं अलस्‌ । साध्यसिद्धि: दशशनज्ञानचारिज्रेः 
भवति, न व अन्यथा भवति । 
अरथे- आत्मा के मेचकत्व के अर्थात्‌ अनेकधरंबत्व के और अमेब्॒कत्व के अर्थात्‌ एकधर्मंवर्व के विधय में 
विचार नहीं करना चाहिये। शुद्ध आत्मा को श्राप्तिकप साध्य की सिद्धि दर्शन, ज्ञान और चारित्र इन तोनोरूप 


एक उपाय से होतो हे; अन्यथा अर्थात्‌ इससे व्यतिरिक्त-भिश्न उपाय से नहों होती--उसके मच्कत्वासेचकत्व के 
बिधय में किये जानवाले विद्यार से नहीं होती । 


ते प्र.- आत्मनइचेतन्यस्वमावस्य जीवपदार्थस्प भेचकामेचकत्वयोंरेकरूपत्वानेकरूपत्वयोरेक- 
सात्रथर्मंवत्त्वानेकधमंव त्वयोर्वा चिस्तयेब घित्तनेनेष समीक्षयेंव वाउल पर्याप्तम्‌ । अन्न नि्ेधेष्लम्‌ । 
£ प्रकृयादिश्य:  इति भा। साथ्यशिद्धि: शद्धज्ञानघनेफस्द नावरद्धात्मभतस्थ शद्धात्मर्वरूपप्राप्तिस्व- 
रूपस्य साप्यस्प सिद्धिद्शेनश्ञानवारिज्रेस्सम्यग्दशनजानचारित्रात्मकोीएयेन भवलि ते थ नेयान्यथापन्यन 
केनाप्युपायेन । दर्शनादियियण्व्यथति।रक्‍्तेनात्मसेजकामचकत्वसभी क्षण दिरूपे ण:न्यन केनाप्यूपायेन शद्धा- 
त्मस्वकूपप्राय्तिरूपस्य साध्यस्य िड्विे भवतीति हेतोस्न्यंथायसमोश्रणवंयर्थ्यात्ताच्चन्तनमादिधेयमित्ति 
भाव, + आार्णनो द्रव्यान्तरेन्प: पृदकस्वेनावलोकन शुद्धात्मस्वरूपाब७/केद दा दर्शन, इृद्भीदुशमेवात्म- 
द्रव्य तत्स्वरूप वेल्यवधारएं जान, शुद्धात्मस्वरूपानुभवन थे बचा तअर् । अस्य आषध्यात्मकोंपायस्य पर- 
व आत्मतोटभिन्नरव|[८४।7 व दाद्धात्मस्वरूपप्राप्तिक्पस|ध्यस्थ 8द परण्त्वादात्मस एव कत- 
वात्म्यवाद्धस्वरूपस्य प्राशफद' सरस्येव कर्मत्वास्साध्यसिदप्यपायस्य व्यवह्ञारत्यत्र त्विष्येशप परमाथंत 

ऐकवध्यम्वेति भाव' । अयभ्रवासप्राप उत्तरगाथासुत्रद्व देन कृत: । 
बशन, साच और घरधग्त 5 ६. मात कॉ+ 7 60७ सस्यदप को प्रप्त हाती हें-- अन्य उपाय से सोक्ष को 

प्राप्त नही हो सकती यह बताते हु--- 
हि णाम की 4 पुरिसा रायाणे जणिकण सइृहृदि 


ता ते अजुनगदि पुणा अत्यत्यीआ पयत्तेण ॥ १७॥ 
एवं हि जीवराया णादव्वा तह य सहहंदव्वा । 
अणुचरिद॒व्बी य पुणो सो चब दु मोक्‍्खकारमेण ॥ १८॥ 


यथा नाम कोषि पुरुषों राजान ज्ञात्वा श्रदधाति । 
ततस्तमनुचरति पुनरर्थाथिकः प्रयत्नेन ॥ १७॥ 


२५६ ओीआऋवभनाथविगंधरजेनप्रंथप्रकाशनसंस्थाया: 


एवं हि जीवराजो श्लातव्यस्तथेंव श्रद्धातव्यः । 
पृ 
अनुचरितव्यश्च पुनः स चंव तु मोक्षकामेण ।। १८ ।॥ 


अन्वयार्थ- (यथा नाम) जिसप्रकार (अर्थाथिकः) धन प्राप्ति की इच्छाकरनेवाला (कः हक 
पुरुषः:) कोई भो पुरुष (राजानं) राजा को (ज्ञात्वा) जानकर (श्रहृधाति) ' यह राजा हि है 
ऐसा श्रद्धान करता है, (ततः पुनः) और फिर (तं) उसका (प्रयत्नेन) प्रयत्नपूवषंक (अनुचरति) 
अनुचरण करता है अर्थात्‌ उसकी आज्ञा का पालन करता है, (एवं हि) इसीप्रकार हि (मोक्षकासेण ) 
मोक्ष की कामना करनेवाले पुरुष को (जोबराज:) शुद्धजीवरूप राजा का (ज्ञातव्यः) निविकार- 
स्वसंवेदनज्ञान के द्वारा ज्ञान कर लेना चाहिये, (पुनः च) और फिर (तथा एव) उसीप्रकार हि 
(अ्रद्धातव्यः) यह शुद्ध आत्मा शुद्ध्ञानरूप एकमात्रस्थभाववाली और रागादिरूप विभावपरिणाम- 
रहित हि होती है इसप्रकार निवप्चय कर उसका श्रद्धान करना चाहिये (तु च) और फिर (स॒ एव) 
उसी शुद्ध आत्मा का हि (अनुचरितव्य:) अनुचरण-सेवत करना चाहिये अर्थात्‌ शुक्लध्यानरूप 
स्वसंवेदनज्ञान के द्वारा-निविकल्पसमाधि के द्वारा उसका अनुभव करना चाहिये । 


आ. रुया.- यथा हि कश्चित्‌ पुरुष: अर्थार्थो प्रयत्नेन प्रथम एव राजानं जानीते, 
ततः त॑ एव श्रद्धत्ते, ततः तं एवं अनुचरति, तथा आत्मना मोक्षाथिना प्रथम एब आत्मा 
शातव्य:, ततः स एव श्रद्धातव्य, तत: स एवं अनुचरितव्य: च, साध्यसिद्धे: तथान्यथोपप- 
स्थनुपपत्तिभ्याम्‌ । तन्न यदा आत्मनः अनुभूयमानानेकभावसडकरे अपि परमविवेककोौदा- 
लेन “ अयं अह अनुभूति: ” इत्यात्मज्ञानेन सहुगच्छमानं एवं तथेतिप्रत्ययलक्षणं श्रद्धानं 
उत्प्लवते, तदा समस्तभावान्तरबिवेकेन निःशहक एवा- (अब- ) सस्‍्थातुं शक्यत्वात्‌ 
आत्मानुचरणं उत्प्लकमानं आत्मानं साधयति इति साध्यसिद्धेः तथोपपत्ति:; यदा तु 
आबालगोपाल एबं सकलकालं एवं स्वयं अनुभूयमाने अपि भगवति अनुभृत्यात्मनि अना- 
दिबन्धवज्ञात्‌ पर: सम॑ एकत्वाध्यवसायेन विमृहस्य “ अं अहूं अनुभूति: ' इति आत्मज्ञानं 
न उत्प्लवते, तदभावात्‌ अज्ञातखरशूडुगश्रद्धानसमानत्वात्‌ श्रद्धानं अपि न उत्प्लवते, तदा 


र 
समस्तभावान्तरविवेकेन नि.शडक एवं आस्थातुं अशक्यत्वात्‌ आत्मानुचरणं अनुत्प्लवमान 
न आत्मान साधयति इति साध्यसिद्धेः अन्यथानुपपत्ति: । 


तः प्र.” यथा हिं कश्चित्युरुषोर्थार्ों धनोपलब्धिप्रयोजन: प्रयत्नेन प्रयासेन प्रथममेवादावेय 
राजान जानीते संलक्षयति, ततस्तदनन्तरं तमेव राजानमेवायं राजवेति श्रद्धतेषक्धारयति, ततस्तदन- 
न्तरं तमेवानुचरति तमनुकूलाचरणेन सेवते तथाऊत्मना मोक्षाथिना पररूपविभावभावाभावात्मकश- 
डात्मस्वरूपाधिजिगमिषुणा प्रथममेवादावेवात्मा ज्ञातव्योध्नुभूयभानभावास्तरेश्य: पृथक्कृत्य यो ज्ञानस्व- 


रूप: स आत्मेति परिच्छेद्य: ततस्तदनन्तरमयं गानस्वरूप आत्मेवेति श्रद्धातब्योवधारणीय:, ततस्तद- 


१-० उनरपद्रभूतका सशब्दस्य सकु(वात्‌ ' सकौ' इति सूत्रण नम्य 





गत्वम्‌ । २- ' नि.शद्कमवस्थातं ' ईि पराठान्टरम | 


समयसारः २५७ 


न्‍्तरं स एयोपयोगलक्षण आत्संवेति श्रद्धातव्य:, ततस्तदनन्तरं स एवबानुचरितव्यस्तत्प्राप्त्यनुक्ूलाचरणेम 
सेव्यः साध्यसिद्धेः शुद्धात्मस्वरूपप्राप्तिस्वरूपसाध्यस्य ज्ञानश्रद्धानानुच्चरण: सिद्धेरुपपसे रन्‍्यथा शानअ- 
द्वानानुचरणमन्तरेण प्रोक्तसाध्यस्य सिद्धेरनुपपत्तेद्ण । तन्न तथान्यथोपपत्त्यनुपपत्त्यो: यदा5ध्त्मन आत्म- 
विषयेष्नुभ्यमानानेक भावसड्करे पप्यनुभवगो चरीकरियमाणानेक जोवा जी दा विपदा थं ज्ञानरूपपरिणा मसंयुक्त- 
तायासपि । अनुभूयसाना अनुभवगोचरोकरियमाणा येइनेके भावा: ज्ञेयार्थन्ञानपरिणामास्तें: सदइकर: 
संकीर्णता संयुक्तता । तस्मिन्सत्यपि । परमविवेककोशलेन पृथक्करणक्रियायां परमकौशलेन । विवेक: 
विशेदन प्थक्करणम्‌ । तत्र कोशल नंपुण्यम्‌ । परम व तह्िविककोशर्ल चर तेन। अयमहमनुभति- 
रहमनुभूतेरभिन्न इत्येवम्प्रकारेणात्मज्ञानेन एव सडन्गच्छमानं संयुज्यमानम्‌ । संयुक्तमित्यर्थ:। तथेतिप्र- 
त्ययलक्ष णमात्मानुभत्योरभेद एवेतिज्ञानस्वरूपं श्रद्धानमुत्प्लवते प्रादुभंबति तदा समस्तभावान्तरविवे- 
केत सकलान्यभावेभ्यो निःशडःक भेदेनावस्थातु स्वस्वरूपे स्थिरोभवितुं शक्यत्वादात्मानचरणमात्मप्रा- 
प्त्यनुकलं चारित्रं । स्वरूपाचरणचारिभत्रमित्यर्थ: | उत्प्लवमान प्रादुर्भवत्सदात्मानं साधयत्यूपपादयति। 
इत्येब॑ साध्यसिद्धे: शुद्धात्मस्वरूपप्राप्तिरूपसाध्यस्य सिद्धेस्तथा ज्ञानश्रद्धानानुचरणरुपपत्तियाथाध्यंम्‌ । 
यदा त्वाबालगोपालं बालान्‌ गोपालांइ्चाभिव्याप्येव । सकलजनरेव सकलकालमसेव सर्वदेव स्वयमेवान- 
भूयमानेषप्यनुभवगोचरीकियमाणेष्पि भगवत्यनुभत्यात्मन्यनुभूतिस्वरूपे आत्मन्यनादिबन्धवद्यादनादिब- 
न्धप्र भावात्परे: प्रभाव: । विभावभावे: दरोरादिभिव्चात्मनों भिन्नेभविरित्यर्थं:। सम सहेकत्वाध्य- 
वसायेनाभिन्नत्वनिश्वायकेन मिथ्याज्ञानेन विमृढस्थ मोहाकान्तत्वाहिभावभावत्वापन्नज्ञानस्थ “ अयमह- 
मनुर्भातः ” इत्यात्मज्ञानं नोत्प्लवते, न प्रादुर्भवाति । तबदभावादात्सानुभत्यभेदज्ञानाभावादज्ञातखरशहग- 
श्रद्धानसमानत्वात्‌ । खरशइगस-द्रावाभावात्तत्स्वरूपज्ञानाभावाद्यथा “ इद॑ खरशूहःगमेव  हति श्रद्धानं 
यथा नोत्प्लवते तथेत्यर्थ: । आत्मानुभृत्योरमिन्नत्वादात्मायमनुभूतिरेदेति श्रद्धानमपि नोत्प्लबते न 
प्रादुर्भवलि तदा सभस्तभावान्तरविवेकेन सकलभावान्तरेभ्यो भेदेन । सेभ्य: पृथग भृत्वेस्यर्थ:। सम- 
स्तभावान्तराविवेकेन इति पाठान्तरे समस्तभावान्तरेभ्योःविवेकेन भेदाभावेन इत्यर्थ:। निःशहकसेव 
निरारेकमेवावस्थातु स्वस्वरूपे स्थिरीभवितुमशकक्‍्यत्वादात्म।नुचरणं स्वरूपाचरणचारित्रमन॒त्प्लवयमानम- 
प्रादुर्भवश्नात्मानं साधयत्युपपादयति । इत्येवं शुद्धात्मस्वरूपोपलब्धिरूपसाध्यस्य सिद्धेरन्यथा ज्ञानश्रद्धा- 
नानचरण विना5नपपत्ति रयाथार्थ्यम्‌ । 

टीकाथें-- जिसप्रकार हि धन की प्राप्ति की इच्छा करनेबाला कोई पुरुष सबसे पहुले हि राजा को जान 
लेता है, बाद में ' बह राजा हि है” ऐसा उसके हि विषय में अवधारण-निर्णय कर लेता है और बाद में उसकी 
हि सेवा करता है-उसीफके आदेशपर चलता है उसीप्रकार मोक्ष प्राप्ति की इच्छा करनेवाले पुरुष को सबसे पहले 
आत्मा को अर्थात्‌ आत्मा के स्वरूप फो जानना चाहिये, बाव में * यह आत्मा ह है! ऐसा उसके हि विषय में अवधा- 
रण-निर्णय कर लेना चाहिये और बाद में उसकी जिसतरह प्राप्ति हो सके उसी तरह अपना आचरण रखना 
चाहिये-उसकी हि आराधना करनी चाहिये; क्यों कि शुद्धात्मस्वरूप की प्राप्तिरूप साध्य की सिद्धि उसके ज्ञान से, 
अद्धान से और उसकी प्राप्ति के अनुकूल आचरण से घटित होती है, अन्यप्रकार से घटित नहीं होती । तथोपपत्ति 
और अन्यथानुप्पकति हनमें से जब अनुभव किये जानेवाले अनेक भावों ( परिणामों ) के साथ सकर-संयोग हुआ 
होमेपर भो स्वपरपवार्थों में भेद व्यक्त करने के महान्‌ कौशल से ( निपुणता से ) “ यह में अनुभूति हूं ' (से 
अनुभूति से सिह्न नहीं हूं ) ऐसे आात्मज्ञान से यक्‍त हि “' आत्सा अनुभूति हि है ' इसप्रकार का शान जिसका स्वरूप 
है ऐसा भ्रद्धान उत्पन्न होता हे तब जात्मा की अनुभृतिरूपता से अर्थात्‌ ज्ञानरूपता से ( “ अनुभूति: शानम्‌।  ) 


श्ष्ट आीऋषभनाथदिगंबरज॑नग्रंथप्रकाशनतसंत्याया: 


जो भिन्न भाव होते हैं उनको आत्मा से अलग कर निःशंकरूप से आत्मस्वरूप में स्थिर होना शक्‍्य होनेसे हक 
होनेवाला शुद्धास्मप्राप्ति के लिए जो आचरण-चघारित्र ( स्वरुपाचरणचारित्र ) वह प्रादुभूत होता है वह कस 
“शुद्ध आत्मा की सिद्धि ( प्राप्ति ) करता है। इसप्रकार शुद्षात्मस्वरूप की प्राप्तिरूप साध्य की सिद्धि उसके शान, 
श्रद्धान और तत्प्राप्यनुकूल आचरण से घटित होती है और जब बालगोपालों से लेकर सभी लोगों के द्वारा गा 
“सर्वकाल हि स्वयमेव अनुभव किया जानेवाला होनेपर भी भगवान्‌ अनुभूत्यात्मक-ज्ञानात्मक आत्मा के बारे भें 
अनाबदिकाल से चले आये बंध के प्रभाव से प्रभावों के साथ ( आत्मा को ) एकरूपता का निश्चय करनेवाले 
सिथ्याशान के कारण बिमढ-मोहाकान्त बनो हुई आत्मा के “यह में अनुभूति हूं ” ( से ज्ञानस्वरूप हूं ) इसप्र- 
कार का आत्मा के स्वरूप का ज्ञान प्रादुर्भ्त नहीं होता, उसमप्रकार के ज्ञान का अभाव होनेंसे जिसको कभी जाना 
नहीं ऐसे गधे के सोंग का अ्रद्धात जिसप्रकार नहीं किया जा सकता उसोप्रकार “आत्मा ज्ञान हिहै इसप्रकार का 
निएचयात्मक ज्ञान भी ( श्रद्धान भी ) उत्पन्न नहीं होता तब सभो अन्य भावों को पृथक्‌ कर निःहांकरूप से 
आत्मस्वरूप में स्थिर होना अशक्य होनेसे प्रादुर्भत न होनेबाला आत्मानुक्‌लू अर्थात्‌ आत्मप्राप्यनुकूल आचरण 
( स्वरूपाचरणचारित्र ) आत्मा की सिद्धि नहीं कर सकता । इसप्रकार शुद्धात्मस्वरूप की प्राप्तिरूप साध्य को 
सिद्धि शान, श्रद्धान और चारित्र को छोड़कर अन्य प्रकार से घटित नहीं होती । 

विवेचन- धन फी प्राप्ति की इच्छा करनेवाला पुरुष सबसे पहले प्रयत्नपूर्वक राजा को जानता है, फिर 
/ यह राजा हि है ' ऐसा अवधारण-नि३च्रय करता है और उसके बाद अपने प्रयोजन की सिद्धि के लिए राजा 
की सेवा करता है-उसकी आज्ञा फे अनुकूल चलता है। राजा का यथार्थ ज्ञान और उसका “ यह राजा हि है ' 
ऐसा निर्णय हि धन की प्राप्ति की इच्छा करनेवाले पुरुष को राजसेवा के विषय में प्रवत्ति कराते है । खास हसी 
धनार्थी पुरुष के समान मोक्ष की प्राप्ति की इच्छा करनेवाले पुरुष को भी पहले प्रयत्न से आत्मा को यथार्थरूप 
से जानना चाहिये, जाननेके बाद ' यह आत्मा अनुभू तिरूप हि है” ऐसा निश्चय कर छेना चाहिये और उसके 
ज्ञानश्रद्धान के बाद उसकी सेवा-भाराधना-अनुभूति करनी चाहिये; क्‍यों कि श॒द्ध आत्मा की या उसके शझ्धज्ञा- 
नघनेकस्वभावरूप साध्य को सिट्टि उसीप्रकार अर्थात्‌ ज्ञान, श्रद्धान आर अनुचरण-सेवन-अनभव से हि. घटित 
होती है। शञात, भद्धान और अनुभव के अभाव में शृद्धात्मस्वरूप की प्राप्तिरूप साध्य को सिद्धि धटित नहीं हो 
सकता | दुष्टान्त के लिए ऊपर का धनार्थी पुरुण हि लिजिए । उसका साध्य हे धन की प्राप्ति । यदि इस पुरुष 
को राजा का ज्ञान हि न हुआ तो वह * यह राजा हि है” ऐसा निरचय भी नहीं कर सकता । राजविषयक 
ज्ञान और श्रद्धान के अभाव मे बह सेवन-आराधन भी किसका और कंसे कर सकता हे ? आत्त्सार्थी पुरुष को 
मी अपनी आत्मा का था उसके शद्ध स्वरूप का ज्ञान न हुआ और * यह आत्मा अनुभतिरूप-ज्ञानस्वरूप हि है / 
ऐसा श्रद्वान-निश्चय भो न हुआ तो आराष्य के ज्ञान और निर्णय के अभाव में उसको सेवा-आराधना-अनुभति 
फंसे की जा सकती है ? आत्मानुभूति हि तो शद्धज्ञानघनंकस्वभावरूप साध्य की सिद्धि की साधक है--उसके 
अभाव में साध्य की सिद्धि होना असभव है । 

भगवान्‌ अमृतचद्रसूरीइवर ने तथोपपत्ति और अस्यथानुपपत्ति का स्पष्टीकरण नीचे मुजब किया है । 

अनेक भावों का सकर-मिश्रण हि ससारी जीवों के अनुभव में आता है। उन सकोण चावों में आत्सानुभूलिरूप 
भाव का भी अंतर्भाव होता है। जिस जीव को भेदज्ञान को प्राप्ति हुई होती है ऐसा जीव अपने भेवज्ञान के 
परम कौशल से-नेपुष्य से * यह में अनुभूति ह” ऐसा जानता है और अनेकभादों के सकर में से आत्मासाव को 
अलग कर अपनो आत्मा को जानता हे। ऐसे आत्मज्ञान से सिला हुआ “आत्मा अनुभ्ृतिस्वरूप हि है' ऐसा 
निदचय लक्षण है जिसका ऐसा श्रद्धान अनुभूतिरूप चारित्र की ओर उछलनेबाले--उन्मुख होनेवाले आत्मा की 
सिद्धि-प्राप्ति करता है। आत्मा आत्मा का ज्ञान और निइचय होते हि चारित्र की ओर उन्मुख होती है; क्‍यों कि 
उसको शुद्धज्ञानघनंकस्वझ्नावरूप साध्य की सिद्धि करना होता है । “ साध्यक्षिद्धेस्तथोपपत्ति: ” का * अर्थ * जान, 
अटान और चारित्र से शुद्धज्ञानधनंकस्वप्तावरूप साध्य को सिद्धि चहित होती है” ऐसा है । 


समयसार। २५९ 


सवाफाल बालगोपार्कों के भगवान्‌ अनुभूतिरूप-शानरूप आत्मा हि अनुभव में आतो है तो भी अनादि 
काल से चले आये बंध से परपदायों के साथ एकपने का आभास उत्पन्न हो जानेसे मढ-मोहाक्रान्त ज्ञान से युक्त 
आत्मा में ' यह में अनुभूतिरूप-ज्ञानरूप हूं ” इसप्रकार का आत्मज्ञान प्रकट नहीं होता । आत्मज्ञान के अभाव में 
श्रद्धान भी प्रकट नहीं होता; क्यों फि वह श्रद्धान जिसका ज्ञान नहों है ऐसे गधेके सींग के श्रद्धान के समान है! 
कहुनेका भाव यह है कि जैसे गधे के सोंग का अस्तित्व हि न होनेसे उसका ज्ञान नहीं होता और उस ज्ञान के 
अन्नाव में “ यह गधे का सोंग हि है ऐसा आत्मा का श्रद्धान-निश्वय-अवधारण भी नहीं होता । जब आत्मा का 
यथार्थ ज्ञान और उसके यथार्थ स्वरूप का निशत्चय हि होता नहीं तब अनुभूतिरूप आत्मभाव को छोड़कर 
अन्यभावों को अलूग नहों किया जा सकता । जब अनेक संकीर्ण भावों में से प्रत्येक भाव फे स्वभाव का ज्ञान और 
निश्चय होता है तब हि संकीर्ण भावों से प्रत्येक भाव अलग किया जा सकता है । आत्मभाव और परभाव हममें 
से आत्मभाव का जब यथार्थज्ञान और निश३च्चय नहीं होता तब आत्मभाव को परभावों से कंसे अलग॒ किया जा 
सकता है ” जब आत्मा से परभाव या परभार्वों से आत्मा पृथक नहीं की जातो तब “ यह आत्मा हि है ' ऐसा आत्म- 
विषयक निःशंकरूप से निश्चय नहीं हो सकता । इस निशचय के अभाव में आत्मा चारित्र को ओर उन्मुख नहों 
हो सकती । अत: आत्मा चारित्र की ओर उन्मुख न होनेसे स्वरुपात्रणचारित्ररूप परिणति के अभाव सें वह 
आत्मा को नहीं साध सकती-शुद्ध आत्मा की प्राप्ति नहीं कर सकती; क्यों कि आत्मानुभूति के बिना शुद्धज्ञान- 
घनेकरूप आत्मा की प्राप्ति नहीं होती । “ साध्यसिद्धेरन्यथानुफ्पत्ति: का अर्थ “ आत्मा का यथार्थ ज्ञान, श्रद्धान 
और चारित्र के बिना शुद्धल्ानधनंकरूप साथ्य की सिद्धि धढित नहीं होती ” ऐसा है । 


अब इसी भाव का कलश के द्वारा प्रतिपादन करते है---- 


कथमपि समुपात्त त्रित्वमप्येकताया 
अपतित मिदमात्मज्योतिरुद्गच्छदच्छम्‌ ॥। 
सततमनभवामोःनन्तचेतन्यचिह्‌ न॑ 
न खल॒ न खल यस्मादन्यथा साध्यसिद्धि: ॥ २० ॥॥ 
अन्वय- यस्मात्‌ अन्यथा साध्यसिद्धिः न खलु न खल ( तस्मात्‌ ) समृपात्तत्रित्व अपि एकताया: 
कथमसपि अपतितं उद्गनब्छत्‌ अच्छे अनन्त्चेतन्यत्रिह नं इदं आत्मज्योतिः सतत अनुभवाम:ः । 
अर्थ-- जब अविनव्वर चेतन्य जिसका चिह न है ऐसी आत्मा के तेज के ( ज्ञानस्वभाव के ) अनुभव के घिना 
शद्धात्मस्वभाव की प्राप्तिकप साध्य की सिद्धि अर्थात्‌ आत्मा के शद्धस्वरूप की प्राप्ति नहीं होती तब ज्ञान, 
श्रद्धान और अनुचरण इनरूप जअिगुणत्व का स्वीकार करनेपर भो शुद्धशानघरनकस्वभाव के कारण जो एकत्व से 
किसी भी प्रकारसे च्यूत नही होता- नही हुआ, जो ( मेघपटल के दूर होनेपर जिसप्रकार सूर्य का तेज प्रकट होता 
है उसीप्रकार कर्मंपटल के दूर होते हि या जो स्वभावत. ) प्रकट होता है, जो निर्मल होता है और जो अविनश्वर 
चतन्य से अंकित अर्थात्‌ युक्त होता हे ऐसे इस आत्मतेज का हम सतत अनुभव करते हे । अथवा है भष्य आत्मन ! 
तू शुद्धस्वकूप की प्राप्ति के छिए शुद्ध आत्मा का अनुभव कर । 


तप्र.- यस्माद्यत. कारणादन्यथा5नन्तचेतन्यलक्षणस्या55तमज्योतिषो5नुभवं विहायान्येन प्रकारेण 
शुद्धआनघनंकस्वभावरूपसाध्यस्य सिद्धि: प्राप्तिन खलु न खलु नेब भवति। न खलु न खल्वित्यवधारणे। 
तस्मात्कारणात्‌ समपात्तत्रित्वमपि स्वोकृतत्रेगण्यसपि । समुपात्त स्वीकृत अित्व॑ श्रेधोभावों ज्ञानश्रद्धाना- 
नुचरणात्मक त्रेगुण्यं पेन तत्‌ । भेदप्रधानसद्भूतव्यवहारनयापेक्षया स्वोकृतत्रंगुण्यमपीत्यर्थ: | मेचकत्वं 
आ्राप्तसिति भाव: । एकतायाइशुद्धज्ञानघर्नकस्वभाजात्मकत्वादेकत्वात्‌ ५ कथमपि केनच्िदपि प्रकारेण । 


२६० धीऋषमनायदिगंबरजैनसप्रंयप्रकाशनसंस्थायाः 


/ कथमसित्यम्‌ ' इति प्रकारेष्थें थं निपातित: । अपतितमच्युतम्‌ । शुद्धनिशचयनयापेक्षयाःत्यक्तशुद्धश्ञान- 
घनस्वभावमिति भाव: । उद्गच्छम्मेघपटलापगमे सुर्यातप इब कर्मपटलापगमे प्रकटीभवत्‌ । अत 
एवाच्छ निर्मेलमनन्तचंतन्यथिह्‌ नमविनदवरचंतन्यलक्षणम्‌ । न विद्यतेन्‍न्‍्तो बिनाशों यस्य तदनन्तस्‌ । 
अनन्तं च तच्चेतन्यं चानन्तचेतन्यम्‌ । तदेव चिह न॑ लक्षणं यस्य तदनन्तचेतन्यचिह नम्‌ । सर्वास्वप्यव- 
स्थासु चेतनस्थभावस्य विनाशरहितत्वादनन्तत्वमात्मज्योतिषः । इदमेतवात्मज्योतिरात्मतेज: सतत॑ निर- 
न्तरमनुभवामो5नुभवगोचरीकुर्म: । यद्यप्ययमात्मा सद्भूतव्यवहारनयेन सम्यग्दशनज्ञानचारित्ररूपं त्रेगु- 
प्यसास्कन्वति तथापि शुद्धनिद्चयनयेन शुद्धज्ञानधनेकस्वभावत्वादंकभाव्यमापन्न एवात्मा ध्यातव्यः, 
ध्यानविषयतां नोतस्यानेकान्तात्मकथ्येयस्येकरूपत्वसाध्यसिद्धेस्साधकतमत्वा भावादिति भाव:। एपषोएथं: 
४ एकताया अपतित- मित्यमुना पदद्येन संसुचितः:। यथानेकरूपत्वमात्मनो विमुच्यास्माभिरेकरूप 
एवात्साउनुभ्यते तथा चिकिताना भव्या एकरूपमेवात्मानमनुभवविषयीकुवंन्त्विति टीकाकर्जमिप्राय. । 
अन्न कठठग़े तथान्यथोपपत्त्यनुपपती साध्यसिद्धें: प्रदर्शिते । यद्वा उ हे अमाप्राप्तमोक्षलक्ष्मीक भज्य । न 
विद्यते मा लक्ष्मीमक्षिस्वरूपा यस्य सोष्म:। सम्बूद्धि:। अप्राप्तमोक्षलक्ष्मीकेति भाव: । त्वं सतत 
शुद्धमात्मस्वभावमनुभवविषयोकुरु। अप्राप्तमोक्षलक्ष्मीकान्भव्यानुद्दि्य मोक्षलक्ष्मीप्राप्त्युपायभूतं शुद्ध- 
ज्ञानघनंकस्वभावात्मानुचिन्तनमुप दिष्टं भगवता$मृतचन्द्रसुरिणाष्त्र कलशे ॥ 


विवेचन- शुद्ध आत्मा के स्वन्नावभूत शुद्धज्ञान की प्राप्ति उसकी अनुभूति के बिना कदापि नहीं होती यह 
बात निर्णीत है । यह ज्ञानलेज ज्ञान, अ्रद्धान ओर अनुचरण के रूप से परिणत होनेसे पर्यायाथिकनय की या सदभत- 
व्यवहारनय की दृष्टि से यद्यपि त्गुण्य को धारण करता हे-अनेकान्तरूप बनता है-मेचक होता है तो भी शुद्धनि- 
इचयनय की दृष्टि से शुद्धक्ञानघधनफस्वभावरूप होनेसे अपने एकत्व को-एकधमंवत्त्व को-अमेचकत्व को किसी भी 
प्रकार से छोडता नहीं । यह तेज मेघपटल के हट जानेसे जिसप्रकार प्रकट हो जाता है उसोप्रकार कमंपटल के ह्‌ट 
जाते हि प्रकट हो जाता है अथबा वह आत्मा की सभो अबस्थाओं में सुयंतेज के समान प्रकट हि रहता है । यह सदा 
प्रकट होनेवाला या कर्मंपटल के हट जानेपर प्रकट होनेबाला होनेसे सदा निमंल-निर्दोष हि बना रहता है । यह तेज 
अविनशवर ज्ञान से युक्त होता है अर्थात्‌ ज्ञानरूप होता है। इस ज्ञानतेज का अनुभव हम सदाकाल करते है, क्‍यों 
कि हमें उसको प्राप्ति कर लेनेकी है। आचार्य भगवान्‌ उपदेश देते हे कि हे भव्य आत्मा ! जिससे शद्धशानघनेफ- 
स्वभाव को प्राप्ति होती है ऐसे मोक्षलक्ष्मी की प्राप्ति अभीतक तुम्हे नहीं हुई है ? वह अभी तुम्हें प्राप्स करनेकी 
है । इसलिए जो अविनाशी चेतनस्वभाव से युक्त है ऐसे ओर जिसका वर्णन ऊपर किया गया है ऐसे आत्मतेज का 
अनुभव कर; क्यों कि उसके अनुभव के बिना शुद्धज्ञानधनेकस्वभावरूप साध्य की सिद्धि नहीं होती । कहनेका भाव 
पह है कि आत्मानृभव के बिना शुद्धज्ञानधनंकस्वप्ावकी प्राप्ति नहीं हो सकती । हसलिये हरएक भव्य जोब को 


एकरूप आत्मा का हि सदा ध्यान-अनुभव करना चाहिये । 

: ननु ज्ञानतादात्म्यात्‌ आत्मा ज्ञानं नित्यं उपास्ते एवं । कुतः तत उपास्यत्वेन 
अनुशास्यते ? * इति चेत्‌ न, यतः न खलु आत्मा ज्ञानतादात्म्ये अपि क्षणं अपि ज्ञान 
उपास्ते, स्वयम्बुद्ध-बोधितबुद्धत्वकारणपूर्वकत्वेन ज्ञानस्य उत्पत्ते: । “ तहि तत्कारणात्‌ 
पृव अज्ञानः एवं आत्मा, नित्यं एब अप्रतिबुद्धत्वात्‌, ' एवं एतत । हि 

त. प्रः- नन्‌ ज्ञानतादात्म्यादात्मनो ज्ञानेन तादात्म्यादभेदादात्मा जान नित्य सततमुपास्ते 
न बसी ज्ञान नित्य ३ 
एवं ६ तब॒पेण परिणमत्येबेत्यथं: । कुत: कल्मात्कारणाल तज्ञानमुपास्यस्थेन सेव्यस्वेनानशास्यते यू 


समयसारः । २६१ 


पाणते ? इत्यधिक्षेपोष्स्तोति खेत, न, न सोधिक्षेप: समोचोन इत्यर्थ: । यतो यस्मात्कारणातन्न खत्वा- 
त्मा ज्ञानतादात्म्पे£षपि स्वस्थ शानादभेवेडपि क्षणममपि समयमात्रकालभपि ज्ञानमुपास्ते सेवते । सम्यग्ज्ञान- 
रूपेण न परिणमति तस्य सोहाकात्तत्वादित्यभिप्राय: | आत्मनो मोहाकान्तत्वान्न तस्य सम्यरज्ञानात्म- 
कत्वेन परिणति: सम्भवति, स्वयम्बुद्धत्वकारणपूर्वकत्वेन बोधितबुद्धत्वकारणपुर्वकत्वेन वा ज्ञानस्य 
सम्यग्ज्ञानस्पोत्पत्ते: । यस्य देशनालब्धिकाल एवं सम्यक्त्वरूपेण परिणमनान्मिथ्याज्ञानं सम्यम्ज्ञानत्वेन 
परिणमति स बोधितबुद्ध:; यस्‍्य तु देशनालब्धिकाले एवं सम्यक्त्वानत्पत्तेज्ञानं सम्यग्झञानत्वेन न परि- 
णमते5पि तु कालान्तरेण योग्यताप्रादुर्भावे सति पूबंलब्धदेशनासंस्का रोद्दोधेन सम्यब्त्वोत्पत्तेज्ञानं मोहा- 
करान्तं सदपि सम्यग्ज्ञानत्वेत परिणसते स स्वयस्बुद्ध: । यदेव जीव: स्वयम्बुद्धों: बोधितबुद्धों वा भवति 
तदेव तस्य मोहाक़ान्तत्वादज्ञानतामापन्न ज्ञानं सम्पग्ज्ञानत्वेन परिणमति । तत्परिणमनात्पूर्व मोहाकान्त- 
त्वादज्ञानस्य सम्यरज्ञानत्वेन परिणतेरसम्भवादात्मनो वस्तुतों ज्ञानतादात्म्येपि मिथ्याज्ञानत्वेन परिणत- 
त्वात्ससयमात्रकालमपि जीवस्य शुद्धज्ञानत्वेन सम्यग्ज्ञानत्वेत वा परिणतिन सम्भवति । तहि तत्कार- 
णात्पुर्व स्वयम्ब॒ुद्धबोधितबुद्धत्वपरिणतेः पुर्वंभज्ञान एवात्मेत्यायात॑ पूर्व नित्यमेबाप्रतिबुद्धत्वादिति निग- 
मन दाइकाका रक्ृतं यथार्थमेष, सम्यग्ज्ञानत्वेन परिणतेः पूर्वमात्मनो5प्रतिबुद्धत्वात्‌ । 

टीकार्थ- ' आत्मा का ज्ञान के साथ तादात्म्य न होनेसे आत्मा सदा ज्ञाननिरत है-ज्ञानरूप से परिणत होती 
है-आत्मा की ज्ञान के साथ जब प्रध्यासत्ति विद्यमान है हि तब ज्ञान की प्राप्ति के लिए उसकी आराधना करनी 
चाहिये ऐसा उपदेश किस कारण से दिया गया है ? ” ऐसा कहना हो तो यह कथन ठीक नहीं है, क्यो कि ज्ञान फी 
अर्थात्‌ सम्पस्तान की उत्पत्ति आत्मा का स्वयंबुद्धलव या बोधितबुद्धत्थ होनेपर हि होनेसे आत्मा का ज्ञान के साथ 
तादारम्प होनेपर भी वस्तुतः सम्पस्शानरूप से क्षणसात्र भी उसकी परिणति नहीं होती । ' यवि ऐसा है तो स्वयबुद्ध या 
बोधितब॒द्ध रूप से परिणत होनेके पहले आत्मा अशञानी होगी; क्‍यों कि पहुले वह नित्य हि अप्रतिबुद्ध होती है ' यह 
शकाकार का अभिप्राय जंसा है बेसा हि यह है । 

विवेचन- “ 'से! यह शब्द मनुष्यमात्र के मुख से सुना जाता है। इससे यह स्पष्ट होता है कि उच्चारण 
करनेबाले ने अपनी आत्मा को जाना है । यह जो जाननेको क्रिया है उसका कारण हे ज्ञान । आत्मा का ज्ञान के 
साथ तादात्म्य होनेसे हि आत्मा जब चाहे जानने की क्रिया कर सकती है । यदि आत्मा का ज्ञान के साथ तादात्म्य 
गे होता तो ज्ञान को परभाव का स्वभाव सानना पडता; क्‍यों कि जो भाव जिस पदार्य का स्थन्नाव नहीं होता उस 
पदार्थ का उस भाव के साथ तादात्म्य हो हि नहीं सकता । उष्णता अग्नि का स्वभाव होनेसे अग्नि का उसके साथ 
लादात्म्य पाया जाता है । जल का उष्णता के साथ तादात्म्य नहीं पाया जाता; क्‍यों कि उच्णता जरू का स्वभाव 
नहीं है । जिसतरह जल से दाहकिया नहीं हो सकती, उसीतरह शानशून्य आत्मभिन्न पदार्थ से जाननेकी क्रिया नहीं 
हो सकती । आत्मा जाननेकी क्रिया कर सकती है। अतः आत्मा का शान के साथ तादात्म्य है यह निश्चित है। आत्मा 
शानरूप होनेसे आत्मा को जानना हि आत्मस्वभावभृत शान को जानना हैँ। संसारी जीव भी अपनी आत्मा का 
जानकार होनेसे ज्ञान का भी जानकार है यह बात स्पष्ट हो जाती है । ऐसा होते हुए भी शास आराध्य-अनुभव के 
योग्य है ऐसा उपदेश क्यों दिया जाता है ? “ ऐसी शंका करना ठीक नहीं है। आत्मा का ज्ञान के साथ तावात्म्य 
अभेव-ऐक्प जरूर है; क्यों कि ज्ञान आत्मा का स्वभाव है। ऐसा होते हुए भी आत्मा शान की उपासना-आराधना 
अनुभव क्षणमात्र भी नहीं कर सकती । यवि आत्मा का शान के साथ जो तावात्थ है बही सिर्फ शानाराधन का हेतु 
बनता तो एकेन्द्रिय जीवों से पंचेद्रियतक के जीवों का शान के साथ तादात्म्य होनेसे उसके द्वारा शञानाराधन का 
होना असंभव नहीं है। ऐसी बशा में संसार के सभी प्राणियों को बिना प्रयत्म के मोक्षप्राष्ति हो जायगी। इतनाहि 


0. 


यहीं, अपि हु संसारी और मुक्त ये आत्मा के भेव नष्ट हो जायंगे । यवि सिर्फ शानतादात्म्य से आत्मा शान को 


३६२ अप्रोऋषभनाथविगंवरजैनग्रंथप्रकाइनसंत्थायाः 


उपासना करतो तो आत्मा में जो ज्ञान ( सम्यग्ज्ञान ) की उत्पत्ति कारणवयपूर्वक बतलायो है बह व्यर्ण 
बन जायगी । जो भाव सदा के लिए उत्पन्न हि है उसकी उत्पत्ति का साधन बताने का प्रयोजन हि क्या रहता है? किलु 
पस्तुस्थिति कुछ भिन्न हि है। यदापि आत्मा का ज्ञान के साथ तावात्म्य है तो भो परुदृगलोपादासक कर्मों ने आत्मा के 
आत्साभिन्न प्रफटरूप ज्ञानस्वभाव को प्रच्छावित कर दिया है। प्रच्छादित किया जाने मात्र से उसका अभाव नहीं 
हो सकता और न वह ज्ञान अपने आश्रय में बलहीन बनता है। मेवपटल के द्वारा प्रच्छादित किया जानेबाला-प्रति- 
बद्ध किया जानेवाला सूर्य का प्रकाश-आतप अभावात्मक अवस्था को प्राप्त बुआ और अपने आश्रयपभ्रत सूर्य में बिक- 
ललेज बना हुआ कभी क़िसो के देखनेमें नहीं आया और न आ सकता है। ऐसा होते हुए भी मेघपटल के दूरोभवन के 
विसा भमण्डल को सुर्थप्रकाश की प्राप्ति नहीं होती । यद्यपि ज्ञान आत्मा में प्रकटरूप और अविकल होता है तो भी 
पौदचृगलिक कर्मों के द्वारा आच्छादित होनेसे उपका विशद प्रकाश नहीं मिलता, फिर भले हि उसका आत्सा के साथ 
तावात्म्य हो । आत्मा का स्वभावभूत यह ज्ञान कर्मावत होनेसे यद्यपि हृतबल सा दिलाई देता है तो भी वस्तुतः बह हतबल 
नहीं होता। सिफे आवरण के हटते हि वह अविकल बल के साथ प्रकट होता है। अत: जबतक बह कर्मावृत होता है तबतक 
अविकल और विद्यद रूप से अनुभव में नहीं आता। हर एक आत्मा ज्ञानी होती हि है, फिर भले हि उसका बह ज्ञान अबि- 
शद बना हुआ हो । शास्त्रकारों ने जो ज्ञान की प्राप्ति के लिए उपदेश दिया है यह विशद ज्ञान की प्राप्ति के लिए दिया 
है । आत्मा का ज्ञान के साथ तादाकय होनेपर भो जबतक वह अशुद्धावस्थ होता है तबतक क्षणमात्रकाऊ भी आत्मा 
सम्पग्ज्ञानखूप से परिणत नहीं होती । सम्यग्दशंन के विना ज्ञान सम्यम्ज्ञानावस्था को प्राप्त नहीं होता । सम्यक्ट्व की 
प्राप्ति देशनालब्धि से होतो है। जब देशना मिलते हि सम्पग्द्शनरूप से आत्मा परिणत होती है तब उस सम्यग्दर्शन 
को अधिगसज कहते हें । इसतरहः सम्यग्दर्शन की प्राप्ति के याद शान सम्यक्‌ बस ऊाता है। जिसका ज्ञान ट्सप्रकार 
सम्यक बनता है उसको बोधितबद्ध कहते हे । जब देशनालब्धि के बाद कुछ काल बीतनेपर उस देशना का सस्कार 
उद्दद्ध होकर आत्मा सम्यग्दशंस के रूप से परिणत होती है तब उसका ज्ञान सम्यज्ञान के रूप से परिणत होता है। 
जिसका ज्ञान इसप्रकार सम्याज्ञान के रूप से परिणत होता हे उसको स्वयबद्द कहते हे । आत्मा स्वयंबड्ध को या 
बोधितब॒द्ध की अवस्था को प्राप्त होनेके पूर्वकाल में अप्रतिबुद्ध होनेसे उसे सम्यरज्ञान की उपासना का उपदेश देना 
आवश्यक है । यह उपदेश हि देशनारूप हि हे । जब तक आत्मा में भेदज्ञान व्यक्त नहीं होता तवतक आत्सामात्म- 
वियेक की शक्तित व्यक्त हुई न होनेसे आत्मा और पुरगल को नित्य एकरूप समझनेवाली आत्मा अप्रतिबद्ध होनेसे 
अज्ञानो हि है । यद्यपि ज्ञानसामान्य की अपेक्षा से अज्ञानी का ओर ज्ञानी का ज्ञान समान-एकरूप है, तो भी ज्ञानी 
का ज्ञान अनतसंसार का विनाशक है तो अज्ञानी का जान जीव को अनतससार म॑ परिभ्रमण कराता है-उसके ससार 
का वर्धक है; क्‍यों कि पहुले का ज्ञान जीव को विषयों से पराइमख कराता है तो दूसरे का ज्ञान जीव को हृद्विय- 
विषयों में आसक्त बना देता हे । ज्ञानी के विदय से टिखा भी है. कि- 


“४ ज्ञानी विषयसहगेषपि विषयेनेव लिप्यते । कनक सलमध्येडपि न मलरुपलिप्यते ॥ 


तहि कियस्तं काल अय॑ अप्रतिबुद्ों भवति इति अभिधीयताम- 
ऐसा हूँ तो कितने कालतक यह आत्मा अप्रतिबुद्ध होती है यह बताइये- 


कम्म णाकम्माम्३ य अहमिदि अहक च कम्मणाकम्म | 
जा पएसा खल बुद्ध अप्पडियुड्ा हवदि ताव ॥ १९॥ 
कर्मणि नोकसंणि चाहमित्यहक॑ च कर्मनोकर्म । 
यावदेषा खलु बुद्धिरप्रतिबद्धो भवति तावत ॥॥ १९॥ 
| अन्वयार्थ- (कर्मणि नोकर्मणि चर) कर्म और नोकर्म इनमे (अहं) में हु (अहक॑ चर) ओर में 
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(कर्सतोकमं ) कमंरूप ओर नोकर्मरूप हु इसप्रकार दो वस्तुओं में अभिन्नता है (एवा बद्धि:) ऐसी 
यह बुद्धि-ज्ञान-अनुभूति (याबत्‌) जिस कालतक (खलु) निश्चितरूप से होतो है-बनी रहती है 
(तावत्‌) उस कालतक आत्मा (अप्रतिबुद्ध:) अप्रतिबुद्ध-अज्ञानी-मिथ्यादृष्टि-आत्मस्वरूपज्ञानशून्य 
होती है--बहिर्मुख बनी रहती है । 


आ. ख्या.-- यथा स्पशेरसगन्धवर्णादिभावेषु पृथुबुध्नोदराद्याकारपरिणतपुद्गलस्क- 
स्घेषु 'घट: अयं  इति, घटे च * स्पर्शरसगन्धवर्णादिभावाः पथुवृध्नोदराद्याकारपरिणतपु- 
द्गलस्कन्धा: च अमी ' इति वस्त्वभेदेन अनुभूतिः; तथा कर्ंणि मोहादिषु अन्तरझुगेष 
नोकमंणि शरीरादिषु बहिरझंगेषु च आत्मतिरस्कारिषु पुद्गलपरिणामेषु “अह ' इति 
आत्मनि च ' कर्म मोहादय: अन्तरडः गाः, नोकर्म शरीरादयः बहिरझगाः च आत्मतिरस्का- 
रिण: पुद्गलपरिणामा. अमो ' इति वस्त्वभेदेन यावन्त काले अनुभृतिः तावन्तं काल 
आत्मा भवति अप्रतिबुद्ध: । यदा कदाचित्‌ यथा रूपिणः दर्षणस्थ स्दपराकारावभासिनी 
स्वच्छता एव, वह ने: ओष्ण्यं ज्वाला च; तथा नीरूपस्यथ आत्मनः स्वपराकारावभासिनी 
ज्ञातृता एव, पुद्गलानां कर्म नोकर्म व इति स्वतः परत: वा भेदविज्ञानमूला अनुभतिः 
उत्पत्ध्यते तदा एव प्रतिबुद्धों भविष्यति । 


त, प्र.- यथा स्पर्शरसगन्धवर्णादिभावेषु स्पर्श रसगन्धवर्णा दिसह भाविगुणवत्सु । स्पर्श रसगन्धवर्णा 
आदय: प्रमुखा येषु ते स्पर्शरसगन्धवर्णादयः । ते भावाः सहभाविनों गुणा यंषु ते । तेषु । बसः । पथु- 
बुध्तोदराद्याकारपरिणतपुद्गलस्कन्धेष्‌ घटावयवभूतबृहत्तलतुन्दरूपप रिवृत्तपुद्गलस्कन्धेषु । पृथ. बुध्न- 
स्तलमदरं तुन्द व । तदादिस्तन्प्रमुख आकारो रूपम्‌ । तेन तेर्वा परिणता: परिवत्ताः पुद्गलस्कन्धा: 
पुद्गलाणुसमहा: । तेष । ' छटोष्य “मिति घटढे च स्पशेरसगन्धवर्णादिभावा: स्परशरसगन्धवर्णादिसह- 
भाविगुणसहिताः पृथुब॒ध्नोदराद्याकारपरिणतपुद्गलस्कन्धा' घटावयवभृतब॒हत्तलतुन्दरूपपरिवृत्तपुद्गल- 
स्कन्धाइचामी इत्येव वस्त्वभेदेन वस्तुनोरभिन्नत्वेनानुभतिरतुभवस्तथा तेन प्रकारेण कर्मणि द्र॒व्यकर्माण 
मोहादिषु द्रव्यमोहादिकर्मस्वन्तरइ्गेष्विन्द्रियागोचरेष्‌ नोकमंणि शरीरनामकर्मोदयोत्पन्नद्वरीरादिषु 
बहिरउःगष्विन्द्रियगो चरेष्वात्मतिरस्कारिष्वात्मद्रव्यावरणीयेषु पुरगलपरिणामेघु कर्मंबर्गणायोग्यपुद्गल- 
बिकारेषु “ अह्‌ ' इति, आत्मति च कर्म द्रव्यकर्म मोहादयः मोहनीयादयो$न्तरड्गा इन्द्रियागोचरा: 
नोकम शरीरादयो तामकर्मोदयजनिताः: बहिरइगा इन्द्रिययोचराइचात्मतिरस्कारिण. आत्मद्रव्यावारका: 
पुद्गलपरिणामाः कर्मंवर्गणायोग्यपुद्गलबिकारा अमीत्येबं॑ वस्त्वभेदेन बस्तुनोरात्मपुद्गलद्रव्ययोदिचद- 
चखितोरभेदेताभिन्नत्वेन यावन्‍त काल यावत्कालपर्यन्तमनुभतिरनुभवस्तावन्तं कालमात्मा भवत्यप्रतिबद्धो- 
इ्ञानी । सिथ्यादृष्टिरिति भावः | अयमत्राशिप्राय:- यथा स्पर्शरसगन्धवर्णादिभावेभ्यः पृथुब॒ध्तोदरा- 
झाकारपरिणतपुद्गलस्कस्धेभ्यो घटपरिणामस्य घटपरिणामाद्दा स्परशरसगन्धवर्णादिभावानां पृथुब॒ुध्नोद- 
रादाकारपरिणतपुद्गलस्कन्धानां सऊज्ञालक्षणादिभेदा-दूआवस्तुत्वे5पि तेषां परस्पराभिश्नत्वेनानुभतियंद्वा 
स्पर्श रसगन्धवर्णा दिभावेभ्य: पथुब॒ध्नोदराद्याकारपरिणतपुद्गलस्कन्धेभ्यो घटपरिणामस्य घटिपरिणा- 
माहा स्पर्श रसगन्धवर्णादिभावानां पृथुब॒ुध्तोदराद्याकारपरिणतपुद्गलस्कन्धाना तत्रोपादानोपादेय भावस- 


श्दृड श्रीआपमनायदिगंदरजैनप्रंथप्रकाशनसंस्थाया! 


जावाजदाभावात्तेषां परस्परसिश्नत्वेनानुभतिस्तथा पुद्गलपरिणामभूतात्कमंणो नोकमंणइचात्मन आत्मनो 
वा पुदूगलपरिणामात्मककर्मनोकरंणइच चेतनत्वाचेतनत्वधमं भेदा जि प्नवस्तुत्वे5पि तेषां परस्पराभिश्नत्वेना- 
नुभ्तिर्यावत्कालपर्यन्त भवति तावत्कालपर्यन्तमात्मापप्रतिबुद्धो भवति । यदा त्वात्मकर्मणोरन्योन्यलिन्न- 
त्वस्थ ज्ञानं जायते तदात्मनोष्प्रतिबुद्धत्वं प्रतिहन्यते । एब एवाभिप्रायष्टोकाकत्रोत्तरत्र प्रकटीक्रियते । 
तदथ्था--यदा यस्मिल्काले कदाचित्कस्मदिचत्काले यस्मिन्कस्मिश्चित्काले इत्यर्थ:। रूपिणा पुद्गलस्वरूपस्थ 
दर्षणस्थ मुकुरस्य स्वपराकारावभासिनी स्वपररूपप्रकाशिनी स्वच्छतैव निर्मलतेब बहू नेरग्तेरौष्ण्यं तिग्मता 
ज्वाला च तथा तेन प्रकारेण नीरूपस्थ स्पर्शरसगन्धवर्णात्मकपुद्गलगुणविकलस्य । अमू्ंस्थेत्यर्थ: । 
आत्मनः स्वपराकारावभासिनी स्वपरासाध।रणधर्मात्मकस्वरूपप्रकाशिनी ज्ञातृतंव ज्ञायकभाव एवं पुद- 
गलानां कर्म द्रव्यकर्म नोक्स शरीरनामकर्मोदयजनितशरीरं चेति स्वतः साक्षात्परापदेशमन्तरेण परतो 
या5५चार्याश्रपदेशककृतप्रत्यक्षोपदेशेन वा भेदविज्ञानमल्ा चेतनाचेतनप्दार्थ भेदश्ानकार णकाष्नुभृतिर नु- 
भव उत्पत्स्थते प्रादुर्भविष्यति तदा तस्मिन्‌ काले प्रतिबुद्ध: सम्यग्लानवान्भविष्यति । सम्यरज्ञानपर्याय- 
त्वेत परिणतों भवष्यतोत्यर्थ: | अयमत्र भाव: -प्रतिफलितपरद्रव्य भताग्नेरपि मुकुरस्थाग्निना तादात्म्य- 
सनापन्नन वास्तविकस्वस्वाभिभावसस्बन्धाननावात्स्वच्छतया स्वभावभावभृततयव वास्तव: स्वस्वासि भावा- 
त्मक: सम्बन्ध: सम्भवति, न परद्रव्यभूतेनाउग्निना तदीयेनौष्ण्येन ज्वालया वा। औष्ण्येन ज्वालया चाग्ने: 
स्वस्वामिभावः सम्बन्धस्तेषामस्योन्यतादात्म्यात्‌। एवमेवामूर्तस्यात्मनो भृहीतस्वपरासाधा रणस्वरूपस्थापि 
ज्ञातृतयेव वास्तव' स्वस्वामिभावसस्बन्धो, न कर्मादिपरद्व्वैस्तत्र चेतन्यधर्मान्वयादर्शनात्‌ । पुदृगलानां 
तद्विकारभतकमंनोकर्म णां व तत्रोपादानोपादेय मावस:द्रावात्कथब्चिद भेदाद्ास्तव: स्वस्वासिभावसम्बन्ध: । 
अतः आत्मकर्मणो: स्वरूपभेदापदू अत्वस्य ज्ञाने प्रादुर्भते सति जीवः प्रतिदुद्ध: सम्यग्ज्ञानवास्भवति । 
टीकार्थ-- जिसप्रकार जिन में स्पर्श, रस, गर्ग, धर्ण शादि ( पुरुंगर ऐे ) स्प"्पवनृतबूण वादात्म्पसंभप 
से रहते हैं ऐसे बडा वल भाग और उबस्तुल्प चचा सध्यभाय आदि के याकार के झूए मे हरि ले हैए पुटयल- 
स्कंधो में * यह घट है” इसग्रकार लौर बट में ' स्पर्श, रस, गध, वर्ण आदि स्वपावभूत गणों से मुक्त बड़ा तल- 
भाग और उदरतुत्य बडा मध्यभाग आदि के आकार के रूप से परिणत हुए यह पुदंगलस्कध है ! “सप्चकार उक्ता- 
कार को धारण करनेबाले पुद्गलस्फ्ध ओर घट इन ( १र्यायाधिकनय की दृष्टि से सिश्नरूप ) बस्तुओ की अभि- 
अरूप से अनुभूति होती है उसीप्रफार आत्मप्रच्छादक पुद्गलपरिणामरूप मोहादिसंजक ( इद्वियायोचर होनसे ) 
अतरंग कर्मों में और नोकमंससक बहिरग दारीरादि में * में है इसप्रकार ओर आस्मा में * यह आत्मसज्ञकत 
पुद्गठपरिणामरूप मोहादिसंज्षक अतरग कर्म और नोकमंसज्षक बहिरंग ग्ारीरादि हे ” इसप्रकार कर्ंनोकमंरूप 
पुदृधलपरिणास ओर आत्मा इनसे बस्तुत. भेद होनेपर भ्ो उनको अभिन्नरूप से जितने कालतक अनुभूति होती है 
“शान होता है उतने कालतक आत्मा अप्रतिबुद्ध-अज्ञानी-सिथ्यादृष्टि होती है । जिसप्रकार अपने स्वरूप को और ( प्रति- 
बिबित होनेबाले ) पर पदार्थों के स्वरूप को प्रकट करनेबालो स्वच्छता रूपो अर्थात्‌ पुदुगलस्वरूप पदार्थ की होती है 
अर्थात्‌ वर्षण और उसकी स्वच्छता में वास्तव स्वस्वासिमावसंबध होता है और उच्णता और ज्वाला अग्नि को 
होती है रे अर्थात्‌ अग्नि और उसकी उष्णता और ज्वाला इनमें प्रमाथंत: स्वस्थामिभ्ावसंबंध होता है उसीप्र- 
कार अपने ओर अपने ज्ञान के विषय बननेवाले परपदार्थों के स्वरूप को प्रकट करनेबालो शातृता-ज्ञायक्भाव 
हि नीरूप अर्थात्‌ अमूतं आत्मा को होतो है अर्थात्‌ आत्मा ओर शायकप्ाव हनमें हि वास्तजिक स्वस्वामिभावसंत्रंध 
होता है और कर्म तथा नोकर्म पृदगललों के होते है अर्थात्‌ पुदुल ओर कर्मनोकर्मों में परिणामपरिणामिभाष या 
उपादानोपादेयभाव होनेसे उनमें हि परमार्थ भूत स्वस्वासिभावरूप संबंध होता है इसप्रकार को साक्षात्‌ देशनाछब्धि 
का अम्नाव होसेसे ( कितु पहले कभी देशनालब्धि का सद्भाव होनेसे ) स्थतः अथोत्‌ मिसर्गत: अथवा देशना को 


समयसारः । २९६५ 


साक्षात्‌ उपलब्धि होनेसे परतः अर्थात्‌ अधिगमतः जिसका मूलकारण भेदज्ञान होता है ऐसी अनुभूति जिस किसी 
काल में होगी अर्थात्‌ अनुभवक्तियारूप से आत्मा परिणत होगी उसो काल में हि आत्मा प्रतिबुद्ध-सेदशानो- 
-सम्यरबदुष्टि होगो । 

विवेचन-- यहां पहले दृष्टास्त का खुलासा किया जाना आवश्यक है; क्‍यों कि वृष्टान्त का ज्ञाम होनेपर 
हि दार्ष्टान्तिक का यथार्थ ज्ञान होता है। स्पर्श, रस, गन्ध, वर्ण आदि स्वाभाविक गुणों से घट के तल, उदर 
आदि के रूप से परिणत हुए पुदंगलस्कंध और घट अथास घट के सिर्फ तल, उदर आदि और घट इनमें 
परयायाथिक या व्यवहारनय की दृष्टि से भेव होता है; क्‍यों कि तल, उदर आदि पर्याय अपने असाधारण आकार 
से घटरूप पर्याय में नहीं पायी जाती और घटरूप पर्याय इनमें नहीं पायी जातो । यदि तल, उदर आदि पर्यायों 
में घट अपने असाधारण आकृति से पाया जाता तो तलू, उदर आदि पर्यायें घटरूप दिखाई देती और तल, उदर आदि 
क्यायों का अभाव हो जाता और यदि घरटरूप पयोय में तल, उदर आदि पयोयें अपने असाधारण आकार से पायी 
जाती तो घट तरल, उदर आदि पयोायों के रूप से विखाई देता और घटरूप पर्याय का अभाव हो जाता | अतः 
तल, उबर आदि पायें आर घट पर्याय इनमें अभेद-एकरूपता नहीं माना जा सकता। हल पर्यायों को अभिन्न 
रूप से जानने से जानतेवाले की अग्रतिबुद्धता--अशानिता व्यक्त हो जाती है । यहां दृष्टान्त का अभिष्रेत भाव यह है- 
मोहाबिक अंतरंग द्रव्यकर्म ओर बहिरंग शरोरादि नोकर्स यह कर्ंवर्गणायोग्प पुदंगल के परिणाम-कार्य हैं और 
यह आत्मस्वरूप को या आत्मद्रव्य को प्रच्छावित करते हैं । इसप्रकार के कम और नोकरमम हनमें “ में हूं ' इस- 
प्रकार और आत्मा में “ आत्था को या आत्मस्वरूप को प्रच्छादित करनंवाले और पुद्यलूपरिणामस्वरूप यह 
सोहाबिक अतरंग कर्म और बहिरंग शरोरादिरूप नोकमं हैं” इसप्रकार पुद्गलद्ग्यकप वस्तु और आत्मरूप वस्तु 
इसकी जितने कालतक अनभूति-ज्ञान होती है उतने कारूतक आत्मा अप्रतिबुद्ध बनी रहती है । यद्यफितु अनादि 
काल से आत्मा कर्मबद्ध होनेसे आत्मा और पौद्गल्‍िक कर्म इनमें उपचार से-व्यवहारनय की दुष्टि से अभेद है 
तो भी उनकी संज्ञा, स्वरूप आदि भिन्न होनेसे अर्थात्‌ आत्मा चेतन होनेंसे और पोदुगलिक कर्म अचेतन होनेसे 
आत्मा ओर द्रव्यकर्म इनमें वस्तुतः लेंद है। ऐसो दो बस्तुएं बस्तुतः भिन्न होनेपर सो उसको आत्मा जबतक 
अभिन्न समझतो है तबतक वह ॒अप्रतिबुद्ध-अशानी-मिध्यादुष्टि--भेदशानविकल घनो रहती है। अथवा बड़ा तल, 
उदर आदिरूप से परिणत हुए पुद्गलस्कन्ध अर्थात्‌ पुदुगल को तल, उदर आदि पर्याय और घटरूप पर्याय इनमें 
उनके उपादानभूत द्रव्य का अपने विशिष्ट स्पर्श, रस, गन्ध, वर्ण आविरूप सहभाधिगु्णों के साथ अन्वय पाया 
जानेंसे इन पर्यायों में पर्यायाथिकनय को वृष्टि से भेद होनेपर भी निशणयनय की दृष्टि से कर्यचित्‌ अभेद होनेसे 
उनकी अभिन्नता का ज्ञान होता है यह ठीक है कितु पुदंणलपरिणासात्सक व्रब्यकर्म और नोकस अचेतन होनेसे आर 
आत्मा चेलन होनेसे उक्‍ल पुदुगलपरिणामों में आत्मा का अपने चेतनस्थरूप के साथ और आत्मा में पुदरगलपरि- 
का अपने अखेतन स्वरूप के साथ अन्वय पाया न जानेसे द्रव्यकर्मादिख्य पुद्गलपरिणाम और आत्सा में कवापि 
अभेद नहीं हो सकता-उनसें भेद हि होता है । इन दो भिन्न वस्तुओं को तलोदरादि और घट के समान वस्तुतः 
अभिन्न मानना अनसभिज्ञता का--अप्रतिबुद्धत्व का--अज्ञानित्व का-मिध्यादृष्टित्व का द्योतक है-साधक है। एक 
पवार्थ की पर्यायों की कथंचित्‌ अभिन्नता को देखकर दो सघिन्न पदार्थों को अभिन्न सानना भ्रांतिमूलक हि है। अथवा 
-र्पर्श, रस, गंध, वर्ण आदिरूप सहंभावि गणों से युक्त घटरूप कार्य के नीचे का और बीच का जो बड़ा आकार उस 
रूप से परिणत हुए पुद्ग॒लस्कंध में * यहू घट है ' आर घट में * स्पर्शाविरूप सहुभाविगणों से यकक्‍्त पुथुब॒ुध्नोदराद्या- 
काररूप से परिणत हुए यह पुद्गलस्कृघ हैं' इसप्रकार व्यवह्ाारनय की दृष्टि: से भिन्नरूप से जानी गयी एक व्रष्य 
को अनेक पर्यायरूप वस्तुओं में अभिन्नत्व की अनुभूति होतो है। उपादान की दृष्टि से घट पथुब॒ध्नोदराद्याकार 
के रूप से परिणत हुए जो पुदरगलस्कन्ध उनरूप होता है और वह पुद्गलस्कन्ध घटरूप है ऐसी जो अनभति-प्रतीति 
होती है वह एकोपादानक एक घट को लेकर हि होती है। पुदगलस्कर्ध अवयव हैं और घट अकययी है | अवयवी 
अवययों के समहरूप होता है। अतः घट और उसके अवयवच्चत पुद्गलस्वन्ध सर्वयथा दो भिन्न वस्तुएं नहीं है । 


२६६ धीऋषसमायथदिगंवरजेनग्रंथप्रकारानसस्थाया: 


अतः इनमें भेद का अभाव है। घट और उक्त पुद्गलस्कृधों को अभेदप्रतीति को सामने रखकर अज्ञानी संसारी 
जीव चेतनस्वरूप लात्मा और अचेलमस्वरूप पुद्गलकर्म इनकी बधयुकत अवस्था में जो उन वोनों की अभिन्नता का 
अनुभव करता है वह उसका अज्ञान है; क्‍यों कि आत्मा का पुद्गलस्कधों में और पुबृगलस्कृंधों का आत्मा हे 
अपने अपने स्वरूप से अन्यय नहीं पाया जाता जार जडस्वरूप पुद्यलस्कंध और चेतनस्वभाव आत्मा इनमे 
जवयवाययविभावरूप और उपादानोपादेयभावरूप सबंधो का सबध नहीं होता । इन पेव्गलिक कर्मों में आर 
शरीरादिए्प नोकमों में अज्ञानो जीब “ यह में हू ' ऐसा अनुभव करता है-आत्मा को प्रच्छादित फरनेबाले 
पुदुगलपरिणामरूप अतरंग भोहनीयादि फर्म और वहिरंग शरीरादि वोकर्म इनका आत्मरूप से अनुभव करता है । 
इसप्रकार को अनुभूति अज्ञान का फल है। जबतक संसारी जीव वो भिन्नन्रिश्न स्वन्ावबाली व्तुओं की संयुक्त 
अवस्था को आत्महृप एक वस्तु समझता है तबतक बहू अप्रतिबृद्ध-अज्ञानो होती है । 

[ अशुद्ध आत्मा के वेभाविकभाव कर्मों के समान आत्मस्वलावप्रच्छादक होनेसे शुद्ध आत्मा से सिन्न 
और शुद्ध चेतनान्वित न होनेसे अचेतन हैं। शुद्ध आत्मा और विभावभाबों को अभिन्न समझना अप्रतिलुद्धत्व का 
लक्षण है; क्यों कि उनमें अभ्ेद मानने से विभावभाव स्वभावभावरूप बन जानेसे आत्मा की शुद्ध अवस्था सें भी 
उसका अभाव नहीं होगा ओर उनका उस अवस्था में अन्नाव न होनेसे संसारी या बद्ध आत्मा ओर मुक्त आत्मा 
इनमें भेद नहीं पाया जायगा। व्रब्यकमं और भावकर्म आत्मस्वरूपप्रच्छादकत्व की दृष्टि से समान हैं, फिर भले 
हिं वह भिश्नभिन्नस्वरूपवाले पदार्थों के परिणामरूप हो । ) 

अब “ आत्मा प्रतियुद्ध कब होती है? ” इस प्रइन का उत्तर दिया जाता है। करमंफल की अनुभूति 

कर्म को फल देने की सामथ्य को अनुभूति है। कं की फल देने की सामथ्यं पुद्गलूपर्यायापन्न कर्म का स्वरूप है । 
* अनुभूति: ज्ञानं ' इस उक्ति के अनुसार कर्मफलानुभूति ज्ञानस्वरूप है और कर्म की फल वेसे की सामथ्य शेव 
है । शेय के शान से शानी आत्मा अन्य शेय के ज्ञान से जिसप्रकार विभावरूप से परिणत नहीं होती उसोप्रकार 
विभावरूप से परिणत नहीं होती । इसी अभिप्राय को दर्षण के दुष्टान्त के द्वारा आचार्य समझाते हैं। यदि 
इपंण के सासने अग्नि जलायी गयी तो उसमें अग्नि की ज्वाला प्रतिब्िदित हुई दिलाई वेली है आर उसमें उच्णता 
झी पायी जाती है; कितु दर्पण अपने स्वश्नाव का परित्याग कर अग्निरूप नहीं बनता । यह ज्याला और उध्णता 
अग्नि की हैं-दर्ण को नहीं हे ।यदि ज्यारा ओर उष्णता दर्पण की होती तो अग्नि बुझा बेनेपर.शही दर्पण में ज्याला 
दिल्लाई देती आर उच्णता भो स्वंकाल पायो जाती; कितु ऐसा कभी देखने में नहीं है | "सप्रक्बाला और 
उष्णता दर्पणस्वासिक नहीं माती जा सकती । अपने ओर परपदार्थ के आकार को प्रकृरप ) वस्तुओं रीछता हि्‌ 
दर्षण की है-वर्षणस्वासिक है । आत्मा की भी ऐसी स्थिति है। अपने और परपदार्थ "| इद्वियागोलर होनपधारण 
स्वरूपों को यथाथंरूप से जाननेवाली ज्ञातृता हि अरूपी आत्मा की है-आत्मस्‍्वामिक्षा में, कम आत्श नोकर्भ 
कर्ंवर्गणायोग्य पुदूगल के परिणाम होनेसे पुदूगलो के है-पुद्गलस्थामिक हे । कर्म और नोकम॑ आत्मस्वासिक 
नहीं है; क्‍यों कि उनमें चैतन्य का अन्यय नहो पाया जाता। अतः कमंनोकर्म और आत्मा भिन्न पदार्थ होनेसे 
उनसे वास्तविक स्वस्वासिभावसबध नहीं हो सकता । इसप्रकार आत्मा और पुदुगल की भिन्नता का ज्ञान जब 
उत्पन्न होता है तब उस ज्ञान को भेवज्ञान कहते हे । यह भेदविज्ञान आत्मानुभूति का मूलकारण है। जब आस्मा 
में भेवविज्ञानमूलक अनुभूति उत्पन्न होती है तब आत्मा प्रतिबुद्ध-सम्यग्वृष्टि होती है । 

अब इसी अभिश्राय को कलश में प्र देते है- 


कथमपि हि लभस्ते भेदविज्ञानमूला- 
मचलितमनुर्भत ये स्वतो वाष्न्यतो वा । 
प्रतिफलननिमग्नानन्तभावस्व भावे-- 
मुकुरबदबिकाराः सन्ततं स्युस्त एवं ॥ २ १॥॥ 


समयसारः । २६७ 


अन्वय- ये स्थतः वा अन्यतः वा भेदविज्ञानमूलां अनुभूति कथमपि हि अचलितं लभन्‍्ते ते एव 
अतिफलनमिग्नातस्तभावस्वभाव: मुकुरबत्‌ सन्‍्ततं अविकारा: स्थुः । 


अर्थ- जो साक्षात्‌ देशनालब्धि का अभाव होनेपर भी अध्यन्तर कर्मों का अस्राव होनेंसे अथवा वेशनालब्धि 
की साक्षात्‌ प्राप्ति होनेसे अनुभूतिप्रतिबधक अध्यंतर कर्मों का अभाव होनेपर जिसका भेदज्ञान मूलकारण होता है 
छुसी अनुसूतत को किसो भो प्रकार से अचलितरूप से परमायंतः प्राप्त कर लेते है वे दर्पण में प्रतिबिबित हुए अनन्त 
पदार्थों के समान आत्मा में निमग्त आर्थात्‌ प्रतिब्बित हुए अनन्तपदार्थों के निमित्त से अपने ज्ञान की परिणतियां 
होतेपर भी दर्पण के ससान सर्वकाल निविकार-ह्वस्वरूपस्थित या विभावभावात्मकपरिणतियों से रहित होते हैं। 

त. प्र.- ये रत्लशत्रयरूपेण परिणमनमहेन्ति ते भव्याः स्वतो वाउभ्यन्तरकर्ममलप्रक्षालनाच्छरी रविज्ञ- 
रणदशंनाहा5नित्यादनुप्रेक्षाचिन्तनादात्मस्वरूपोपलब्धेरन्यतो वा गुरूपदेशाड्रेदविज्ञानमूलामात्मकर्मपथ- 
रसावमिमित्ताम्‌ । रेद आत्मनः कर्मनोकसंणां पृथग्भाय: । तस्य विज्ञानं विदिष्टं पर्यायात्मक ज्ञान सूल 
प्रभव उत्पत्तिस्थानं कारणं वा यस्या: सा । तामू । आत्मन: कर्मनोकर्मादिपरभावानां विवेकसन्तरेणा- 
ह्मनइचेतनस्वभावस्यानुभूते रसम्भवाद्भेवविज्ञानमूलामित्यक्तम्‌ । अनुभूतिमात्मानुभवं कथसपि केनापि- 
प्रकारेणाचलितं निशचलं यथा स्यात्तथा लभन्ते प्राप्नुबन्ति । हि स्फूटम्‌ । ते भव्या एवं प्रतिफलननि- 
मग्नानन्तभावस्वभावेरादशें प्रतिफलितबिस्बिवश्चिमग्नेरात्मज्ञाने प्रतिबिम्बितरतन्‍्तभावानामनन्सशेयानां 
स्वभाव रनन्तशेयहेतुकतृकृतः स्वस्थात्मनो ज्ञानस्य भावे: स्वभावपरिणासरर्वा । प्रतिफलनमाद्श बिम्बस्थ 
प्रतिबिम्बनम्‌ । तदिव निमग्ना आत्मज्ञाने प्रतिबिम्थिता अनन्ता ये भावानां ज्ेयार्थानां स्वभावास्ते: । 
यद्ाधनन्तेभविहेंतुकतं भिः कृत: स्वस्थात्मस्वभावभृतस्य ज्ञानस्थ भावा: स्वभावपरिणामाः ॥ ते: । यद्वा 
प्रतिफलने ज्ञानभित्तिकप्रतिफलनक्रियायाम्‌ । ' करणाधारे चापउनट्‌ ” हति भावेइनट्‌ । निमगना अनन्तानां 
भावानां पदार्थानां ये स्वस्ावास्ते: । करणभूतेरित्यर्थ:। “कतुंकरणे भा ' इति करणे भा। मुकुरुन्दे 
प्रतिफलनव-द्वरावस्व भावानासात्मनि निमग्नत्वादात्मन: स्वभावात्मकपरिणामेन परिणतेः सम्भवे5 पि तस्य 
विभावात्मको विकारो न सम्भवति, आत्मासंहिलष्टज्ञेयेष तादुक्सासथ्यासस्भवादात्मसंश्लिष्टकर्सनोक- 
सोत्मकज्ञेयेष्‌ तादुक्सामथ्यंसद्भावेषपि स्वसंवेदनज्ञामत्वेश परिणतस्यात्मनो विभावात्मकविक/रजनने 
तेषां सामथ्याभावात्‌ । भावस्वभावानामात्मनि मुकुरुन्दे बिम्बप्रतिफलनवसन्निमग्नस्वान्मुकुरवदात्मनों 
विभावात्मकविका रविकलत्वं सम्भवतीति ज्ञापनाथंमत्र करणे भा विभावात्मकविकारस्य तज्जननसमर्थ- 
कर्मात्मकपरद्रव्यनिमित्तकत्वात्‌ । मुकुरवहपंणवदविकारा विभावात्मकविकारबिकला स्युर्ंवेयु: | यथा 
मुकुरे ज्वालायां प्रतिफलितायां सत्यामपि न ज्वाला मुकुरुन्दस्य भवति, तस्या अग्निरूपत्वातू तथाउन- 
न्तभावस्वभावानां मुक्रप्रतिबिम्बितपदार्थबदात्मान्तर्गंतत्वेषपि न त आत्मनों भवन्ति, तेषां परभावेस्ता- 
दात्म्याख्यस्य सम्बन्धस्यादशनात्‌ । यथा गृहीतज्वालाप्रतिबिम्बस्य मुकुरुन्दस्य स्वच्छतेव, न ज्वालादि, 
तथोररीकृतपरभावस्वभावस्यात्सनो ज्ञातृतेब, न कर्ंनोकमादिपरभावा: । किनिबस्धनों विकार इति 
चेद्बूस:, विकार्यविकारकोंभयसइलेघसम्बन्धनिबन्धनो बिकार इति । विकारकाभावे विकायंस्थ विकार्य- 
त्वाभाव: । आत्मकर्मणो रत्रात्मा बिकाये कर्म च विकारकस्‌ । विकारककर्माभावे तत्सउद्भावेः्प्यात्मनि 
स्वसंवेदनज्ञानसम्पन्ने सति वा निविकारों भवत्यात्मा । दर्षणायसानात्मगृहीतप्रतिब्रिस्बस्थ सेयस्थात्सना 
सइलेषा मावात्तस्माप्नितरां पृथर्भ्तत्वात्संइलेषे सत्यपि वा स्वसवेदनसामर्थ्यप्रतिहतकर्मादिपरद्रव्यशक्ति- 
त्वाउ्भूबत्यामा मिविकार:। आत्मपुद्गलसंइ्लेषाभाववत्यामवस्थायामात्मनो निर्विकारत्व सिध्यति 


२६८ कीऋषभसनायबिगंबरजेनपग्रंथप्रकाशनसंस्याथाः 


किन्तु छद्मस्थावस्थायासात्मपुद्यलकमंसंश्लेषस-दावेषपि कथमात्मनों निधिकारत्यं सिध्येदिति चेवृब्ूमः, 
आत्मानभूतिभेंदक्ञानमूला । समुत्फ्न्नभेदविज्ञान आत्मा परभावान्परिह्रति । परभावे परिहुते शुद्धात्मो- 


पलम्भादात्मनों निविकारत्वभात्मपुद्सलयो: संइलेब विद्यमानेडपि सम्भवति । इति । 

विवेचन- यह संसारी आत्मा अनादिकाल से कर्मंबद्ध होनेके कारण परपदार्थ में अपना उपयोग लगानेबाली 
होनेसे अर्थात्‌ परपदार्थ फो आत्मस्वरूप समधनेके कारण उसे आत्मानुभव बड़े कष्ट से होता है। आत्मानुभव का 
मूलकारण है भेवविज्ञान-स्वपरविवेक । बिना भेवविज्ञान के स्वपरविवेक का अभाव होनेसे शुद्ध आत्मा फी उपलब्धि 
कंसी हो सकती हैं ? यह आत्मानुभव या तो स्वयं होता है या गुरुओंके उपदेश आदि से होता है। जिससे परभाव 
अलग किये गये होते हैं ऐसी आत्मा को जब अनुभूति होती है तब आत्मा में अनन्त पदार्थों के स्वभाव प्रतिभिबित होनेपर 
सी आत्मा सतत निधिकार नो रहती है । आत्मा के साथ संइलेब को प्राप्स हुआ वव्यकर्म अथ्षेतन होनेसे परभाव- 
स्वरूप है। कर्ंदशलफ़ल का अनुभव करनेसे कं की फलवेनेकी सामथ्यं को जातना है। कर्म को सामथ्य को 
जानना कर्म के स्वरूप को जानना है । यद्यपि कर्म के स्वरूप का-फलदानसामथ्यं का अनुभव करनेवबाली 
आत्मा स्वच्छ न होनेसे विभावकूप से परिणत होतो है तो भो भेवज्ञानरूप से या स्वसंवेदनज्ञानरूप से परिणत हुई 
अत एवं सामथ्यंसंपत्न आत्मा विभावरूप से परिणत नहीं होती । उदाहरण के लिए दर्पण लीजिये । यहापि दर्पण में 
परपदार्थ प्रतिबिबित होते हैं तो भी वर्ण के स्वच्छतारूप स्वश्ाव में कोई विभावात्मक विकार-पररूप परिणति- 
नहीं होता, फिर भले हि दर्पण के साथ परपदार्थ का सइ्लेब हुआ हो या न हुआ हो । छप्मस्थ अवस्था में जीव और 
बरद्रव्यस्थरूप पौवृगलिक द्रव्यकर्म इनका संइलेब होते हुए भी उसकी सेवज्ञानरूप या स्वसंवेबनशानरूप पर्याय व्यक्त 
होनेपर आत्मा परपदार्थों को स्व्ाव की अपेक्षा से आत्मा से भिन्नरूप हि जानती है । आत्मा और परपवायों को 
भिहरूप समझनेपर स्वसंवेबनज्ञानरूप ज्ञान की पर्याय अभिव्यक्त होती है. ओर स्वसंवेबनज्ञान से शुद्ध आत्मा की 
उपलब्धि होती है। स्वसवेदन और आत्मानुभूति एक हि है। शुद्ध आत्मा की उपलब्धि होनेपर आत्मा में प्रतिविबित 
होनेबाले अनंत पदार्थ आत्मा का कुछ बिगाड़ नहीं कर सकते । इसतरह आत्मा सदाके लिए निधिकार बनी रहतो 
है । कर्मोद्यजनित आत्मा के विभावभाव भी परभाव हैं, क्यों कि वे यद्यकि व्रेतनसामान्य से अम्वित है तो भी वे 
शुद्धात्मस्वरूप से अन्वित न होनेसे, कर्मोदयजन्य होनेसे, शुद्ध आत्मा में पाये जानेवाले न होनेसे और शुद्ध आत्मा के 
शुद्धपरिणामरूप न होनेसे उनमें ओर शुद्ध आत्मा में उपादानोपादेयभाव, स्वस्वामिभाव या परिणामपरिणामिभाव 
नहीं होता । आत्मा इन भावों को जरूर जानती है; कितु अपनो शुद्धता को कदाफि नहीं छोडती । 


इस कलश में निम्नलिखित बातें पायी जाती है- १) अनादिकाल से अज्ञानी-अप्रतिबुद्ध आत्मा के लिए 
आत्मानभूति कष्टसाध्य है। २) आत्मानुन्नति का मूलकारण है भेवविज्ञान । ३ ) आत्मानभति की प्राप्ति स्वतः 
“निसगंत: होती है या परके उपदेश से अर्थात्‌ अधियमतः होती है। आत्मानुभूति की प्राप्सि सें कर्मों का क्षय या 
उपदाम हि मुख्य कारण है-साक्षात्‌ या असाक्षात देशनालडिधि सहकारिकारण है। ४ ) जिस जीव को आत्मानभति 
2 है उसकी भात्मा में अनन्तभावों का प्रतिबिब पड़तेपर भी उसको आत्मा में कोई विकार ह पैबा 
ता । ५ ) जिस जीव को अचर्ति 
2 लत अनुभूति प्राप्त होती है उसको आत्मा हि सदाके लिए निधिकार रह 
नन्‌ कथं अय॑ अप्रतिबुद्ध: लक्ष्येत ? 
यह अतिबुद्ध आत्सा कंसे पहचानो जा सकती हे? 
के ७ 4९, ध्यी +च 
अहमद एदमह अहमेदस्सेव होमि मम एदं । 
अए्य जे परदत्ब स्त्ताचित्तमिस्स वा ॥२०॥ 


सलमयसार: । २६९ 


आसि मम पुव्बमेदं अहमेदं चावि ५व्वकालाहि | 
होहिदि पृणो वि मज्झं अहमेदं चावि होस्सामि॥२ श। 
एदं तु असंभूदे आदवियप्पं करेदि संमूढो । 
भूद॒त्य॑ जाणंतो ण करेदि दु ते असंस्रढ़ा ॥२२॥ 
अहमेतदेतदहूं अहमेतस्येबास्मि समेतत्‌ । 
अन्यद्यत्परद्रव्यं सचित्ताचित्तमिश्र॑ वा ॥।२०॥। 
आसोन्‍्मम पृ्वंमेतत्‌ अहमिदं चापि पूर्वकाले । 
भविष्यति पुसरपि समर अहमिदं चंव पुनर्भविष्यासि ॥२१॥ 
एतत्त्वसद्भूतसात्मविकल्पं करोति सम्मूढ: ( 
भूतायथ जानन्न करोति तु तमसम्मूढ: ॥२२॥ 

अन्वयार्थ-जो पुरुष (अन्यत्‌) अपनी आत्मा से भिन्न (सच्रित्ताचित्तमिश्नं) सचित्तरूप, अचित्त- 
रूप और मिश्रूप-गृहस्थ की अपेक्षा से सचित्त स्त्री आदिरूप, अचित्त सुवर्ण आदिरूप और मिश्र 
आभरणसहित स्त्री आदिरूप और तपोधन की अपेक्षा से सचित्त छात्र आदिरूप, अचित्त पिच्छ-कमं- 
डलु-पुस्तक आदिरूप और मिश्र उपकरणसहित छात्र आदिरूप अथवा सचित्त रागादिरूप, अचित्त 
द्रव्यकर्म आदिरूप और मिश्र द्रव्यभावदर्मदयरूप ( यत्‌ ) जो ( परद्रव्यं वा ) परद्रव्य हि होता है 
उसके विषय मे (अहूं एतत्‌ एबं) 'मे यह हि हूं! (एतत्‌ अहं) “यह परद्रव्य मत्स्वरूप हि है” (अहूं 
एतस्य अस्मि) 'में इसका हि हूं' (मम एतत्‌) “यह मेरा हि हे, (पूर्व) पूवंकाल में ( एतत्‌ मम 
आसीत ) 'यह मेरा था' (पूर्वकाले च) और पूर्वकाल में (अहं अपि इृद) 'में भी यह था-इसरूप 
था , भविष्यकाल में ( पुनरषि ) फिर से ( सर भविष्यति ) यह मेरा होगा” (च) भर (पुनः) 
फिरसे (अह इदं एवं भविष्यामि) 'में यह हि होऊगा-में इसरूप हिं होऊगा ( एतत् तु ) यह हि 
अर्थात्‌ इसप्रकार का हि ( असद्भूतं ) भ्रात-मिथ्या ( आत्मविकल्पं ) आत्मा के विषय में विचार 
करता है-अशुद्धनिश्चय की दृष्टी से अपने मानस परिणामो को उत्पन्न करता है वह ( सम्मढः ) 
अप्रतिबुद्ध-अज्ञानी--मिथ्यादृष्टि होता है, क्यों कि (भतार्थ जानन्‌) वस्तुके याथा्थ्यं को जाननेवाला 
( असम्मूढः ) प्रतिबुद्ध-ज्ञानी-सम्यर्दृष्टि (तं) उस प्रकार का मिथ्यारूप आत्मविषयक विचार 
(न तु करोति) करता हि नहीं-मिथ्यारूप मानस परिणाम को उत्पन्न करता हि नही । 

आ. खु्या.- यथा अग्नि: इन्धनं अस्ति', 'इन्धनं अग्नि: अस्ति', 'अग्ने: इन्धनं अस्ति', 
'इन्धनस्य अग्नि: अस्ति'; “अग्ने: इन्धनं पूर्व आसीत्‌, 'इन्धनस्थ अग्नि: पूर्व आसीत्‌; 
अग्ने: इन्धनं पुनः भविष्यति', “इन्धनस्थ अग्निः पुनः भविष्यति' इति इन्धने एवं असद्‌- 
भूताग्निविफल्पत्वेन अप्रतिबुद्ध: कदिचित्‌ लूक्ष्येत, तथा “अहं एतत्‌ अस्मि', 'एतत्‌ अहुं 
अस्ति'; 'मस एतत्‌ अस्ति', 'एतस्थ अहं अस्सि'; “मम एतत्‌ पूर्व आसोत्‌', 'एतस्य अहूं 
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पूं०ं आसम्‌ ; “मस एतत्‌ पुनः भविष्यति ',_' एतस्य अहूं पुनः भविष्यामि 
इति परद्रव्ये एव असद्भ्तात्मविकल्पत्वेन अप्रतिबुद्ध: लक्ष्येत आत्मा। “न अग्नि: 
इन्धनं अस्ति', “न इन्धनं अग्निः अस्ति', “अग्निः अग्निः अस्ति ,  इन्धन 
इन्धनं अस्ति '; “न अग्ने: इन्धनं अस्ति ', “न इन्धनस्थ अग्नि: अस्ति |; “ अग्नें: अग्निः 
अस्ति ', ' इन्धनस्थ इन्धनं अस्ति '; “न अग्ते: इन्धनं पूर्व आसीत्‌ ', “ न इन्धनस्थ अग्निः 
पूर्व आसोत्‌ '; “ अरने: अग्नि: पूर्व आसीत्‌ , “ इन्धनस्थ इन्धरन पूर्व आसीत्‌ ; “न अग्ने: 
इन्धनं पुनः भविष्यति ', “न इन्धनस्य अग्नि: पुनः भविष्यति '; “ अग्नें: अग्नि: पुनः 
भविष्यति ', * इन्धनस्य इन्धनं पुनः भविष्यति ” इति कस्यचित्‌ अग्नो एवं सद्भूतारिन- 
विकल्पवत्‌ “न अहं एतत्‌ अस्मि ', “न एतत्‌ अहं अस्ति '; “अहं अहूं अस्मि , “ एतत्‌ 
एतत्‌ अस्ति '; “न मम एतत्‌ अस्ति , “न एतस्थ अहं अस्मि ; “सम अहूं अस्मि , 
४ एतस्य एतत्‌ अस्ति '; “न मम एतत्‌ पूर्व आसीत्‌ ', “न एतस्थ अहं पूर्व आसस्‌ ; 
* सस॒ अहूं पूर्व आसम्‌ ', ' एतस्थ एतत्‌ पूर्व आसीत्‌ '; “न सम एतत्‌ पुनः भविष्यति , 
* तन एतस्थ अहूं पुनः भविष्यासि '; मम अहूं पुनः भविष्यामि “,  एतस्थ एतत्‌ पुनः 
भविष्यति ” इति स्वद्रव्ये एव सद्भूतात्मविकल्पस्य प्रतिबुद्धलक्षणस्थ भावात्‌ । 

त. प्र.- यथा सहकारिकारणभूतेन्धने5स्स्युर्पत्ति दृष्ट्वा “अग्निरिन्धनमस्ति' “इन्धनसम्निरस्ति' 
इति वाक्यद्येन भ्रान्तः कश्चिदज्ञान्यग्नीन्धनयो: संज्ञालक्षणादिभिभेंदे सत्यपि भेवाभावं व्यवस्थाप्य 
अग्नेरिन्धनमस्ति' “इन्धनस्थाग्निरस्ति', भग्नेरिन्धनं पूर्वमासीत्‌', 'इन्धनस्थाग्नि: पू्वंमासीत्‌'; “अग्ने- 

रिन्धन पुनर्भविष्यति', 'इन्धनस्थाग्नि: पुनर्भविष्यति' इति वाक्ययुगलत्रयेण चाग्नीन्धनयोंरुपादानोपादे- 
यभावासाये स्वस्वासिभावाभावेध्वयवावयविभावाभावे वाहईपि स्वस्वासिसावसम्बन्ध॑ व्यवस्थाप्यन्धन 
एवायमग्निरित्यादिप्रकारकविकल्पवत्तेन सविकल्पको5प्रतिबुद्धोकज्ञानी लक्ष्येत ज्ञायंत । असद्भूताग्नि- 
विकल्पत्वेनासद्भूता: इन्धने४ग्निरित्यादयों विकल्पा: मानसपरिणासा यस्य सः । तस्य भाव: । तेन । 
तथा 'अहं परद्रव्यमस्मि' 'परद्रव्यमहमस्ति' इति वाक्यद्रयेत यो भ्रान्तो5ज्ञान्यात्मप रद्रव्ययों: सज्ञालक्ष- 
णादिभिभेंदे सत्यपि भेदाभाव व्यवस्थाप्य 'मम परद्रव्यमस्ति' 'परद्रव्यस्थाहमस्मि', 'मम परद्रव्यं पूर्व- 
मासीत्‌' 'परद्रव्यस्थ पुबंसहमासम्‌, “मम परद्रव्यं पुनर्भविष्यति', “परद्रव्यस्याहं पुनर्भविष्यासि! इति 
वाक्ययुग्सत्रितयेत चात्सपरद्रग्ययोरुपादानोपादेयभावाभावे स्वस्वासिभावाभावेध्वयवावयविभावासाये 
वा5पि स्वस्वासिभावसम्बधं व्यवस्थाप्य परद्रव्य एवात्मायसित्यादिप्रकारकविकल्पवत्त्वेन सबविकल्प- 
कोः्प्रतिबुद्धोंइज्लानो लक्ष्येत जायेत । असद्भूतात्मविकल्पत्वेन-असद्भ्ता: परद्रव्यमात्मेत्यादयो विकल्पा: 
विद्वारा: मानसपरिणामा: यस्य सः । तस्य भाव: । तेन । 'नाग्निरिस्धनसस्ति' 'नेन्धनसम्निरस्ति' इति 
वाक्यहयेनाग्नीन्धनयो: सञज्ञालक्षणादिभिरन्योन्य निश्नत्वाद्भेद व्यवस्थापयतः, “अऑग्निरग्निरस्ति' 'इन्ध- 
नमिन्धनसस्ति' इत्यस्नेरेवाग्नित्वमिन्धनस्थ॑व चेन्धनत्वं व्यवस्थापयत:, 'नाग्नेरिन्धलसस्ति” “नेन्धनस्था- 
ग्निरस्ति' इत्यस्तीन्धनयो: स्वस्वासिभावसस्बन्ध॑ परिहतुं., 'अग्नेरग्निरस्ति! 'इन्धनस्थेन्धनमस्ति' हति 
वाक्यद्येना ग्वितत्परिणामयोरिन्धनतत्परिणासयोइचोपादानोपादेय भावेन वर्तमानकाले तावात्म्यं व्यक- 
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स्थापयतः, नाग्नेरिन्धरन पूर्वमासीत्‌' 'नेन्धनस्थाग्नि: पर्व मासीत्‌' इत्यग्नीन्धनयोभूृतकाले स्वस्वामिभाव- 
सम्बन्ध परिहतु, 'अस्धेरग्निः पू्षमासीत' 'इन्धनस्येन्धनं पृवंमासीत्‌' इति वाक्यहयेनाग्नितत्परिणामयों- 
रिन्धनतत्परिणामयोइजोपादानोपादेयभावेन भूतकाले तादात्म्यं व्यवस्थापयतः, “नास्नेरिन्धनं पुरर्भवि- 
ध्यति' 'नेन्धनस्पाग्नि: पुनर्भविष्यति' इत्यग्नीन्धनयो: स्वस्वामिभावसम्बधं भविष्यति परिहर्तः, “अग्नें- 
रग्नि: पुनर्भविष्यति' इन्धनस्येन्धनं पुनर्भविष्यति' इति वाक्यद्वितयेनाग्नितत्परिणामयोरिन्धनतत्परि- 
णामयोब्चोपादानोपदेयसावेन भविष्यत्काले तादात्म्यं व्यवस्थापयतः कस्यचिज्ञानिनः पुरुषस्याग्नावेवा- 
ग्निरिति सवृभूतविकल्पवद्यथाथंबिकल्पवत्‌ “नाहूं परव्रव्यमस्सि' “न परद्रष्यमहमस्ति! इति वावययम्मे- 
नात्मपरद्रव्ययो: सञ्ज्ञालक्षणादिभिरन्योन्यभिन्नत्वा:दूद व्यवस्थापयत: 'अहमहमस्मि', 'परद्रव्यं परद्रव्य- 
मस्ति' इत्यात्सन एवात्मत्वं परद्रव्यस्येष परद्रव्यत्वं व्यवस्थापयत:, “न सम परद्रव्यमस्ति' 'न परद्रव्य- 
स्थाहमस्मि' इत्यात्सपरव्रध्ययो: स्वस्थामिभावसस्बन्ध॑ परिहतुं,, 'ममाहमस्मि' 'एतस्थेतदस्ति' इति 
बाक्यद्रयेनात्मतत्परिणामयो: परद्रव्यतत्परिणामयोश्चोपादानोपादेय भावेन वर्तसानकाले तादात्म्यं व्यक- 
स्थापयतः, 'न मम परद्रव्यं पुवंसासोत्‌” “न परद्रव्यस्थाहूं पुर्वंसासस्‌” इत्यात्मपरद्रव्ययोभृतकाले स्वस्वा- 
सिभावसम्बन्धं परिहतुंट, 'ममाहूं पृर्वमासस्‌' 'परद्रस्यस्थ परद्रव्यं पृवंसासीत्‌! इति वाक्यद्रयेनात्मतत्परि- 
णामयो: परद्रव्यतत्परिणामबोश्चोपादानोपादेयभावेन भूतकाले तादात्म्यं व्यवस्थापयत:, “न मम 
परद्रव्यं पुनर्भेविष्यति' “न परद्रव्यस्याहूं पुनर्भविष्यासि' इत्यात्मपरव्रव्ययो: स्वस्वामिभावसम्बन्धं भवि- 
प्यत्काले परिहतुंः, 'ममाहूं पुनर्भविष्यासि' 'परव्रव्यस्थ परद्रव्यं पुनविष्यति' इति वाक्यदयेनात्मतत्परि- 
णामग्रो: परद्रव्यतत्परिणामयोइचोपादानोपादेय भावेन भविष्यति काले तादात्म्यं व्यवस्थापयतः स्वद्नव्य 
एवात्मेतियथा्यस्थ विकल्पस्य प्रतिबुद्धलक्षणस्यथ प्रतिबुद्धमात्मानं लक्षयतः । 'व्यानडबहुलम' इति 
कतेयेनट्‌ । भावात्‌ । हेतावन्र का । 

टीकार्थ-- “अग्नि ईंधन है! 'इंधन अग्नि है; ' “अग्नि का ईंधन हे, ' 'इंघन की अग्नि है; ' 'अग्नि का 
ईंधन पूर्वकाल में था,' इंधन की अग्नि पूर्वकालनें थी; ' 'अग्नि का ईंधन भविष्य में फिर होगा, ' ' ईंधन की अग्नि 
फिर भविष्य में होगी! इसप्रकार इंधन में हि अग्नि का सिथ्या विकल्प करनेबाला होनेसे जिसप्रकार कोई पुरुष 
अप्रतिबुद्धझ-अज्ञानो जाना जा सकता है-कहा जा सकता है, उसीप्रकार ' में यह अर्थात्‌ परव्रय्य हूं! “बह अर्थात्‌ 
फरद्रव्य में हूं ' “ यह अर्थात्‌ परव्रध्य में अर्थात्‌ मत्स्यरूप-मुझस्थरूप है ' 'मेरा यह अर्थात्‌ परद्रध्य है” “दसका अर्थात्‌ 
परद्रव्य का में हू! “पृवंकाल में यह भर्थात्‌ परद्रव्य मेरा था, “पूर्वकाल में में इसका अथोत्‌ परव्रव्य का था, 
“बह अथोात्‌ परव्रव्य भविष्यकाल में फिर मेरा होगा ' ' में भविष्यकाल में फिर इसका अथात्‌ परध्रव्य का होऊँगा ! 
इसप्रकार परद्रव्य में हि आत्मा का मिथ्या विकल्प करनेंवाली होनेंसे आत्मा अप्रतिबुद्ध-अज्ञानी जानी जा सकती 
है-पहिचानी जा सकती है; क्‍यों कि “अग्नि का इंधन नहीं है ' इंधन की अग्नि नहीं है, ' ' अग्नि अग्नि है! 'इंधन इंधन 
है! “अग्नि अग्लि है” 'इंधन ईंधन है” अग्नि का इंधन नहीं है। “इंघन की अग्नि नहीं है” “अग्नि अग्नि की है 
ईंध्त ईंधनका है! “ पुर्बकाल में इंधत अग्नि का नहीं था! “पुबंकाल में अग्नि ईंधन की नहीं थी,  भविष्यकाल में 
फिर अग्नि इंघन की नहीं होगी, “ भविष्यकाल में फिर अग्नि की अरिन होगी ' ' सविष्यकाल में फिर ईंधन का इंधन 
होगा इसप्रकार फ्रिसी एक पुरुष का अग्नि में हि अर्ति के विद्यम्तान होनेका जिसप्रकार यथार्थ ब्िकल्प होता है 
उसोप्रकाश “में यह अर्थात्‌ परद्रव्य नहीं हूं” 'यह अथीत्‌ परद्रव्य में नहीं है-मुश्नस्वरूप नहीं है” “मे म॑ हूं! “यह 
अचीात्‌ परद्रव्य यह अर्थात्‌ परद्षष्य है” “यह अथीत्‌ परद्रब्य भेरा नहीं है” “इसका अर्थ।त्‌ परद्र्य का म॑ नहों ह, 
5ज् मेरा हूं 'परद्रष्य परवण्य का है, “पू्वकारू में यह अथात्‌ परद्रध्य सेरा नहों था पुर्वंकाल में मे इसका अथाल 
परद्रव्य का नहीं था 'पूर्वकारू से सेरा था! “पुर्बकाल में यह अर्थात्‌ परद्रव्य इसका अथोात्‌ परव्रद््य का या 
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“शविष्यकाल में फिर यह अर्थात्‌ परद्रव्य मेरा नहीं होगा! ' पूर्वकाल में में सेरा था” “सविष्यकारू में फिर में 
इसका अथोत्‌ परव्वव्य का नहों होऊँगा,  “ भविष्यकाल में फिर म॑ मेरा होऊँगा  भविष्यकाल में फिर यह अथात्‌ 
फ्रपदार्थ इसका अर्थात्‌ परपदार्थ का होगा” हसप्रकार स्वद व्य में हि आत्मा का विद्यमान होनेका यथार्थ विकरुप 
होता है जो कि प्रतिबुद्ध का लक्षण है-प्रतियुद्ध को पहिचानता है । 
विवेचन-- ईंधन के द्रव्य, क्षेत्र, काल और भाव और अस्नि के द्रव्य, क्षेत्र, काल और भाव ये दोतों चतु- 
ध्ठय अस्योन्य भिन्न होनेसे इंधत और अग्नि परस्पर भिन्न पदार्थ हैं। इसप्रकार इंधत और अग्नि में अन्योग्यभिन्नता 
होनेपर भी कोई पुरुष अग्नि को इंघन और इंधन को अग्नि मानता हुआ दोनों वस्तुओं को अभिन्न एकवस्तुरूप 
मानता है | बस्तुतः अग्नि और ईंधन वो भिन्न पदार्थ होनेसे उन दोनों में वास्तविक स्वस्वामिभाव संबंध नहीं है । 
सृत्तिका और घट इनमें स्वस्वासिमावसंबंध होता है; क्‍यों कि मृत्तिका और घट में परिणामपरिणासिभाव होनेसे 
मत्तिका का घट में स्वस्थरूप से अन्बय पाया जाता है। अग्लि और इंधन में परिणामफरिणासिस्ताव न होनेसे एक 
का दूसरेमें अन्यय नहीं पाया जाता । अतः उन दोनों में वास्तविक स्वस्वासिभावसंबंध नहीं हो सकता । लौकिक 
व्यवहार में दो भिन्न वस्तुओं में जो स्वस्वामिभावसंबंध बताया जाता है यह उपचारमात्र है-बास्तविक नहीं है । 
अग्नि और ईंधन इनसे तीनों कार्छों में भेद होनेसे-भिप्नप्वार्थत्व होनेसे उनमें तीनों कारूं में स्वस्वासिभावसंबंध 
का अभाव होता है । इसप्रकार अग्नि और इंधन इनमें तीनों कालों में वास्तविक स्वसस्‍्वासिमावसंबंध का अभाव 
होनेपर भो कोई पुरुष उक्त संबंध का दोनों को एक वस्तु समझकर सद्भाव मानता है । बोनों वस्तुएं भिन्न भिन्न 
होनेपर भो उन दोनों को एकवस्तुरूप समझना और उन वोनों में न होनेबाले स्वस्वामिभावसंबंध का सद्भाव मानना 
अप्रतिधुद्धत्व का लक्षण है; क्‍यों कि जो उसरूप नहीं होता उसे उसरूप माननेबाला लौर जिमसें जो संबंध नहीं 
नहीं होता उसका उनमे सद्भू[व मसाननेवाला अप्रतिबुद्ध-अज्ञानो-मुर्ख कहा जाता है। आम को ईल ओर ईख को 
आम समझनेवाला और आमके रस को ईख का रस और ईख के रस को आम का रस समझनेवाला कया प्रतिबद्ध 
शानो-सयाना कहा जा सकता है ? कदापि नहीं । इसीप्रकार आत्मा और परपदार्थ अपने अपने स्वरूपचतुष्टय को 
दृष्टि से तोनों कारों में अन्योस्यभिन्न होनेपर भी जो उनको अभिन्न-ए करूप ससझता है और परपदार्थ अन्योन्यभिप्न 
होनेसे उनमें परिणामपरिणामिभाव न होनेके कारण एक का दूसरे में अपने स्वरूप से अन्यथ न पाया जानेसे उनमें 
वास्तविक स्वस्थासिप्नावरूप संबंध तोनों कालों में न होनेपर भी जो उन दोनों में तीनों कालों में स्वस्वासिभावरूप 
संबंध का सज्भूपव मानता है वह अप्रतिबुद्ध-अज्ञानी हि हैं। ऐसी अज्ञानो आत्मा स्वश्निन्न परपदार्थ को आत्मा और 
आस्मीय समझतो है। जो पुरुष प्रतिबद्ध होता है यह दो भिम्नस्वरूप पदार्थों को एकरूप नहीं समझता और उनमें न 
होनेवाले स्वस्थासिभावसंधंध का सद्भाव नहीं सानता। ध्यवहारक्ततुर पुरुष अग्नि और इंधन की तीनों कालों में 
एकरूपता को स्वीकार नही करता और वे दोनों पदार्थ तीनों कालों में सबंधा परस्परभिन्न होनेसे उनमें परिणास- 
परिणासिभाव का अभाव होनेके कारण एक का दूसरेमें अन्वयय का होना असंभव होनेसे उन दोनों में तीनों कालों 
में बस्तुतः न होनेवाले स्वस्वाभिमावरूप संबंध का अभाव मानता है। वह अग्नि में अग्नि का विकल्प करता है । 
इसी कारण से वह प्रतिबुद्ध फहा जाता है । इसोप्रकार जो पुरुष आत्मद्रब्य ओर परद्रव्य की तीनों कारों में एक- 
छूपता को-अनश्रिज्ञता को स्वीकार नहों करता और आत्मा और आत्मभिन्न परपवार्थ तोनों कालों में स्वंधा 
परस्पर भिन्न होनेसे उनमें परिणामपरिणासिभ्नाव का असाव होनेके कारण एक का दूसरे में अन्यय का होता असंभव 
होनेसे उन भिन्नभिश्न पवायो्म तोनों कालों में बस्तुतः न होनेवाले स्वस्थासिभावरूपसंबंध का अभाव मानता है और 
जो आत्मा में हि 'यह हि आत्मा है' ऐसा निश्चय करता है बह प्रतिबद्ध कहा जाता है। दो भिन्न पदार्थों को 
अर्थात्‌ आत्मा ओर आत्मभ्रिन्न पदार्थ को एकरूप समझनेवाले और उनमें स्वस्वामिपतावसंबंध के सऊूाव को स्वीकार 
करनेवाले पुरुष का स्वरूप ओर दो भिन्नरूप पदार्थों को अर्थात्‌ आत्मा और आत्मभ्रिन्न पदार्थ को तोमों कालों में 
छघ्िन्न समझनेवाले ओर उतमें स्वस्वामिभावसंबंध के सद्भाव को स्वीकार न करनेवाले पुरण का स्वरूप इनमें भेद होता 
है। इन दोनों में से पहला अप्रतिबुदध-अज्ञानी कहा जाता है ओर दूसरा प्रतिबुद-शासी कहा जाता है | अप्रतियुद्ध 


समलयसार: । श्७ये 


आत्मज्ञानवंचित होता है और प्रतिबुद्ध आत्मा के यथार्थस्वरूप को जाननेवाला होनेसे आत्मशानवंधित नहीं होता- 
अह शानो होता है । अतः परद्रष्य को आत्मरूप और आत्मीय समझनेवाला पुरुष अप्रतिबुद्ध होता है यह अभिप्राय 
स्पष्ट हो जाता है । 


जिसतरह मृतिका और सत्तिका का घट इनमें उपादानोपादेषबनाव या परिणासपरिणामिभाव वा कार्य- 
कारणभाव होनेसे घट मुसलिका का कहा जाता हे-मत्तिका और म॒त्तिका के घट में वास्तविक स्वस्वामिभ्नावसंबंध का 
सद्भाव बताया जाता हे और मृत्तिका घट की कही जातो हे कितु ईंधन क्र अरिति में उपादानोपादेयादिश्ाव न 
होनेसे अग्नि इंधनरूप नहीं होती और इंधन अग्निरूप नहीं होता ओर इंधत की अग्ति और अग्नि का इंधन नहों 
कहे जा सफते । परमार्थ से देखा जाय तो न इंघन अग्नि का-अग्निस्वासिक है और त अग्ति इंघन की-ईंधलस्वासिक 
है; क्‍यों कि इंधत अग्नि को अभिव्यक्तित में सिर्फ निमित्तकारण हौता है । यदि अग्नि इंधन की-हंधनस्थासिक होती 
और इंधन अग्नि का होता-अग्निस्वासिक होता तो अग्नि सें इंधत का और इंधन में अग्नि का सम्बूतव-सर्बथा 
सजूव पाया जाता और ईंधन और अग्नि में होनेवाला निमितनेमित्तिकताव अभावरूप बन जाता । कितु अग्नि 
इंघन में और इंधन अग्नि में कदापि नियमितरूप से नहीं पाया जाता। अतः न इंधन अग्नि का है ओर न अग्नि 
इंधन की हे अर्थात्‌ इन दोनों में स्वस्वासिभावसंबंध नहीं है । आत्मद्रव्य चेतनस्वभाववाला होनेसे और द्रव्यकर्म 
पुदृगलोपादानक होनेके कारण अचेतन होनेसे दोनों एकब्स्तुरूप नहीं हो सकते । दोनों भिन्नस्वभाववाले होनेके कारण 
उनमें उपादानोपादेमभाव या परिणासपरिणा सिभाव अथवा कार्यकारणभाव का सद्भाव होना असंभव होसेसे एक 
का वूसरेमें अर्थात्‌ आत्मा का अपने चेतनस्वरूप से व्रव्यकमं में अन्वय पाया न जानेसे द्रव्यकर्म आत्मा का नहीं कहा 
जा सकता अर्थात्‌ आत्मा द्रव्यकर्म का स्वामी नहीं हो सकतो । वहू द्रव्यकर्म आत्मस्वामिक कंसे हो सकता है ? 
अपने शुद्धस्वणाय की दुष्टि से आत्मा चेतनस्वभाववबालो, अमूर्त ओर अत एथ ध्पर्शादिरहित होती है और पुद्गलो- 
पादानक कर्म अचेतनस्वभाववाला, मत और स्पर्शादिसहित होता है। यदि द्रव्थक्म आत्मा का होता आर्थात्‌ 
आत्मस्वामिक होता तो उसके जडत्व-अचेतनत्व का और मूर्तत्व का अभाव होकर उसमें आत्मा के अमूतंत्व के साय- 
साथ आत्मा का चेतनस्वभाव भो पाया जाता ओर यदि आत्मा द्रव्यकरम की होती तो आत्मा का चेतनत्व ओर अमूर्तेत्व 
नष्ट होकर उसमें द्ृव्यकर्म को मूतता के साथ साथ अचेतनता भो पायी जाती । परमार्थ से देखा जाय तो न अप्सा 
में द्रव्यकर्म फे अचेतनत्व, मूतंत्व आदि धर्म पाये जाते है ओर न द्रव्यकर्म में आत्मा के चेतनत्व, अमूर्तत्व आदि धर्म 
पाये जाते है । अतः न द्रव्यकर्म आत्मा का है और न आत्मा व्रव्यकर्स को है अर्थात्‌ आत्मा और ब्र॒व्यकर्म इनमें 
स्वस्वामिभावरूप संबंध नहों है। ऐसी अवस्था में दृव्यकर्म और आस्मा इनको एकवस्तुरूप माननेवाला ओर द्रव्यकर्म 
को आत्मा का अर्थात्‌ आत्मस्वामिक और आत्मा को द्रव्यकर्म का अर्थात्‌ द्र्यकर् स्थासिक साननेवाला पुरुष-जीवच 
अप्रतिबुद्ध-अज्ञानी हि है। अप्रतिबुद्ध से प्रतिबुद्ध जीव भिन्न प्रकारका होता है । बह पदार्थों को उनके असाधारण- 
भावरूप स्वभाव की दृष्टि से यथार्भरूप से जानता है । उसको वृष्टि में पदार्थ अपने स्वधाव को छोड़कर और अन्य 
पदार्थ के स्वभाव को ग्रहण कर अन्‍्य पदार्थ के साथ तादात्म्य अबस्था को प्राप्त नहों होता । ज्ञानी होनेसे वह 
सभझता है कि अग्नि अग्नि हि होती है-बह इंघधनरूप नहीं है और इंघन ईंधन हि. है-वह अग्निस्वरूप नहीं है। 
अग्मि ईंधन को नहीं थी, नहीं है ओर नहीं होगी और ईंघन अग्नि का नहीं था, नहीं है और नहीं होगा । ये अपने 
अपने स्वप्नाव की अपेक्षा से स्वस्थरूप में हि स्थित रहुते है, अपने स्वभाव को तिलांजलि देकर और अन्यद्रव्य के 
स्वभाव को स्वीकार कर अन्य पद/थंख्प नहीं बसते । इसोतरह उसकी दृष्टि में उपयोगलक्षण आत्मा आत्मा हि होती 
है । वह व्रष्यकर्मझूप कभी भी न थी, नहीं है और न होगी; क्‍यों कि एक पदार्थ अपने स्वन्षाव को छोड़कर अन्य 
पदाथंरूप से तीनों काछों में परिणत हुआ नहीं हो सकता । उपयोगरहित अर्थात्‌ अचेतत और मूत्त द्रव्यकर्स द्रच्यकर्म 
हि होता है। वह आत्सकूप न था, न है ओर नहीं होगा | बहु समझता है कि आत्मा उपयोगलक्षणवाली थी, है 
और आगे भविष्य में रहेगी भी । उसकी पररूषप्रिणति कदापि नहीं हो सकती । सारांश यह है कि प्रत्रियुद्ध जीव 
का आत्मविषयक ज्ञान यथार्थ होता है । अप्रतिबुद्द जीव के आत्मविषयक ज्ञान में यथार्थता नहीं पायी जाती-उसके 


घे७ढ आऔीआषसनाथविगंबरजेनप्रंथप्रकाशनसंस्थायाः 


उस ज्ञान में विपरीतता हि पायी जाती है । पर पदार्थों को अपनाना हि यूढता का लक्षण है ! 


आत्मा और नोकर्म- 
इस संसार में अज्ञानी जीव हरीर अचेतन और मू्ते 

बला आया है। इंब्रियों के विषयों को उनके साथ सहब्षिकर्ष होनेपर 
के अभाव में शब्दप्रहण नहीं होता और न नेत्रेखिय के अभाव में वर्ण का ग्रहण-ज्ञान होता है। इसतरह 
अशानी जोव यह समझता है कि जब हंद्रियों के अभाव में पदार्थों का ग्रहण होता हि नहीं तब इद्नियां हि । मे 
जामतो हैं-वेहि पदार्थ का ज्ञान होनेमें साधकतम साधन हैं-करण हैं । इंड्िियां और शरीर भिन्नभिन्न पदार्थ नहीं 
हैं । अल: शरीर हि पदार्थग्राहक होनेसे और पदार्थप्राहकत्व आत्मा का धर्म होनेंसे शरीर हि आत्मा है। शरीर से 
म्रिक्ष आत्मा दूसरी कोई चीज हि नहीं है । यह जो अधभिप्राय है वह अज्ञान का फल है। संसारी जीव का ज्ञान 
सोहसीयकर्मावृत्त होनेसे बह शेमपदार्थों को यथार्थरूप से जानने में असमर्थ होता है और इसलिए उस ज्ञान को 
पदार्थों करा प्रहण करते समय इंड्रियादि पर पदायों की अपेक्षा रहती है । यदि पवार्थग्राहुकत्व सवंधा दश्रीर का हि 
धर्म-स्वभाव साना गया तो किसी भो अवस्था में शरीर को पदार्थ का ग्रहण होना चाहिये। प्रकाशादि के अभाव 
में, सुप्तावस्था से, भरण के बाद और वारीर में विकलता उत्पन्न हो जानेपर भी दशरीर को पदार्थों का ग्रहण हो 
जाना चाहिये; क्‍यों कि पदार्थ का स्वभाव पदार्थ को किसो भी हालत में छोडता नहीं । उष्णता अग्नि का स्वभाव 
है और बह अग्नि को कभो भी छोडती नहों । पदारय्यंग्राहकत्वरूप धर्म और शरीर इनमें तादात्म्यसंबंध नहीं है। यदि 
यह संबंध होता तो मृत्यु के बाद भी शरोशर का अस्तित्व बना रहता है, कितु उसमें पदवार्थग्राहकत्वधर्म नहीं पाया 
जाता । अग्नि की स्वभावभूत उष्णता नष्ट होनेपर जिसप्रसार अग्नि का अस्तित्व हि नहीं रहता-वह नष्ठ हो जाता 
है उसीप्रकार पदार्थ प्राहकत्वरूप शरीरस्वभाव के अभाव में बरीर का भो अस्तित्व नहों रशना चाहिये ! असल बात 
तो इससे विपरीतरूप से हि पायी जाती है। मृत्यु हो जानेपर भी झारीर का अस्तित्व तो पाया जाता है, फितु 
वदायंग्राहुकत्वरूप धर्म उसमें नहीं पाया जाता । अतः शरीर और यदायंग्राहकत्वधर्म में तादात्म्यसंबध न होनेसे पदार्थ- 
प्रहकत्व शरोर का स्वभाव नहीं माना जा सकता । इस स्वभाव का ओर किसी पदार्थ के साथ तादात्म्यसबध 
होना चाहिये । बह पदार्थ है आत्मा । यह आत्मा शरीर से सर्वथा भिन्न पदार्थ है। शरीर स्पर्शादिमान्‌, सर्वथा मूर्त 
और अचेतन पदार्थ है और आत्मा ज्ञानवानू, अमृत और चेतन पदार्थ है। स्वशावभेद के कारण आत्मा और शरीर 
सिन्नसिन्न पदार्थ हे-आत्मा धारीर नहीं है और शरीर आत्मा नहीं है। घट और म॒त्तिका के समान आत्मा और 
शरीर अभिन्नपदार्थरूप नहीं हे । घट सृत्तिकास्वरूप होनेसे या घट में मृत्तिका का स्वस्वरूप से अन्यय होनेसे मृत्तिका 
का अभाव होनेपर घट का अस्तित्व जिसप्रकार नहीं रह सकता-बहू मिट जाता है, उसोतरह शरोर को आत्मस्वरुप 
मान लिया तो आत्मस्वश्नावरूप चेतन्य के अभाव में भरण होनेपर शरीर का भी अस्तित्व नहीं रहता चाहिये; किलु 
मरण के बाद अर्थात्‌ शरोर में आत्मा का अज्नाव होनेके बाद शरोर का अस्तित्व पाया जाता है। अतः शरीर को 
जात्मस्वकूप या आत्मा को दरीरस्वरूप अर्थात्‌ दोनों को एकस्वरूप नहीं माना जा सकता | इंधन और अग्नि की 
वरहू शरीर ओर आर्सा भिन्नभिष्न पदार्थ हे, क्यों कि उनके स्वप्ताव भिन्नभिषन्न हे । यद्यपि इंध्रन अग्नि के प्रफटीभवन में 
खहायक है-सहकारिकारण हैं तो भी अपने असाधारणधर्म को अपेक्षा से वह अग्नि से भिन्न पदार्थ है। इंधन अश्नि- 
स्वरूप नहीं है और अग्नि इंधनस्वरूप नहीं है। यदि इंधन अग्निस्वरूप होता तो अग्नि के अभाव से इंघन का 
अभाव हो जाता जंसे कि सूत्तिका के अभाव में घट का अभाव हो जाता है। यदि अग्नि इंधनरूप होती तो 
ईंधन के अभाव में अग्निका स्वंधा अभाव हो जाता । कितु बात ऐसी नहीं है; क्ष्यों कि अग्नि के अश्ाव में इंधन 
का अस्तित्व पाया जाता है और इंधन के अभाव में लोहगोलक में अग्नि का अस्तित्व पाया जाता है । अतः अग्नि 
और इंधन दो भिन्न भिन्न पदार्थ है। ये दोनों किसी स्री काल में एकरूप नहीं हो सकते । यदि किसी का सें थे 
दोनों एकरूप हो जाय तो इंधन और अग्नि सदाफे लिए एकरूप क्यों न होंगे ? कितु ऐसा कभी भो होता नहीं । 
यवि कोई सदाके लिए सिन्नरूप से रहुनेबाले अग्नि और ईश्वन को एकरूप समझने रूग जाय तो जिसतरह वह 


होनेपर भी उसको हि. आत्सा हि समझता 
नेपर इंदियां हि जान सकती हैं। कणद्रिय 


समयसारा २७५ 


अप्रतिबुद्ध समझा जायगा उसीतरह आत्मा और अचेतन शरीर-तोकर्म को एकवस्तुरूप समझनेवाला भी अप्रतिबद्ध 
समझा जायगा। संसार का मोहफर्मावृत जोब आत्मा और शरीर अर्थात्‌ नोकर्म को एकरूप हि समझता है इसलिए 
वह अप्रतिबुद्ध है। इस अप्रतिबुद्धत्व का कारण है मोहनीयकर्म; क्‍यों क्वि उससे आत्मा के स्वभावध्तज्ञान से ध्यान्ति 
पेदा हो जाती है जिसले आत्मा आत्मभिन्न पदार्थ जो शरीर उसको भी आत्सर समझने लग जाती है । 


जिसप्रकार इंधन और अग्नि ये दोनों भिन्नस्वभाववाले होनेसे भिभ्नभिन्न पदार्थ होनेके कारण उनमें उपा- 
पानोपादेयज्ञाव का या परिणासपरिणासिभाव का अभाव होनेसे एक का दूसरेमसें अन्वय न पाया जानेसे स्वस्वाभि- 
भाषरूप संबंध का अभाव होनेके कारण इंधन की अग्नि और अग्नि का इंधन तीनों कालों म॑ नहीं हो सकता' 
उसीधप्रकार आत्मा और शरीर ये दोनों भिन्न स्वभाववाले होनेसे भिन्नभिश्न पदार्थ होनेके कारण उनमें उपादानों- 
पादेयभाव का या परिणामपरिणामिभाव का अभाव होनेसे एक का दूसरेमें अन्चय न पाया जानेसे स्वस्वामिभाव- 
संबंध का अभाव होनेके कारण शरीर आत्मा का और आत्मा शरीर की तीनों कालो में नहीं हो सकती । इससे 
शरीर बात्सा का नहीं है यह अभिष्राय स्पष्ट हो जाता है। जो जीब शरीर आत्मा का न होनेपर भी उसको आत्सा 
का समझता है वह अप्र तिबूद्ध है। 


आत्मा और विभावभाव- 


अनादि से कर्ंबद्ध हुई होनेंसे हस संसारों आत्मा का ज्ञान मोहनोय कम के उदयरूप लिभित्त 
से अज्ञानरूप से परिणत हो गया है । यह संसारी आत्मा अलानों होनेंसे ओर मुक्त आत्मा शुद्धशान- 
घनेकस्वभाववाली होनेसे वे दोनों आत्माएं परस्परभिन्न पदार्थ हैं। परस्परप्षिन्न पदार्थ होनेसे वे दोनों एकपदार्थ- 
रूप नहीं है । यदि वोनों में अभेद होता तो आत्मा का शान या तो शुद्धज्ञान होता या अशुद्ध ज्ञानरहूप होता । ज्ञान 
का कुछ अंश शुद्ध और कूछ अंश अशुद्ध होहि नहीं सकता । अतः शुद्ध आत्मा अपने शुद्धल्वरूप का त्याग कर 
अशुद्ध आत्मस्वरूप से परिणत नहीं होती ओर अशुद्ध आत्मा विना तपचरण के अपने अशुद्ध स्वरूप का त्याग कर 
श॒द्धास्मस्वरूप के रूप से परिणत नहीं होती । अतः शुद्ध आत्मा अशुद्ध आत्मा के रूप से उफ्तप्रकार से परिणत 
न होनेसे दोनों की एकपदार्थरूपता सिद्ध नहीं होती । कर्म के उदय के ओर क्षयोफ्शय के निमित्त से अशुद्ध 
आत्मा की जितनो भी विभावपर्यायें होतो है उन सभी का स्वामी अशुद्ध आत्मा होतो है; क्‍यों कि अशुद्ध आत्मा 
और बविश्नाव्षर्यापें इनमें उपादानोपादेवभावरूप या परिणामपरिणासिभावरूप संबध होनेसे उनमें अशुद्ध आत्मा का या 
उसके मोहनोीयोवयनिभित्तक या ज्ञानावरणीयोदयनिमित्तक अज्ञान का अथवा क्षयोशमनिमित्तक ज्ञान का अन्यय 
पाया जाता है। शुद्धस्वरूप को दुष्ट से शुद्ध आत्मा से अशुद्ध आत्मा भिन्न है-परपदाय है। अतः जो विभावभाव 
अशुद्ध आत्मा के हैं वे शुद्ध आत्मा के नहीं हो सकते; क्यों कि शुद्ध आत्मा का शुद्धशानस्वरूप से या शुद्धशान का 
अपने शुद्धस्वरूप से उनमें अन्वय नहीं पाया जाता । यदि शुद्ध आत्मा या उसका शुद्ध्ञानरूप स्वभाव और विभाव- 
साव हनसें उपादानोपरदेयभावरूप या परिणामपरिणासिसावरूप संबंध होता तो शुद्ध आत्मा का या उसके शुद्ध 
जाम का उनसें अन्‍्यय पाया जाता ओर वे विभावभाव शुद्ध आत्मा के अर्थात्‌ शुद्धात्मस्वाभिक कहे जाते । * कार- 
जसवृशं हि कार्पम्‌ ” इस उक्ति के अनुसार शुद्ध आत्मा के परिणाम शुद्धपर्यायरुप या स्वधावभावरूप हि होते हैं। 
विभावभाद स्वप्तावभावरूप नहीं होते; क्यों कि विभावभाव जिसप्रकार नेभित्तिकभावरूप होते हैं उसीप्रकार 
आत्मा की शुद्ध अवस्था में फर्मप निसित्त का हि अभाव होनेसे स्वप्तावभाव नैसित्तिकभावरूप नहीं होते । यद्यपि 
निशच्चयकाल आत्मव्रव्य की परिणति में निभ्ित्तकारण पड़ता है तो भी शुद्ध जात्मा की विभावरूप परिणति नहीं 
हो सकतो; क्‍यों कि जिसका विभावरूप अशुद्ध परिणमन होता है बहू द्रष्य अशुद्ध हि होना चाहिये। कालरूप 
निमत के मिलनेपर भी शुद्धदव्य अशुद्धप्रिणासरूप से-विभावभावरूप से परिणत नहीं हो सकता; क्‍यों कि 
कालद्रत्यकूप निसित्त में कर्मरपनिमित्त में जिसप्रकार को अशुद्ध आत्मा के परिणामों में विशेषता का प्रादुर्भाव 
कराने की दाक्ति होती है उसप्रकार की शक्ति नहीं होती । सारांश, विभावभाव अशुद्धात्मोपादानक होनेंसे शुट 


२७६ ध्रीकममनाथविगंबरनेनग्रथप्रकाशनसंस्थाया: 


अात्या के नहीं है । शुद्ध आत्मा छी दृष्टि से बे विभावभाव परभावरूप हे। अतः उनका अभाष करना मुमुक्षु 
जोयों का परम कर्ंष्य है । 

: क्षण्ण ज॑ं परदव्ब॑ सच्चित्ताचित्तमिस्स वा ” इस गायांश का जो खुलासा आधार्य जयसेनजी ने किया है 
वह प्रकतोपयोगी होनेसे यहां उद्धुत किया जाता है-- 

सचित्ताचित्तमिश्न वा । तच्च गृहस्थापेक्षया सचित्तं स्थ्यावि, अचित्तं सुबर्णादि, मिश्र॑ साभरण- 

स्त्यादि । अथवा तपोधनापेक्षया सचित्त छात्रादि, अचित्तं पिचछकमण्डलुपुस्तकादि, मिश्रमुषकरणस- 
हिलच्छात्रादि । अथवा सचित्त रागादि, अचित्तं द्रव्यकर्मादि, सिश्र॑ं द्रव्यभावकर्मद्रयम्‌ । अथवा 
बिषयकथायरहितनिरविकल्पससाधिस्थपुरुषापेक्षया सचित्त सिद्धपरमेष्ठिस्वरूपम्‌ । अचित्त पुद्गला- 
दिपज्चद्रव्यरूपं सिश्र॑ गुणस्थानजीवस्थानसागं णादिपरिणत्संसारिजीवस्व॒रूप सिति । 

गृहस्थ की अपेक्षा से सचित्त पुत्रकलन्न आदि, अधित्त सुबर्ण आदि, सिथ्थ आधरणसहित स्त्री आदि 
परद्रव्य हे । तपोधन की अपेक्षा से सचित्त छात्र आदि, अचित्त पिचछ फमडल पुस्तक आदि, मिथ उपकरणसहित 
छात्र आदि परव्रव्य हें । अथवा सचित्त रागादि रूप विभावभाष, अचित्त द्रव्यकर्म आदि, मिश्र द्रव्यक्म और भाव- 
कर्म परव्रव्य हें। अथवा जिसमें विषयकषायों का अभाव होता है ऐसी निविकल्पसमाधि में स्थित हुए पुरुष की 
अपेक्षा से सच्चिस सिद्धपरमेण्ठि का स्वरूप परद्रव्य है। अचित्त पुदुगलादि पांचो द्रव्य, मिश्र गुणस्थानरूप से, जीव- 
स्थानरूप से और मार्गणादिरूप से परिणत हुए संसारिजीव का स्वरूप परद्रव्य हैँ । 

भृहस्थ की दृष्टि से पुत्र, कलत्र, सुवर्ण आदि और साभरण स्त्री आदि परप्रव्य होतेसे उनका त्याग उसको 
विहित है । सूनि की अपेक्षा से छात्र आदि; पुस्तक, पिचछ और कमण्डल आदि; उपकरणसहित छात्र आविः 
रामादिरूप विभावभाव, द्रव्यकर्म, भावकमं, परद्रध्य होनेते त्याज्य हें। विषयकषायशून्य निधिकल्पसमाधि भें 
स्थिर हुई आत्मा की सिद्धपरमेष्ठि का स्वरूप परद्रव्यरूप होनेसे त्याज्य है। इसीप्रकार पुदगलादि पार्चों द्रव्य 
गुणस्थानरूप से जीवस्थानरूप से सा्गंणादिरूष से परिणत हुए ससारी जीव का स्वरूप मुनि को दृष्टि से परद्रव्य 
होनेसे त्याज्य है । 

इसी टीका के अंत में व्यक्त क्रिया गया अभिप्राय उपयुक्त होनेसे उसको उद्धृत किया जाता है--- 

यथा को5पि राजसेवकः: पुरुष: राजशत्रुभिः यह ससर्ग कुर्बाण: सन राजाराधकों न भवति तथा 

परमात्माराधकपुरुषस्तत्पतिपक्षभतमिथ्यात्वरागमादिभि: परिणममान परमात्माराधकों न भवतीति 
भावार्थ: । 

जिसप्रकार कोई राजसेवक पुरुष राजा के शत्रुओं के साथ सप्क रखकर राजा का आराधक नहों हो 
सकता उसीप्रकार परमात्म का आराधक-परमात्मस्वरूप को प्राप्ति की इच्छा करनेवाला पुरुष परमात्मपद की 
प्राप्ति का विरोध कश्नेबाले सिथ्यात्व-रागादिरूप से परिणत होता हुआ परमात्मा का आराधक नही होता ऐसा उक्त 
माथाओ का अभिप्राय है-- 

मोह को त्याग कर आत्मानुभव करनेवाले परम आनव देनेवाले उदीयसान ज्ञान का अनुभव करनेके 
लिए आचाय भ्रष्य जीवो को उपदेश देते बे- 


त्यजतु जगदिदानों मोहमाजन्मलीनं रसयतु रसिकानां रोचनं ज्ञानमग्यत । 

इह कथमपि नात्मानात्मना साकमेकः किल कलूयति काले क्वापि तादात्म्यवत्तिम । २२ 

अन्वय:- जगत्‌ आजन्मलीन मोह त्यजतु । रसिकानां रोचन उद्यत्‌ ज्ञानं रसयतु । इह किल 
एक: आत्मा क्‍्य अपि काले अनात्मना साक तादात्म्यबुति न कलयति । 


समयसार: । २७७ 


अथें- अनादिकाल से आजतक संसारी जोबों के साथ संइलेब को प्राप्त हुए मोह को संततारोी जीव अब 
छोड़े । शुद्ध आत्मस्वरूप का अनुभव करनेवाले जीवों को ( अपार ) आनंद देनेवाला जो उदित होनेबाला-उत्पन्न 
“व्यक्त हो नेबाला ( सम्पक्‌ ) शान ( जशञामरूप स्वभाव ) उसका अनुभव करे । इस संसार में शुद्धश्ानरूप एफ- 
स्वभावजाली और अन्य ब्रव्यों से असंपृक्त होनेसे एकरूप यह आत्मा किसी प्ली काल में अर्थात्‌ तोनों कारों में 
अपनी आस्सा से भिन्न स्वभाववाले होनेसे भिन्न होनेवाले पदार्थ के साथ तादात्म्यसंबंध को-अपने स्वभाव को त्याग 
कर अन्य पदार्थ के स्वप्ताव को स्वीकार कर उसके साथ एकरूपता को प्राप्त नहों होती । 


त. प्र'- जगत्तात्स्थ्याज्जगन्निवासी संसारी जन आत्मा55जन्मलीनमासंसारमात्मनि लोनमात्मना 
साक सम्पुक्‍तम्‌ । संबलेषं प्राप्तसित्यर्थ: । संसारस्यानादित्वादनादे: कालादात्मना साक संदिलष्टमित्य- 
भिप्रायः । सोहं मोहनीयारुयं कोधादिरूपवि भावभावात्मकज्ञानवंपरीत्योत्पादक द्रव्यकस॑ तदुदयजनिता- 
ज्ञानपरिणामस्वरूपविभावभावात्मक भावकर्म च्‌ । त्यजतु परिहरतु । द्रव्यकर्मण आत्मना साकं भूत 
संइलेपष विनाशयतु विभावभावात्मकभावकर्म रूपामात्मपरिर्णात परित्यज्य स्वस्वन्नावे स्थिरोभवत्विति 
ध्वनि: । दुर्बलस्थात्मन: स्वभावभूते ज्ञानेइज्नानात्मकविभावभावात्मकपरिणतेरुत्पत्तौ निभिसकारणभत- 
त्वान्मोहनी याख्यस्य द्रव्यकर्मण: परिहतंव्यत्वम्‌। यदनिष्टत्थात्परिहतंव्य तस्थावद्यमेव परिहारो विधेय:। 
शुद्धशानस्वभावात्मदर्शनविरोधित्वान्मोहनीयाखूयं द्रब्यभावात्मकं कर्सानिष्टम्‌ । अतस्तस्य परिहारोष्वब्य 
विधेय । परिहृतमोहनीयाख्यद्रव्य भावकर्मण: प्रादुर्भतभेदज्ञानस्थात्मनस्स्वशुद्धात्मदर्शनमवत्यमेव भवति । 
समुपजातात्मद्शनस्थात्मनो5वहयं निष्यन्दत आत्सानन्दोध्सन्दः । अतो जगन्निवासिना संसारिणा शुद्धा- 
त्मस्वरूपदिदुक्षुणा भव्यजीवेनावश्यसेव अथममुन्मादजननससर्थमविरेव मोह: परिहतंव्यः। रसिकाना- 
मात्मानुभवोच्छलदमन्दानन्दनिष्यन्दमहो दधा। तिमग्तानाम्‌ू । रस आत्मानुभवोष्स्यास्तोति रसिकः। 
“ अतोड्नेकांच: ' इति तदस्यास्तीत्यर्थ ठन्‌ । आत्मानुभवनिभग्न इत्यर्थ: । ' कतंकमंणो: कृति ' इति ता। 
रोचनममन्दानन्दजनम्‌ । रोचयतोति रोचनस्‌ । “ रुच दीप्तावशिप्रीता व! इत्यस्माद्धोणे “ व्यानड्बहु- 
लम्‌ .. इति कतंयेनट । उद्यन्मोहानीयास्यस्य द्रव्यधावात्मककमंण: परिहारे कृते सति प्रकटतामटज्ञञान- 
मात्मस्वभावभूतं शुद्धमनन्‍्तं ज्ञानम। रसयत्वनुभवविषयतां नयतु । आत्मस्वभावभतशुद्धज्ञानगुणतिरस्का- 
रिमोहानीयाख्यद्रव्यभावकर्सक्षयेणात्मन: स्वभावभूतं शुद्धमनन्‍्त ज्ञानमुदयसयते । तच्च ज्ञानं परिहत- 
परद्रव्यभूतसिद्धात्मचिन्तनात्मसकविकल्पवीत रागनिविकल्पपरमसमाधिनिमग्नानामात्मनाससन्द मानन्द ज- 
नयति । निविकल्पसमाधों तादृशममन्दानन्दनिष्यन्दि शुद्ध ज्ञान शुद्धमात्मानं वात्मानुभवत्वित्याचार्याणा- 
मभिप्रायः । इहास्मिझजगति । किलेति निशुचये। आत्मा जीव: एकः शुद्ध निश्चयनयापेक्षया शुद्धज्ञानघने- 
कस्तभावत्वाद्द्रव्यभावकर्मनोकमंपरद्रव्यसस्पर्कवेकल्याच्जेको5द्वितीय: । क्वापि काले कस्मिश्चिदपि 
काले । कालबत्रयेष्पीत्यर्थ: । अनात्मनाअत्मभिश्नेन मृतचितनकर्समनोकर्सपरिणामात्मकद्रव्येणामतंचेतनाचे- 
तनस्वभावपरद्रव्येण च साक॑ सह कथमपि केनापि प्रकारेण तादात्म्यब[रत्ति शुद्धज्ञानधनंकरूपं स्वस्व- 
साव॑ परित्यज्याचेतनकर्मनोकमंपरिणामात्मकपुद्गलद्बध्यस्वभावममृतेचेतनाचेतनात्मकप रद्र व्यस्वभाय॑ 
स्वोीकृत्य तन्‍्मयत्वं न कलयति प्राप्नोति । जगत्यस्मिन्को5षि पदार्थ: स्वस्व॒भ्ावं परित्यज्य परद्रव्यस्वभाव॑ 
ज स्वीकृत्य परद्रव्यस्वरूपो न भवति । यवि स्वस्वभावं परित्यज्य परद्रव्यस्वभायं चोररोकृत्य परद्रव्य- 
स्थरूपों भवेद्‌ घट: पटरूप: पटदच घटरूप: स्थात्‌ । तथा च सर्वसडकरप्रसहगः स्थात्‌ । अत उपयोगलक्ष- 
शस्यात्मन: स्वस्थभावं परित्यज्य परव्रव्यस्वन्ाव चोरीकृत्य परद्रत्यस्वरूपेण परिणमनं कदापि न सम्भ- 


श्छ्ट शआीऋषणनाथविगंदरजेनग्रंयप्रकाशनसंस्थायाः 


यति । अनादित आत्मनः कर्मनोकर्मरूपपुद्गलद्॒ब्येण साक॑संहिलष्टत्वेषपि स्वस्वभावपरित्यागपूर्वक 
पुद्गलद्रव्यस्वरूपेण परिणसन यतो नाभत्ततस्तयोंरात्मपुद्गलद्रव्ययोभिन्नद्रव्यत्वसिद्धेमोहनीयाख्यमन्यच्छ 
पौद्गलिक कर्म तस्य परद्रव्यत्वास्परिहरणीयमात्मना । तत्तादुशं कर्म परिहृत्य च जगन्निवासी भव्यः 
संसारावस्थोी जनो$मन्दानन्वनिष्यन्दिनसात्मस्थभावभ्‌तं शुद्ध ज्ञानमनुभवगोचरीकरोत्वित्याचार्याणामत्रा- 
सिसन्धि: । 


विवेखन- संसार में जितने भी भिन्नसिष्त स्वभाववाले पदार्थ हे उनमें से कोई भी पदार्थ अपने स्वन्ाव 
का परित्याग कर और अपने से भिन्न स्वप्ाववाले परपवार्थ के स्वभाव को अपना कर परव्रव्यरूप से कदापि परिणत 
नहीं होता । घट अपने स्वभाव का त्याग कर और पट के स्वप्नाव को स्वीकार कर क्या कभो पटरूप से परिणत 
होता हुआ और उसोतरह पट घटरूप से परिणत होता हुआ देखा गया है ? यदि ऐसा होता तो अर्थात्‌ घट पटरूप 
से और पट घटरुप से परिणत होता तो सभी पदार्थ अन्यपदार्थ के रूप से परिणत हो जाते । इतनाहि नहीं अपि तु 
सभी सब्र पदार्थरूप बन जाते या सर्व पदार्थों का सफर हो जाता। आत्मा और कर्मपुद्गल भिन्नभिन्न पदार्थ है; क्यों कि 
उनके स्वभाव भिन्नभिन्न हे । आत्मा उपयोग लक्षणवालो होनेसे चेतनव्रव्य है और पुद्गल अचेतन व्रज्य है। पुदगल 
में उपयोगकृप रूक्षण नहीं पाया जाता । बहु भूत और अचेतनव्रव्य है-जडब्रव्य है। अतः आत्मा अपने शानकूप-उप- 
योगरूप स्वभाव को त्याग कर पुद्गल के स्वभाव को स्वीकार कर पुद्गलब्रव्य के रूप से परिणत नहीं होती और 
पुदूयगल भी अपने स्वभाव को त्याग कर और आत्मा के स्वश्ाव को स्वोकार कर आत्मद्रव्य के रूप से परिणत नहीं 
होता; क्यों कि इसप्रकार की सामर्थ्य उनमें नहों है। जब आत्मा तीनों कारों में भी पुब्गलरूप से परिणत नहीं 
होती तब बह अपने स्वभाव से च्यूत नहीं होती यह निश्चित है। कर्मपुदूगल भो आत्मरूप से परिणत हुआ न 
होनेसे अपने स्वश्ाव से च्यूत नहीं होता है । अतः आत्मा और कर्मपुद्गल परस्पर भिष्त पदार्थ होनेसे आत्मा का 
उसके साथ अनादिकार से संइलेष हुआ होनेपर भी पृद्गलद्॑व्य परव्य हिं बना हुआ है । अतः कर्मपुद्गल परद्रव्य 
होनेसे मोहनोय कर्म को आत्मा से पृथक्‌ करना चाहिये; क्‍यों उसको आत्मा से पृथक्‌ किये बिना आत्मा का ज्ञानरूप 
शुद्ध स्वभाव व्यक्त नहों हो सकता । यह असमर्थ आत्मा की विभावरूप परिणति का निमिसकारण पडता है और 
विभावपरिणति ज्ञान का विकाररूप होनेसे उसे आवुत करतो है-विक्त करती है । मोहनीयकर्म को आत्मा से पृथक्‌ 
कर वेनेसे आत्मा का स्वसावभूल ज्ञान निविकाररूप से-स्वभावरूप से प्रकट हो जाता है। आत्मानभव करनेवाले 
जीव को इस शान के आविभंवन से अपार आनंद की प्राप्ति होतो है। अतः मुमुक्षु जीव को अपने साथ हुए मोह- 
नीय कर्म के संश्लेबष का अभाव-नाद करना चाहिये और आत्मस्वरूप को प्राप्त कर ले कर आत्मानद का अनभव 
करना चाहिये । यह आचायंश्री का अभिष्राय है। 


अथ अप्रतिबुद्धधोधनाय व्यवसाय: क्रियते- 


अब जिस को शुद्ध आत्मस्वरूप का यथार्थ ज्ञान नहीं हे ऐसे अज्ञानो जोव को आत्मस्वरूप का 
यथार्थ ज्ञान करानेके लिए युक्तिपुर्बक प्रयत्न किया जाता हें- 


अण्णाणमोहिद्मदी मज्झमिणं भणदि पुग्गलं दृव्ब । 
बडमबद्ध॑ च तहा जीवों बहुमावसंजुत्तो ॥२१॥ 
सब्बण्हुणाणदिट्लो जीवो उबओगलक्खणो णिन्व॑ | 

कह सो पुग्गलद॒व्वीभदो जे भणसि मज्झमिणं ॥२४॥ 


समयसार: । २७९ 


जदि सो पुग्गलदब्बीभूदो जीवत्तमागदं इदरं । 
सो सत्तो बत्ते जे मज्झामिणं पुग्गं दव्ब ॥२५॥ 
अज्ञानमोहितमतिमंमेदं भणति पुद्गर्ं द्रव्यम्‌ । 
बद्धमबद्धं च तथा जोबो बहुभावसंयुक्‍त: ॥२३॥। 
सर्वज्ञजज्ञानदृष्टो जीव उपयोगलक्षणो नित्यम्‌ । 

कथं स पुद्गलद्रव्यी भू्तो यद्भगसि मससेदम्‌ ॥२४॥ 
यदि स पुद्गलूद्रव्यी भूतो जीवत्वमागतसितरत्‌ । 
तच्छक्तो वक्‍तुं यन्ममेदं पुद्गल द्रव्यम्‌ ॥२५॥ 

अन्वया्थ- (अज्ञानमोहितमति: ) अज्ञान से जिसकी बुद्धि मूढ हो गई है अर्थात्‌ जिसके अज्ञान 
के-मिथ्याज्ञान के कारण बुद्धिभ्रंश हो गया है-जिसका यथार्थ ज्ञान तिरोहित हो गया है (तथा) 
और (बहुभावसंयक्त:) जो रागह्षमोहादिरूप अनेक विभावभावों से युक्त हुआ होता है अर्थात्‌ जो 
रागद्रेपमोहादिख्प विभावभावों के रूप से परिणत हो गया होता है ऐसा (जीवः) जीव (इदं) यह 
(बद्धं अबद्धं च) आत्मा के साथ संब्लिष्ट हुआ कर्मनोकर्मरूप पुद्गलूद्रव्य, और आत्मा के साथ बध 
को प्राप्त न हुए, पुस्तक-कमण्डल आदि, स्त्रीपुत्र॒कलत्र आदि (पुद्गल द्रब्यं) पुद्गलद्वव्य (मम) मेरा 
है इसतरह (भणति) कहता है, कितु है आत्मन्‌ ! (सर्वेज्ञजानदुष्ट:) सर्वज्ञ भगवान्‌ के ज्ञान के द्वारा 
देखा-जाना गया, (नित्य) सदा--तीनों काछो में (डपयोगलक्षण:) उपयोग अर्थात्‌ ज्ञान जिसका 
लक्षण होता है ऐसा (सः जोब.) वह जीव (कथं) किस प्रकार से (पुद्गलब्रव्यीभूतः) वस्तुत' 
पुद्गलद्रव्यरूप न होनेपर भी पुद्गलद्गव्य के रूप से परिणत हुआ है (यत्‌) जिससे तू (इदं मम) यह 
पुद्गलद्र॒व्य मेरा है एसा (भणसि) कहता है ? (यदि) यदि (स ) वह आत्मा (पुद्गलब्रव्यीभूतः ) 
पुद्गलद्रव्यरूप से परिणत हो जाय और (इतरत्‌) दूसरा अर्थात्‌ पुद्गलद्रव्य (जीवत्वम ) जीवपने को 
(आगतम्‌ ) प्राप्त हो जाय अर्थात्‌ जीवरूप से परिणत हो जाय (तत्‌) तो (यद्‌ इदं पुद्गल द्रव्यं) यह 
जो पुदुगलद्वव्य है वह (मम) मेरा है ऐसा (बकक्‍तुं शक्त:) तू कह सकता है। (कितु एक द्रव्य पर- 
द्रव्यरूप से परिणत होना असंभव होनेसे 'परद्वव्य मेरा हे' ऐसा तु नहीं कह सकता । ) 

आ. ख्या.-- युगपत्‌ अनेकविधस्यथ बन्धनोपाधे: सन्निधानेन प्रधावितानां अस्वभाव- 
भावानां संयोगवशात्‌ विचित्रोपाअ्रयोपरक्‍्तः स्फटिकोपल इब अत्यन्ततिरोहितस्वमभावभा- 
वतया अस्तमितसमस्तविवेकज्योतिः मह॒ता स्वयं अज्ञानंन विभोहितहृदयः भेद अक्ृत्वा 
तान्‌ एवं अस्वभावभावान्‌ स्वोकुर्वाणः पुद्गलद्रव्य “ सम इदं _ इति अनुभवति किरू 
अप्रतिबुद्ध: जीव: । अथ अय॑ एव प्रतिबोध्यते-रे दुरात्मन्‌ ! आत्मपंसन्‌ ! जहीहि जहीहि 
परमविवेकघस्मरसतृणाभ्यवहारित्वम्‌ । वरनिरस्तसमस्तसन्देहविपर्यासानध्यवसायेन वि- 
इवेकज्योतिया सर्वज्ञज्ञानेन स्फुटीकृतं किर नित्योपयोगलक्षणं जीवद्रव्यम्‌ । तत्‌ कर्थ॑ 
पुद्गलूद्रब्यी भतं, येन मम इद इति अनुभवसि, यतः यदि कथड्चन अपि जीवद्रय्यं 


श८० ओीऋषभनाथरिगंबरजेसप्रंधप्रकाशनसंस्थायाः 


पुद्गलद्रव्यी भूत स्थात्‌, पुद्गलद्॒ब्यं च जोवद्रव्यीभत॑ स्थात्‌ तदा एवं लवणस्थ उदक इव 
सम इदं पुद्गलद्वव्यम्‌' इति अनुभूति: घटेत ? तत्‌ तु न कथड्चन अपि स्थात्‌ | तथा 
हि-यथा क्षारत्वलक्षणं लवणं उदकोभवत्‌ द्रवत्वलक्षणं उदकं च लवणीभवत्‌ क्षारत्व- 
द्रवस्वसहवृत्त्यविरोधात्‌ अनुभूयते, न तथा नित्योपयोगलक्षणं जीवद्रव्यं पुद्गलद्रव्यी भवत्‌ 
नित्यानुपयोगलक्षण पुद्गलद्गव्यं च जीवद्रव्यीभवत्‌ उपयोगानुपयोगयो: प्रकाशतमसो:ः शम 
सहवृत्तिविरोधात्‌ अनुभूयते । तत्‌ सर्वथा प्रसीद, विबुध्यस्त, स्वद्रव्यं “सम इंद 
इति अनुभव । 


त. प्र.- युगफ्त्समकालमनेकविधस्य नानाप्रकारस्यथ बन्धनोपाधेबंन्धनकारणस्यथ सिथ्यात्वाविर- 
त्यादे: । बध्नाति जीवद्रव्यं पौदूगलिककर्समि: साक॑ संइलेष प्रापयतीति बन्धनः । भावमिथ्यात्वादिख्पो 
विभावभाव इत्यर्थ: । 'व्यानडबहुलम्‌' इति कतंयनद्‌ । बन्धन एवोपाधिजीवकर्मणो: संइलेषस्थ कार- 
णस्‌ । तस्य। यहा बध्ताति स्वोदयेनात्मनि विभावभावसारचयतीति बन्धनम्‌ । द्रव्यकमेंत्यर्थ: । 
तदेबोषपाधिमिथ्यात्वादिविशावश्ावोत्पत्तिनिमित्ततारणम्‌ । तस्य । सच्निधानेनात्मना संहिलष्टत्वाहि- 
शिष्टप्रत्यासत्त्या । प्रत्युत्पन्नविभावश्ावप्रत्यासत्त्योदयावस्थापन्नसं दिलष्टब्रव्यकर्म प्रत्यासत्त्या वेत्यर्थ: । 
प्रधावितानां रभसात्मान प्रत्यास्रावितानां, कर्मोदयेन रभासात्मनि प्रत्युत्पादिताना विभावभावानां वा । 
अस्वप्ावनावानामात्मस्वभावविकलद्रव्यकमंणां. शुद्धात्मस्वभावभ्तज्ञानविकलूमिथ्यात्वादिविभावभा- 
वानां वा। स्वस्यात्सनों भावः स्वभावों येषां ते स्वभावा: | नस्‍्वभावा अस्वभावा:। स्वभावभिन्ना 
इत्यर्थ: । अस्वभावाइच ते भावाइच द्रव्यकर्माणि विभावभावात्मकभावकर्माणि वा | तेषासम्‌ । सयोग- 
वशादात्मपोद्गलिककर्मणो: परस्परावगाहलक्षणसंइलेषहेतो रशुद्धात्मविभावभावयोस्तादात्म्येपि शुद्धा- 
त्मविभावभावयोस्सम्बन्धासम्भवात्संसारावस्थत्वादशुद्धस्थापि शुद्धनिद्चयनयापेक्षया . शुद्धस्यात्सनों 
विभावशारचयंधाकथडण्चिद्य: संघोगस्तस्माद्धेतोर्वा । विचित्रोपाश्रवोपरक्‍्तोडनेकविधवर्णोपाध्युपरक्त: । 
विचित्रोपनेकविधवर्णइ्वासाव॒पाश्रय_ उपाधिइच विचित्रोपाश्रयः | तेनोपरक्‍्त: स्वशुद्धस्वभावभूतनेमंल्य- 
तिरोधानपुर्वकमुपाधिगतनानाविधवर्णजनितबेवर्ण्यत्मकविशभावशावरूपेण परिणतः | स्फटिकोपल इब 
स्फटिकपाषाण  इवात्यन्ततिरोहितस्वशावशावतया । यथानेकविधवर्णोषाध्युपरक्तः स्फटिकोपल: 
स्वस्वभावति रोधानपूर्षकमुपाधिगतनानाविधवर्णोपजनितबंवर्ण्यात्मकविशावभावेन परिणतोी शवति 
यदवा तवा तस्य स्वस्वभावों नेमेल्यात्मकस्तिरोशाबति तथा5नेकविधपोद्गलिककर्मप्रत्यास त्तिजनितनाना- 
विधविशावभाजेजोीबो यदा परिणतों शवति तदात्यस्ततिरोहितस्वशावशावतया नानाविधविभाव- 
भाषश्रत्यासत्तिसंवृतशुद्धत्नानधतेकस्व भावतया । अत्यन्तमतिशयेन तिरोहितस्तिरोभूत: स्वशाव शुद्ध- 
शानघनंकस्वशाव: एवं शाव: परिणामों यस्‍्य सोत्यन्ततिरोहितस्वशावशाव: । तस्यथ भावोष्त्यन्ततिरो- 
हितस्वशावभावता । तया । अतन्र स्वशावस्यात्मना तादात्म्येषपि व्यवहारतयेन प्थक्त्वेन कथनात्तस्य 
नेमित्तिकभावत्वाभावाद्या परिणामत्वमत्रावसेयम्‌ । अस्तम्तितसमस्तविवेकज्योतिस्तिरोहितात्मनिबद्ध- 
भेवज्ञानतेजा: । अस्तमितं तिरोभूतं समस्तमात्मना तादात्प्य॑ प्राप्त विवेकज्योतिरभेदश्ानतेजो यस्य सः। 
विवेको भेदज्ञानमेव ज्योतिस्तेजों वियेकज्योति:ः । महता बिपुलेन स्वयमज्ञानेत सिश्याज्ञानेन 
विमोहितहुदयः समुत्पादितञ्रमसना: । विभोहित॑ समुत्पावितश्रम॑ सड्जातमोहू॑ वा हृ॒वय॑ 


लमयसारः । ३८१ 


यर्य सः। भेवमकृत्वाउपत्मपरदृष्ययोभेंवसविभाव्य तानेव द्रव्यकर्मरूपान्विभावशावात्मकशांबकर्स- 
रूपान्वापस्वभावशावान्स्वात्मस्वभावविकलान्परपदार्थान्‌ | स्वस्यात्मनों भावः स्वभावों येथ ते स्वसशावा:। 
न स्थभावा अस्थभावा: । अस्वभावाइच ते भावाः परपदार्थाइ्चास्वन्ावभावा: । तान्‌। यद्दा स्वस्था- 
त्मन: भाषा: परिणासाः स्वसावा: । स्वपरिणामा इत्यथे: । अस्थभावा: स्वपरिणामभिन्ना: | यें आत्मनः 
परिणामभूता न भवन्ति ते इत्यर्थ:। ते च ते भावाः परपदार्थाइच । तान्‌ ॥ थे आत्मस्वावविकला 
जीवद्रव्यान्ययविकलास्ते जीवरवामिका न भवन्ति । स्वीकुर्वाणोषस्वानपि तात्स्थोयत्वेन स्वभावत्वेत 
(स्वपरिणामत्वेन ) अभ्युपगच्छन्‌ । अस्वानस्वकीयान्स्थान्स्क्कीयान्कुर्बाण: स्वोकुर्बाण: । पुदगलद्ररायभ- 
चेतनत्वात्परदव्यभतसपि 'मसेदम्‌' इतीद॑ पुद्गलद्रव्यसात्मस्वभावावारकत्वात्पुद्गलद्रव्यसद्श विभाव- 
भाव सत्स्वासिफसित्यनुभवत्यात्मीयत्वेन जानात्यनुभवति च । अधेदानीमयमेवाप्रशस्तज्ञानात्मकविभा- 
वभावरुूपेण परिणत आत्मा । अप्रतिबुद्ध इत्यर्थ: । प्रतिबोध्यते यथार्थात्मस्वरूपज्ञानं तस्मे प्रतिपाते । 
रे दरात्मन्‌ रे दुष्ट ! आत्मज्ञानस्थ मभिथ्याज्ञानरू्पेण परिणतत्वादप्रतिबुद्धस्थ दुरात्मत्वमवसेयम्‌ । 
आत्मपंसन ! आत्मधातक ! य॑ आत्मस्वभावभूतं शुद्ध ज्ञान मोहाक्रान्तत्वात्स्थयं विभावधावे: परिण- 
मय्यात्मानं पसति नाशयति स आत्मपंसन्चित्यभिधीयते । 'पसि नाशने' इत्यस्मात्पसिधोद्शत्रन्तं रूपम्‌ । 
जहीहि जहीहीति बीप्सायां द्वित्वम्‌ू । इत ऊध्वंभविच्छेदेन परित्यजेत्यर्थं: । परमविवेकधस्मरसत॒णा- 
भ्यवहारित्वं स्वपरपदार्थ भेदग्राहकपर मभेदज्ञाननिह नवनमज्ञानम्‌ । परसद्चासा विवेक: स्वपरपदार्थे- 
भेदग्राहक ज्ञानं च परमविवेक:ः । तस्य घस्मरं विनाशकं ह्ञ तत्सतुणाभ्यवहारित्व पशुत्यं च परम» 
विवेकघस्मरसतृणाभ्यवहारित्वम्‌ । घस्मरं विनाशकृत्‌ । “घस्यत्सुः कमर: इति शीलार्थे क्मरो घसेः । 
अदेघंस्भाव: ! सतृणाभ्यवहारित्वम्‌-समानमभ्यवहारेण गोधूमपिष्टकेन समान तृणमस्त्यस्थ स सत॒णः । 
“समानस्य धर्मादिष' इति समानस्थ सः । 'ससानस्पेति योगविभागादन्येष्वपि सादेश:” इति जेनेन्द्रमहा- 
वृत्तिकारा: । सतृणो5भ्यवहारोषःस्त्यस्थ सतृणाभ्यवहारी । 'अतोनेकाच:' इतीन्‌ । तणतुल्यमभ्यवहार 
गोधमपिष्टक मन्यमान इत्यर्थ:। यत्स्तम्वनिच्रयभक्षणरुचिस्स्तम्बेरमस्तृणावगण्ठितगोधमपिष्टक॑ तृ्ण 
मत्त्वा भक्षयंस्तुणगोध्मपिष्टकयो रन्योस्यभिन्नत्वेषपि तयोरेकत्वं व्यवस्थाप्प भक्षयति तदेव तस्य पशुत्व- 
भज्ञानित्वम्‌ । सतृणाभ्यवहारित्वभिब सतृणाभ्यवहारित्वम्‌ । 'देवपथादिश्य:' इतीवार्थस्य कस्योस । 
स्तम्बेरमाज्ञानित्वसदुशं परमविवेकविनाशकमज्ञानित्वं जहीहि परित्यजेत्यर्थं:। समयसारप्रतिषु परमा- 
विवेकधस्म रसतृणाभ्यवहारित्वमिति पाठस्योपलध्यमानत्वेषपि परमब्िवेकघस्मरेत्यादि पाठमुररोकृत्य 
व्याय्यानं कृतसज्ञानस्यथ विवेकघस्मरत्वात्स्वयसत्रिवेकरूपत्वाच्च । प्रत्यन्तरपाठोईपि परमो5विवेक एव 
घस्मरं ज्ञाननाशकत्सतृणाभ्यवहारीति विगृह्य व्याख्यातव्य:। सोष्पषि समोचीनः। तेनाविवेकस्यात्म- 
स्वरूपविधातित्वमुपदर्शितम्‌ । रे आत्मधातिन्नशुद्धात्मन्‌ ! सर्वेथा परित्यजेदानीसिवसात्मस्वरूपविधा- 
तकृत्परममज्ञानमित्यभिप्राय: । दृरनिरस्तसमस्तसन्देहविपर्यासानध्यवसायेनात्यन्तनिराकृतसकलसन्देह- 
विपयेयानध्यवसायेन । दूरमत्यन्त निरस्ता निराकृता:ः समस्ता: सकला सन्देहविपर्यासानध्यवसाया 
यस्मात्तेन वा। विश्वेकज्योतिषा तनिखिलज्ञेयाकारप्रकटनपट्वद्धितोयभास्वता । विश्वस्थ निखिलज़ेया- 
पूर्णजगत एको5द्वितीयों ज्योतिषिबस्वान्‌ । तेन । सर्वज्ञज्ञानेन भगवतः केबलिनः शुद्धवसेन ज्ञानंत 
स्फूटीकृतं बिशदीकृतम्‌ । किलेति निशचये | नित्योपयोगलक्षणं नित्यमुपयोगस्वभावं जीवद्रव्यम्‌ । तत्ता- 
दुच जीवद्रब्यं कथं केन प्रकारेण पुद्गलद्रव्योभूत॑ स्वस्थ शुद्धज्ञानघनेकस्वभावत्वात्पुदगलद्गव्यमसदपि 
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* खेद 
पुद्गलब्रव्यत्वरूपेण परिणतम्‌ । येन जीवब्रव्य॑ पुद्गलब्रव्यीभूतमिति बतो मनुते ततः कला ५ 
इत्यनुभवति । आत्मपुद्गलद्रव्ययों: सर्वयाउन्योन्यभिन्नत्वेषषि कर्थ तयोबस्तियं स्कल्वा निलावत: 
स्वस्धसभ्थुपगच्छसीति प्रदन: । यतो यस्सात्कारणाहयदि चेत्‌ कथड्चनापि केनाप्युपायेन जीवब्र॒ध्य॑ 
युद्गलद्रव्यी भूत॑ पुद्यलद्रव्यकूपेण परिणतं स्याजूबेत्‌ परदूगलब्रब्य च जीवद्रव्योभूत॑ जोवब्रच्यरूपेण 
परिणतं स्यात्तवेव लवणस्पोदकमिव ग्रोष्मतौं खिल्यावस्थात्मकस्य प्राबुट्काले द्रवोभूतस्थ लवणस्थो- 
वकसिव । लवणतवुदकयोर्यथा स्वस्वामिभावसम्बन्धानुभूतिधंटते ममेदं पुद्गलद्रव्यमित्यनुभूतिरित्यात्म- 
पुद्गलयो: स्वस्वामिभावसम्बन्धानुभूतिधंटेत सम्भवेत्‌ । तत्तु जीबपुदृगलयोरन्योन्यस्वरूपेण परिणमरन 
न कथडचनापि केनापि प्रकारेण स्याज़ूबति । तथा हि तदेवोषपादयति । यथा क्षारत्वलक्षणं क्षारगुण- 
युक्तत्वस्वरूपम्‌ । क्षारत्व लक्षण स्वरूप यस्य तत्‌ । लवणमुदकोभवद्भुदकरूपेण परिणममान ब्रवत्व- 
लक्षणमुदक तर लूवणीभवललवणखिल्यरूपेण परिणममान क्षारत्वव्रवत्वसहवृत्त्यविरोंधात्क्षारत्वद्रवत्व- 
धर्मयो: सहब॒सों विरोधाभावादनुभूयतेष्नुभवगोचरीक्रियते, न तथा तेन प्रकारेण नित्योपयोगलक्षण 
नित्यमुपयोगस्वरूप जीवद्रव्यं पुद्गलद्रव्यीभवत्पुद्गलद्रब्यरूपेण परिणममान नित्यानुपयोगलक्षण नित्य- 
मनुपयोगस्वभाव पुद्गलब्रव्यं चर जीवद्रव्योभवज्जीवद्रव्यस्वरूपेण परिणमसानमुपयोगानुषयोगयो: प्रका- 
शतमसोरिव॒प्रकाशान्धतमसयोरिव सहबृत्तिविरोधाद्युगपदूत्तो विरोधस:ड्भावादनुभूयतेः्नुभजविषयतां 
मोयले । तत्‌ तस्मात्कारणात्सबंथा सर्वप्रकारेण प्रसीद प्रसन्नो भव | विभावविकलोभूय निरू 'हैगा भव । 
विवृध्यस्व विशेषेण जागृतो भव । भेदज्ञानी भृत्वा स्वशुद्धात्मस्वरूपं जानीहि । स्वद्र॒व्यं स्वीयमात्मद्रव्यं 
मसेदसित्यन भव । स्वशुद्धात्मद्रव्यमेब सम, नान्यत्किजचन परद्रव्यम्िति जात्वाछत्सारामों भृत्वाउश्त्सा- 
नसेबानु भवेति भाव: । 

टीकाथ-आत्मा के साथ (अभिनव) दृष्यकर्मा का "व करानेयाल समध्यान्वादिस्णप्िता रावों के अथवा 
मिथ्यत्त्वादिरूप विधाव भावों दी उत्पत्त में निमिज पड़गेबाल अनेकाबध कारण क ऊर्चाल द- कम हामतमारण 
के सपिक्षान ७ अवत आत्मा के साथ सशितह्द हुए होसेवे डोनेबप्ली अत्यासाल हें द्वारा बोर-बी ६ हामूत किये 
गये जिनमे आत्सा के स्त्रभावभत ऋ|ह ज्ञान का अभाव होता है ऐसे ( विद्धावागक परणियासों का निन्‍लयःप्द की 
दृषिण से जो पंद्ध होती ४ एसी आत्था के साथ सयोग होजेंसे अथवा आत्मा हो। पे पे छकछों का सदखेश्कूप +" के 
मिम्तिकारणभूत अशुद्ध आत्मा के विभायधावरूपकारण के असप्वियाम के जर्थानू से "तप प्रत्यायलि के द्वारा 
आत्मा के प्रति आाखावित किये गग्ने आत्मस्यभावजशूस्य क्ंथमंणायोरग एच्प्ल का आत्म, हे याय संयोग प्रोनेस 
अनफवचर्ण बालो उपाधि से (सयरपिच्छसदृश अनेदाबर्णबा्ई। उपावि के ) उपरस्त-उपशपपस्त-अमेक बर्ण्यक्त हए 
स्फॉटकपाथाण के सम्ात आत्मा के शुद्ध्ञानखू्प स्वभावात्मक पारिणषासिकयाब जात्मतिकरूए से विशेष्टिलल्यछउ्च हो 
जानेसे जिसकी सएणं पदार्थों दो सिन्नभिनश्नकूप से जाननंवारू। जानरूप इ्प्रोति-तज अस्तगत-लप्त-तिरोडित हो 
गा है, महान्‌ अलान के कारण स्वयं जिसका हृदय ( मोटनोथक८॑ फ उठय के द्वारा ) मूढड-मोहयुक्त बसाथा गया 
है-भावभोहरूप से पःरणत किया गया है ऐसी अज्ञानी आत्मा सात्यस्वभावशस्य |वभावभावों का या कप लेए ते 
परिणत हुए पुद्गओों का जात्मा से भेद न कर अर्थात्‌ आत्मा से विश्लल्प से न समक्षकर-आत्सा के हि समझकर 
उनका स्वीकार कर गेबाली अर्थात्‌ उनफो आत्मरवासिक ममझनेवाली पुद्गलद्र॒ब्य को अथवा आमत्मस्वभावावारक 
होमेसे पुदगलसदूश आमायपान को “यह मेरा है-इसका स्वामो में द' ऐसा समझकर उसका अनुभव करती है । ऐसी 
बन 
आत्मगुण का घात करती है ऐसी उस आत्मा को 'आत्मपंसन! ” हस हम कक हम कल ब के है 

!ः द्वारा सबोधित कर आचाय कहते 
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हैं-रे दुरात्मन्‌ आत्मघातक ! सुप्रास अन्न को तृण समझकर खानेवाले पशु के (गजराज) के सवृद्द भाव को-जो कि 
प्रत्येक पदार्थ को सिह्नरूप से जानता है ऐसे यथार्थ शान का नाश करता है-विक्ृत बना देता है-त्‌ छोड़ छोड अर्थात्‌ 
मोहर्कान्त वेस्ांविकशायों का सर्वेया त्याग कर वे । जिससे संदाय, विषयंय और अनध्यवसाय सदृदा सभी विभावभाव 
भात्यन्तिकरूप से नष्ट हो गये हैं अथवा जो संशयाविरूप सभी विभावधावों को संपूर्णझप से नष्ट करता है, जिस- 
प्रकार सूर्य संधार के अंधकार का (अंधेरे का) नाश करनेषाला होता है उसोप्रकार अज्ञान का (अज्ञानतिमिर का) 
नाश करमनेघाला जो एक अर्थात्‌ अद्ितोय-अनुपस सूर्य है ऐसे सर्वश के ज्ञान के द्वारा स्पष्टरूप से बताया गया जो 
जीवद्रव्य है उसका नित्य अर्थात्‌ अविनशथ रस्वरूप उपयोग अर्थात्‌ ज्ञान है वह अविनश्वरोपयोगस्वभाववाहा-अवबि- 
नश्वरणानस्वरूप जीवब्रष्य पुद्गलबत्रब्यरूप न होनेपर भी पुद्गलद्॒भ्य के रूप से-चंतन्यविकलपुव्‌गलब्रव्य के रूप से 
कंसे परिणत हो गया जिससे तृ “यह पुबदृगल मेरा है! इसप्रकार अतुभव करता है-अचेतनस्वभाववाले पुद्गलद्रध्य का 
अपनेको स्वामी समझ रहा है, जिससे कि किसी भी प्रकार से जोवब्रब्य पुदूगलद्रव्यकूप से परिणत हो जाय और 
पुदगलद्॒व्य जीषद्रव्यरूप से परिणत हो जाय तो हि द्रवरूप से परिणत हुए नमक का पाती जिसप्रकार नक्वक 
का-लवणस्वासिक होता है उसोप्रकार “यह पुद्गलद्रध्य मेरा है! इसप्रकार का अनुसव यथार्थ सिद्ध होगा ? जीवद्रव्य 
का पुद्शलद्ब्य के रूप से और पुकगलाब्य का जीवद्॒ध्य के रूप से परिणमत किसी भी प्रकार से घटित-सिद्ध नहीं 
होता । उसोका खुलासा-जिसप्रकार क्षारत्व (खारापन) और दरबत्व इनका सहवत्ति के-एकसाथ रहनेके विषय में 
विरोध न होनेसे क्षारत्थ (खारापन) जिसका लक्षण है-स्वरूप है ऐसा जलरूप से परिणत होता हुआ नमक और 
ब्रवर॒व जिसका लक्षण है ऐसा लव॒णरूप से परिणत हुआ जल इनका अनुभव किया जाता है ! उसीप्रकार प्रकाश और 
अधकार के समात उपयोग (ज्ञान) ओर अनुपयोग (ज्ञानाभावरूप अज्ञान) इनका (एकद्रठ्य में) एकसाथ रहनेके 
विषय में विरोध होनेंसे नित्योपयोग जिसका लक्षण-स्वरूप है ऐसा जीवब्रस्थ परुदृगलद्रब्य के रूपसे परिणत होता 
हुआ और नित्य अनुप्योग (ज्ञानाभाव) यह है लक्षण-स्वरूप जिसका ऐसा पुद्गलब्रग्य जीवद्रध्य के रूप से 
परिणत होता हुआ अनुभव का विषय नहीं किया जाता । इसलिये हे आत्मन्‌ ! तू सभी प्रकारों से प्रसन्न हो जा 
(विमावसावरूप परिणति को छोड दे), जागृत हो जा ( अपने यथार्थ स्वरूप को जान ले ) और अपने द्रव्य फो- 
अपनी आत्मा को हि 'यहु धरा है! इसप्रकार समझकर उसका अनुभव कर (अर्थात्‌ अनुप्योगस्वरूप पुद्गलद्रब्ध को 
“यह मेरा है! एऐसा समझना छोड दे। ) 

विवेचन- जो बंध को करता है अर्थात्‌ आत्मप्रदेश और कर्मपुद्गलस्कन्ध इनका एकक्षेत्रावगाहात्मक संइलेष 
का साक्षात्‌ और परपरा से निम्चित्तकाःण होता है उसे बधन कहते हे । “ बन्ध ' इस धातु से क्नर्थ में अनट अत्यय 
होकर यधर यह शब्द बना हुआ है और उसका अर्थ होता है बंध करनेबाला। द्रव्यकर्म अपने उदयरूप परिणाम से 
निमित्तकता होकर अज्ञानी जीव फी विभावरूप से होनेबालो परिणति में साक्षात्‌ सहायदाः होता है और जीव के 
विभावशासख्य परिणाम द्रव्यकरमों के आस्रव का मिसिसकता होकर अज्ञानी आत्मा के साथ द्रब्यकर्मों के होनेवासे 
साइलिबरूण बंध का परंपरा से सहायक होता है। जिसप्रकार द्रव्यकर्म के बंध के अनेक विभावभाव या अनेकविध दब्य- 
कर्म कारण पड़ते है उसीअकार भाववध के भी अनेकविध द्रध्यकर्म कारण पड्ते है। थे कारणभूत भाव युगपत्‌ 
फारणत्व शरस्था को प्राप्त होते हैं । भावकर्म जब कारण पते है तब जिनमे आत्मा के शुद्ध स्वभाव का अभाव 
होता है ऐसे कर्मचर्गणायोग्य पदगलों का आत्मा के साथ सबश्लेष होता हे आर जय द्रब्यक्मं अपन उदयादिरूप 
परिणामों से कारण पहते है तथ चेतन्यसासान्य का सद्भाव होनेपर भी जिनमें शुद्धचतन्य का अभाव होता हैं 
ऐसे विभावभाव शीघ्य हि उत्पन्न हो जाते 7 | ये दिनावरूप से परिणत हुई अग॒द्ध आत्मा के एरिणाम शुद्ध आत्म- 
स्वभाव से ४ठित होतेसे शुद्ध निस्जपनय की दष्टि से रहित होतेसे शुद्धात्मवासिक व होनेसे गंद्ध आपभा के साथ 
उनका सयोगसबध हि सानना होगा -तादात्म्यसबंध नहीं । यदि उनमें तादात्म्यसबध सामा गया जो या तो शात्मा को 
निरचयनय की वृध्टि से भी अशुद्ध मानता होगा वा विभावभावो को शुद्धभाव अथात्‌ रवभावरूप भाव सानता होगा । 
इस द्रव्यकर्म के या विभावभावात्मक् भावकर्म के सयोय से अनेकवणबाली उपाधि से-लिमित्तकारणभूत मोर के पजादे 
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जंसी उपाधि से जिसप्रकार स्फटिकपाधाण का शुद्धस्वभ्ाव तिरोहित-प्रच्छक्न-आवृत होकर बह अनेकरंगवाक्ला बन 
जाता है उसीप्रफार आत्मा का शुद्धस्वभाव तिरोहित-आवृुत होकर उसको विभावभावरूप से अनेक परिणतियां हो 
जाती हे । विभावकूप परिणतियों के कारण आत्मा का स्वभावभूत ज्ञानकप पारिणामिकभाब प्रच्छादित हो जानेंसे 
उसकी संपूर्ण पदार्थों को अन्पोन्यरूप से जाननेवाली यथायशानरूप ज्योति का अस्त हो जाता है-उसका अभाव ही 
जाता है-वह तिरोहित हो जाती है । इसप्रकार जिसकी भेदशानरूप ज्योति (या सूर्य ) तिरोहित हो गयी है और 
उस ज्योति के तिरोहित हो जानेके कारण आविर्भूत होनेबाले आत्मा के अशानरूप परिणास से जिसका हृदय-मन 
-क्षायोपद सिकज्ञान मोहयुक्त हो जाता है--मिथ्याज्ञानकप से परिणत हो जाता है वह शुद्धात्मस्वभावशून्य या आत्म- 
स्थभावशून्य आत्मभिन्न परव्रब्यों का पाद्गलिक या परुदूगलोपादालक कर्मों को आर विभावभावों को वे आत्मा से या 
शुद्ध आत्मस्वरूप से भिन्न होनेपर भी उन्हें आत्मा से अभिन्न अथात्‌ आत्मरूप समझकर उन्हीं आत्मस्वभावशून्य 
भादों को स्वीकार करता है। इसप्रकार स्वस्वभावशून्य परभावों को स्वीकार करनेबाला पुराष कर्महप से ओर 
सोकसमं हप से परिणत हुए पुद्गलवब्य को, आत्मभिन्न सभी संयुक्तासंयुक्त पदार्थों को और पुद्गलद्रव्य के समान 
आत्मस्वभावतिरोधायक विभावभाषों को ' यह मेरा है अर्थात्‌ इनका स्वामी से हूं ' इसप्रकार अपने अनुभव का 
विषय बनाता है वह सिश्चितरूप से अप्रतिबुद्ध होता है। पदार्थ के यथार्थस्थवरूप को न जानकर उसे अन्यपवार्थ- 
स्वकृप जातता है वह इस संसार भें सामान्य जनोंके हारा अप्रतिबुद्ध-अज्ञानो-मूख कहा जाता है । 


ऐसी आत्मा के यथार्थस्वरूप को न जाननेवाली अज्ञानो आत्मा को आत्मा के शुद्ध स्वरूप का ज्ञान कराते 

समय आघार्य “ दुशत्मन्‌ ' और “ आत्सपंसन्‌ ' इन दो शब्दों के द्वारा सबोधित करते है । उसका कहनेका भाव यह 

है कि अप्रतिबुद्ध आत्मा अपने अज्ञान के कारण अपने शुद्ध स्वभाव को भूलकर विभावभावरूप से परिणत होती है । 

यहि उसकी दुष्टता-सदोषता है । इस विभावभावरूप परिणति से वह अपने स्वभावधूत ज्ञान को प्रच्छादित-आबृत 

करता हुआ आत्मघात कर लेता है। अतः मिथ्याज्ञानरूप से जिसका ज्ञान परिणत हुआ होता है ऐसी आत्मा दुष्ट 

भी है ओर आत्मघातक भी हे । इससे दोनों संबोधनों की यथार्थता सिद्ध हो जती है। इस अज्ञानी आत्मा का अज्ञान 

ओर पशु का अज्ञान इनमें फक नहीं है; क्‍यों कि वस्तु के यथार्थ स्वरूप को ढककर ये दोनो अज्ञान उसे अन्यपदार्थे- 
स्वरूप समझते है । हाथी को जब घास में लपेटकर गेहू की रोटी उसके मुह में दी जाती है और जब 
उस कवर को वह चबाने लग जाता है तब उस कवर का जो आस्वाद उसे प्राप्त होता है-भिलता है उस आस्वाद 
को वह रोटो का आस्वाद न समझकर घास का हि आस्वाद समझता है। रोटी के आस्वाद को घास का आस्वाद 
समक्षना हि उसके अज्ञानभाव का झोतक है । इस अज्ञान से घास को ओर रोटी को भिन्नरूप से जाननेवाले ज्ञान का 
सावरणत्व-अज्ञानकृपपरिणासत्वय-विभावभावस्व सिद्ध हो जाता है । उसके भेवदज्ञापक ज्ञान को उसके अज्ञान ने अपने 
उदर में सम्मिलित कर लिया होता है। इससे स्पष्ट हो जाता है कि जो अज्ञान होता है यह ज्ञान को खरा जाता है- 
अपनेमें सम्मिलित कर लेता है-क्षायोप्शमिक शान को क्रमोंदय के सहारेसे अपने रूप से परिणत कर देता है। यहि 
अज्ञान का भेवज्ञापक ज्ञान को खा जानेका--उसका नाश अर्थात्‌ तिरोभ्राव करनेका तरीका है । अतः इस अश्ानित्व- 
रूप पशुत्व का त्याग भव्य जोबों को अबश्य करना चाहिये । नित्यकारू उपयोग से युक्त होना जीवद्रब्य का लक्षण- 
“स्वरूप है। यह जीबद्रव्य का स्वरूप भगवान्‌ सर्वज्ञ के ज्ञान के द्वारा स्पष्टकूप से बताया गया है। भगवान्‌ सर्वशष 
का ज्ञान स्वयं संशय, विपर्यास और अनध्यवसाय से रहित अर्थात्‌ निर्दोष होता है ओर जीयों के शेयविषयक ज्ञान 
से संशय, विपयाय ओर अनध्यवसाय को दूर हटाता है। विश्वगत संपूर्ण पदार्यों के स्थरूपों को प्रकट करनेवाला 
होनेसे वह अद्वितोय--अनुपम सूर्य हि है। सूर्य अपने प्रकाद के द्वारा सुक्ष और अन्तरित पदार्थों को प्रकाशित नहीं 
कर सकता । सर्वेज्ञष का ज्ञानसुय्य सुक्ष्म अन्तरित और दूरस्थित पदार्थों को प्रकट करता है। अतः सर्वज्ञ के ज्ञानकप सूर्य 
का उपमान नहीं हो सकता और वहू उपसानभूत न होनेसे शानसूर्य अध्वितीय--अनपमेय है | यह जीवद्रब्य नित्यो- 
पयोगस्वभावबाल्ा होनेसे अर्थात्‌ अपने स्वश्नाव को कदापि छोडनेबाला न होनेसे यह पुद्गलब्रब्य के रूप से परिणत 
नहीं हो सकता । जब वह पुद्गलब्रब्य के रूप से परिणत नहीं हो सकता तब पुद्गलद्रव्य उसका नहों हो सकता; 
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क्यों कि उसमें जीचग्रव्य के स्वरूप का अन्वय नहीं पाया जाता। ऐसी अवस्था में जीवब्रब्य और पुद्गलबब्य में 
अवगवावयविभाव और स्वस्वासिभाव नहीं हो सकते । अतः उसको आत्सा का अर्थात्‌ आत्मस्वासिक नहीं माना जा 
सकता । यवि किसी प्रकार से जीवद्रव्य पुद्गलद्॒व्य के रूप से परिणत हो जाय ओर पुद्गलब्रब्ध जीवद्रब्य के रूप 
से परिणत हो जाय तो जिसप्रकार खारा पानी नमक का अर्थात्‌ लबणस्वामिक कहा जाता है उसीप्रकार पुद्गलद्रष्य 
जोवबद्रब्य का अर्थात्‌ जीवब्रव्यस्वासिक है दुसप्रकार का अनुभव-ज्ञान घटित हो सक्रेणा । सारांश, खारे पानो में नमक 
का स्वरूप से अन्वय पाया जानेसे जिसप्रकार खारा पाती नमक का कहा जा सकता है अर्थात्‌ नमक और खारापानी 
इममें परिणामपरिणामिभाव होनेसे स्वस्वासिभावसंबंध घटित होता है उसीधप्रकार यदि पुद्गलद्रण्य में जीवदव्प का 
स्वरूप से अन्यय पाया जाय तो पुवृगलब्र॒ब्य जीव का कहा जा सकेगा अर्थात्‌ जीवद्व्य ओर पुदृगलद्वव्य इनसें परि- 
जामपरिणासिभाव हो तो उनमें स्वस्थासिभावसंबंध घटित हो सकेगा; अन्यथा नहीं | ऐसा किसी भी प्रकार से 
नहीं हो सकता; क्यों कि जीवब्रव्य और पुद्यलब्ब्ध भिन्नस्यभाववाले होनेसे जीवद्रब्य का पुद्गलव्॒ण्य में स्वस्वभाव 
से अन्बित होना असंभव होनेसे परिजामपरिणासिप्ताव का उनमें सम्भाव न होसेके कारण स्वस्थासिभावसंबंध नहीं 
होता । ऐसी अवश्या में पुद्गलत्ब्य या पुद्गलत्रब्यसबुश्ध विभावभाव जोव का नहीं हो सकता | वास्तविक स्थिति 
ऐसी होनेसे पुद्गलब्रब्य जोवब्रब्यस्थासिक नहीं हो! सकता । खारापन ओर प्रवत्व हन दो धर्मों का एकद्रब्य में एक- 
साथ रहनेके विषय में विरोध न होनेसे खाशपन जिसका स्वभाव है ऐसा नमक जलरूप से परिणत होता हुआ 
और द्रवत्व जिसका लक्षण है ऐसा जल लवणरूप से परिणत होता हुआ अनुभव में आा सकता है कितु जीवव्रव्य और 
पुद्गलब्रव्य की बात अलग है। जिसप्रकार प्रकाश और अधेरा ये दोनों एक साथ एकस्थान से नहीं रहते उसोप्रकार 
उपयोग (ज्ञान) और अनुपयोग (अज्ञान अथात्‌ ज्ञान का अभाव और वंपरीत्य) एकसाथ एक द्रव्य में नही रह 
सकते । ये दोनों न जीवब्रव्य में रह सकते डै और न पुदृगलद्रठ्य सें भी । ऐसी अवस्था में नित्य अर्थात्‌ अविच्छिन्नरूप 
से अनपयोग (ज्ञानभाव-अज्ञान और बंपरीत्य) जिसका लक्षण है ऐसा पुद्गलद्रब्य जीबद्रब्य के रूप से परिणत होता 
हुआ अनुभवगोचर नहीं होता । इससे जीवब्रब्य और पुद्गलब्रध्य इनसे किसी भो प्रकार से अनुपचरित स्वस्वामिभाव- 
सबध घटित नहीं होता । इसलिए सभी प्रकारों से विभावभावों का त्याग कर भेदज्ञान से युक्त हो कर आत्मा और 
परद्रव्य इनमें होनेवाली विधभिन्नता को स्वीकार कर “ सिर्फ आत्मा हिं अपना द्रव्य है! ऐसा जामकर उसका अनुभव 
करना चाहिये । 


सरलता से भावप्रबोधन हो इस भाव से इसी विषय को दुहराया जाता है। अत्यंत निमेलता स्फटिक का 
स्वभाव है; कितु विभिन्नवर्णबाला मोर के चांदे जंसा पवार्थ उस स्फटिकपाषाण के पीछे रख देनेसे उसका स्वच्छता- 
रूप स्वपावभ्तभाव अस्यंत तिरोहित-प्रच्छक्ष हो जाता है; कितु उसका नाश-तुच्छाभाव नहीं होता । उस उपाधि 
से स्फटिक में अपने स्वप्ाव से विधरीत भाव व्यक्त होता है । आत्मा की भी यहि अवस्था होती है । अनादिकाल से 
अतेकविध कर्मबंधरूप उपाधि आत्मा के पीछे छरूगी हुई है। इस बंधरूप उपाधि से आत्मा के शुद्ध स्वभाव के 
जिपरोतस्वप्ताववाले वेशाविकसाथ आत्मा में व्यक्त होते हैं। ये बेंसाविकभाव इतने भयंकर है कि उनके प्रभाव से 
जात्मा और कर्मनोकर्ंकेप आत्मभिन्न पुद्यलूपदार्थ हनकी परस्परभिन्नता को जाननेवाले सम्यग्शान का अस्त-तिरो- 
भाव हो जाता है । अपने अपने स्वभाव को न छोडनेबाले आत्सा और कमंनोकमंरूप जड़ पवार्थ इनकी विभिन्नता 
को जाननेबाला क्ञान जिसका तिरोहित हो गया होता है अथात्‌ जिसके ज्ञान की अजशानरूप से परिणति हो गयी 
होती है उसका हृदय-सन-क्षायोपसिक शान सहान्‌ अशान से-मोहनोयोदयजनित विभावश्ताव से सूढ हो जातह है । 
इस मूढता से वह आत्मा और कर्मनोकर्मरृप,पुब्नलब्रव्य की विभिन्नता को म॒ जानकर वेभाविकभाबों को स्वीकार करता 
हुआ पुदगलद्र्य का “ यह मेरा है ऐसा अनुभव करता है-उसे ऐसा समझता है । ऐसी घिपरीतता ज्ञान से उत्पन्न हो 
जानेसे जीष अप्रतिबुद्ध हो जाता है। ऐसे अप्रतिबुद्ध जीब को आचार्यश्री समझाते है-रे संसारी आत्मा ! तु वृष्ट 
है; क्‍यों कि विभावभावरूप से परिणत होकर आत्मघात करती है | त्‌ पशु है; क्‍यों कि तू परसबिवेक का-भेदज्ञान 
का बिनादा करनेवाले अज्ञान को अपनातों है-अज्ञानरूप से परिणत होती है । पशु भी सुंदर आहार को तण समझता 


१२८६ धीऋषमनाथविगंबरजैनप्रंधप्रकाशनसंत्याया: 


है। जब उसे सुंदर आहारसहित तण खासेके लिए दिया जाता है तब आहार के स्वाद को तुण फा हि स्वाद समझता 
है। उसे तृण और आहार के स्थाद की भिन्नता का ज्ञात नहों होता । यह अशान उसकी पशुता का लक्षण है । तेरा 
यही हाऊू है। तू जड़रूप कर्मनोक्स को हि चेतन आत्मा ओर चेतन आत्मा को जड़रूप बरपदार्थ समझ रहा है । 
इस अज्ञान ने हि तुझे पशुतुल्य बना दिया है; क्‍यों कि इस अज्ञान ने तेरे परम विवेकज्ञास को-भेदकञान को कुचल दिया 
है-दूर भगा दिया है। अतः परसविवेक का नाह करनेवाले अज्ञान को छोड़ वे ऐसा उपवेश आचार्यश्षी अशानी जीव 
को बारबार वेते है । आचार्यथ्ो कहते हे कि-हे अज्ञानो आत्मन्‌ ! दारीरादि जड पदार्थ के स्वरूप से आत्मपदार्थ 
का स्वरूप भिन्न है। आत्सपदार्थ का स्वरूप हैं नित्य उपयोग । यह आत्मव्रव्य किसी अल्पज्ञानी ओर सदोष शानवाले 
जीब ने प्रकट महीं किया । यदि ऐसा होता तो आत्मद्रव्य के विषय में संशय करना योग्य होता । यह आत्मपदार्ध 
का स्वरूप सर्वश पगवात्‌ ने प्रकट किया है। भगवान्‌ सर्वश का ज्ञान इ्येंद्रियों के, बाहुचार्थ के और प्रकाश के साहाय्य 
के बिना संसार के सभी पदार्थों को उनके अनंत पर्यायों के साथ थथार्थरूप से जानता है और भगवान के उस क्षान 3५ 
संशय, विपयंय और असध्यवसाय ये दोष नहीं पाये जाते। वह भगवान्‌ का ज्ञान अल्पज्ञ जीवों के ज्ञान में संशय, विफयंय 
और अनध्यवसाय को नहीं रहने देता । यदि ये दोष सर्वश्ञ के ज्ञान भें भरी पाये जाते हैं ऐसा मान लिया तो सर्वश्ञ 
और अल्पन् इनके ज्ञानों में हि अंतर रहेगा हि नहीं । स्वंश और अल्पन्ञ समान हो जाय॑गे। कितु सर्वश और अल्प 
इनके शानों में बड़ा भारों अन्तर है। सर्वज्ञ अपने ज्ञान के द्वारा सक्षम, अतरित और दूरस्थित पदार्थों को उनके अनंत 
पर्यायों के साथ साथ युगपत्‌ जान सकते हे । अल्प जीव के ज्ञान में ऐसी महान शक्ति नहीं पायी जाती । अतः 
सर्वज्ञप्रतिपादित पदार्थ की और उसके स्वरूप की यथार्थता साननी हिं होगी। जब सर्वज्ञ भगवान ने नित्योप्योग यह 
जीव का लक्षण बताया है तब जीवद्रव्य उपयोगस्वरूप से रहित जो पुद्गलब्रब्य उसरूप परिणत नहीं होगा; क्‍यों 
कि अन्यद्रव्य के रूप से परिणत होनेवाले द्रव्य को पहले अपने स्वभाव को छोड़ देना पडता है जो कि असभयत हे । 
यदि व्रव्य से अपने स्वभाव को छोड दिया तो उसका अभाव हि हो जायगा और अभाव हो जानेपर उसका जन्यद्रय्य 
के रूप से परिणमन असंभव हो जायगा । जब जीवब्रव्य पुदगलद्रव्यरूप से परिणत नहीं हो सकता तब * घह एद्गल 
-परद्रव्य मेरा हे ” इस प्रकार ससारो जीव जो अनुभव करता ह उसका बह अनभव मिथ्पा है । यदि किर्स! प्रकार 
से जोवबद्रवध्य पृएगलब्रच्य के रूप से और पुदगलद्रब्य जीबद्रव्य के र प से परिषत हो जाये तब जल के सभान यह एद्भ- 
लड़व्य या परभाव मरा है ! इसप्रकार की अनुभूति घटित हो सकती है। किठु जीवद्रव्य पुदूगलरूप से और पुरुण उद्रव्य 
जीचरूप है किसी भी प्रकार से परिगत नहीं हो सकता | स्पष्टोकरण-क्षारत्थ छोन का स्वरूप हैँ आन अचत्य जल 
का स्वरूप है । इनके एक काठ में उकत्र रहनेभे फो: विरोध नदी है। अत, जउबण का पारजल्‍ूसूप 
से और क्षारजल का लवण के रू; से परिणत होना अनुभव में आता हे । दइसतरह उपयोगात्मक जोबद्रब्य 
पुरृगलद्॒ण के रूप से और उपयोगरूप लक्षण से रहित पुद्यधद्रच्य जीवद्रब्य के रूप से परिणव रो: हुंए अनुभव मे 
नहीं जाते, क्यों कि अधकार और प्राय के समान यदयोग और अनुप्रयोग एक हि समय से एच हि दरप्य थे नहीं 
रह सकते । इसलिए है आत्मन्‌ ! .; अपना चिस शुद्ध कर और जावधान टीकर अपनी आत्मा ९; हि “यह सेरी हे ! 
ऐसा अनुभव कर । 

आत्मा के यथार्थ स्वरूप को जानने की ६चछा करनेवालो आत्मा को मिथ्यात्व त्गागपृत्र॑क सम्पक्त्वरूप से 
परिणव होफर श॒द्धात्मस्वकूप के समीप आ जानेसे आत्मा का अत्य पदार्थों से मिन्नत्व व्यक्त हो जाता है 
यह बताते हे-. 


अधि कथर्माप मृत्या तत्त्वकौतहली सन्‌ 

अनुभव भवमूर्तें: पाट्वंवर्तों मह॒र्तम । 

पृथशथ विलसन्तं स्व समालोक्य येन 

त्यजसि झगिति मुर्त्या साकसेकत्वमोहम्‌ ॥२३॥ 


समयतार। २८७ 


अन्ययः- अधि ! कथ्मसपि मृत्या भवसूतें: पाइर्वबर्तों तत्वकोतूहली सन्‌ स्वं मुहं अनुभव । अभ 
बेन पृथक विलूसन्तं (स्व) समालोक्य मूर्त्या साक॑ एकत्थमोहं त्यजसि । 

अर्थ:- हे आत्मा ! किसी भी प्रकार से (अर्थात्‌) महान्‌ कष्ट से मरकर (अर्थात्‌ मिथ्यात्वरूप पूर्व अवस्था 
का त्याग कर और सम्यक्तवरूप उत्तर अवस्था को घारण कर) अनन्तसुख के निधानभूत शुद्ध आत्मा के ससोष पहुंचा 
हुआ उसके यथार्थ स्वरूप को जानमेकी इच्छा करता हुआ अपनी शुद्ध आत्मा का क्षणमात्र कालतक अनुभव कर १ 
इस अनुसव से परद्रव्यों से पूर्णतया सिन्नरूप से विद्यमान ( अपनी आत्मा को ) समीक्रीनरूप से जानकर-अनुभव 
कर वारीर के साथ और द्वव्यकर्मों के साथ एकत्ब को-अभिन्नता के मोह को तू श्ीत्र हि छोड़ देगा । 

त. प्र.- अयीति कोमलालापे । प्रेमभाषिते इत्यर्थ:। “अयि काकुकुलालापसम्बोधप्रेमभाषिते । 
अयि प्रश्नानुनययो:' इति बिश्वछोचनें। कथसपि येन केनापि प्रकारेण । तपरचरणतत्त्वानुचिन्तनादया- 
त्समकेन महता कष्टेनेति यावत्‌ । मृत्वा सरण प्राप्य । पोोर्बोसज्ञानावस्थां परित्यज्य विनाइय वौत्तरीं 
नव्यासवस्थां सम्यक्‍त्वरूपां प्राप्येत्यर्थं, सरणस्य पौर्वावस्थापरित्यागपूर्वकौत्तरावस्थाविष्काररुपत्वात्‌ । 
जाउचल्यं परिहत्य सनः स्थिरीकृत्येति वाष्थं:। भवमतेरनन्तसुखात्मककल्याणनिष्ठस्थ शुद्धात्मन: । 
भवस्य कल्याणस्यानन्तसुखात्मकस्य मूर्तिवृद्धिपरम्परया जाता पूर्णता यस्मिस्तस्थ ॥ अनन्तज्ञानसुख- 
भाजनर्थेति भाव: । “भव: श्रीकण्ठसंसारश्रेय:सत्ताप्तिजन्ससु' इति विश्वलोचने । मच्छति विवधेते 
इति मरति: । बृद्धिरित्यर्थ । पाइवंबर्तों समीपवर्तो । सम्यक्त्वावस्थाप्रादुर्भतों प्रर्णशुद्धावस्थाविर्भावाभा- 
बेष्प्पांशिकशुद्ध्यपेक्षया. सम्पक्‍त्वसस्पश्नस्यात्मनइशुद्धतमात्मनस्सामोप्यप्रादुर्भाबाच्छुद्धात्मपाइबेव तित्व- 
सिति प्राडु्भूतसम्यकत्वस्थात्मन: आंशिकशुद्धिप्रादर्भावाड!विनेगसापेक्षया द्रव्यनिक्षेपापेक्षया वा शद्धा- 
त्मसमीपवर्तित्वमिति वा भाव: । तत्वकौतृहली शुद्धात्मस्वरूपब॒शत्सु: । तस्प प्रमाणनयप्रसिद्धस्थात्मनो 
भाव. गद्भनज्ञानवनंकस्वभावस्तस्प कोतृहल बुभुत्सा दत्वकोतूहलम्‌ । तबस्यास्तीति तत्वकोतृहली । 
'अधोपकापघ: इतीनू ! शुद्धतानघन 7! रूपस्वभाषद्भुत्युस्यग्भवतत स्व राउ्ज्ञानघनकस्वभार्व स्वपरमा- 
त्मासमसभवालणवगोचरीकुर. । पहहर्त शहर्तप्रभाणकाल यावत्‌ । अथ कास्स्थेन येन 
सम्पवत्वरूपेण.. परिणतों भत्वः. सुट्रतेप्रभाणकार्ल. यावदनुभवसेन पृथक्‌कर्मनोकर्सरुपपुद्ग- 
लाड,न्य एद्गलद्रव्यसद्शविभावमावेभ्वःग्ध भिन्नत्वेत विलस'त शुद्धज्ञानधनेकस्वभावनिष्ठत्वेद शोभ- 
मान विद्यमत्ल वा समालोक्य सम्ण्यथा तथाइप्लोक्‍्य विभाव्य ज्ञात्वा था त्वं मर्त्या कर्मनोकमंरूप 
पुद्गलद्रव्येण पुद्गलब्रध्यसवृतजीवस्वभावतिरो भावक विभावधावत च॒ साक॑ सहेकत्वमोहसेकत्वमात्स- 
शरोरयोरभिश्नत्वमेव अ्रान्तित्त झगिति शीहक्र त्यजसि परित्यागं करिष्यसि । 'वरतंमानसामीप्ये 
बतसानवह्ठा' इति बतेमानसमीपश्चविष्यत्य्थें वर्तसानबत्प्रयोगः । अतादिससाराविश्नान्तश्नास्तिश्रान्ति- 
समुत्पन्नानन्तदुःखदावदग्धहृदय हे जीव ! मोहमहाग्रहग्रस्तशुद्धज्ञानधनंफस्व भावात्सबंकल्याण भा जनादा- 
त्सनः कथड्चिख्िल्योरपि त्वं सर्वथा ज्ञानस्वभावस्यथापरित्यागात्त्वशुद्धात्मनस्समीपवर्त्यस्येव । विमलके- 
बलावबोधसुधासिन्धुनिमर्न आत्सा संसारिणस्ते आत्मनों न स्वंथा भिन्नः पदार्थ: । अनन्तानस्दनिमस्न- 
ह्थ स्वात्मनों दर्शनार्थ नाउन्यत्र कुत्रापि त्वया गन्तब्यम । यदि ते स्वशद्धात्मदिदुक्षाउस्ति ताह त्वं 

चजरुचलतया परिशभ्रमन्मनः महता कष्टेन स्थिर कृत्वा स्वकीय शुद्धात्मानं कर्मंनोकमरूपपुदगलद्ब्यभ्यो 
विभावभावे भ्यदच स्वस्वधावापेक्षया सिन्नत्वेत विद्यमानमनुभव । अनेनात्मानुभवेन विज्ञातशुद्धजीवपुद्‌- 
गलद्रव्यविवेकस्त्थं शरीराविपरपदायबु सोहनीयेन कर्मणा समुपजायमानासात्मब॒द्धि शीघ्र परिहरिष्यसि। 


श्ट८ क्रीकषभताय विगंवरजंनप्रंघप्रकाहनसंल्थायाः 


यहाईयि जोब! स्वशुद्धात्मविदशषुमंब॑स्त्व मू्तें: शरो रस्य पाइवंवर्तों समीपवर्तों सव। रे जीव ! त्वमनादितः क- 
संनोकमंरूपपुद्गलब्॒व्येण साक॑ संइलेषमापन्नत्वाच्छरोरेण साकमेकी भावमिव गतो४सि। तमेकीभा पिंक 
पृथरभूत्वा समीपवर्तो भव । अथानन्तरं स्वशरीरं विमुच्य त्वं तत्समीपवर्तो | भूतः हें कड से 
विलसन्तं स्वमात्मानमवलोक्यानुभवानुभबगोचरोकुरु । य्रेनानुभवेन त्वं शरीरे शीक्रं 
त्यजसि परिहरिष्यतस्ति ७ 


विवेखन :- करद्गत कुछ दाब्वों का खुलासा करनेके बाव कलश का भाव विश्व किया जायगा। कलश मे 
जो 'मृत्वा' यहु शब्द प्रयुक्त किया गया है उसका अर्थ है 'भरकर' । मरण का अर्थ है जोव को विद्यमान जहा का 
अभाव होकर उत्तर अवस्था की उत्पत्ति । जीव की सरण के बाद उत्पन्न हीनेवाली उत्तर अवस्था में पृष अवस्था 
का पूर्णतया अभाष होता है। ऐसा होनेपर भो दोनों अवस्थाओं में उपादानभूत जीव का अन्वय होता है। कहने हि 
प्राव यह है कि अनादिकाल से मोहनीयकरम का सइलेब हुआ होनेसे जीव का स्वभावभूत ज्ञान अशान हाल 
मिथ्याज्ञान के रूप से परिणत हो गया है । जीव को ज्ञान को इस अज्ञानरूप परिणति का अभाव करके सम्यकत्व 
फे-सम्परज्ञान के रूप से परिणत होना चाहिये; क्यों कि उस ज्ञानकप परिणति के बिना उसे शुद्ध आत्मा की 
उपलब्धि-प्राप्ति होना असभव है । इस ज्ञानरूप परिणति में अज्ञान का अज्ञामान्ररूप से भो सद्भाव नहीं होना 
पाहिये ! यहि भाव 'मृस्वा' इस शब्द से व्यक्त होता है। अब 'भवसूतें: पाइवंवर्ती' इस बाब्दों का भाव व्यक्त किया 
जाता है। 'भव' इस शब्द का अर्थ है 'कल्याण, सुख' और 'मृतति' इस शब्द का अर्थ है 'वृद्रि; क्‍यों कि वह वृद्ध्य- 
भंबाचक “मच्छे' इस धातु से क्तिप्रत्यव होकर बना है । “भवमूर्ते ' इस सामासिक पद का “'भवस्थ स्वाधायिकरयात्म- 
सुखस्य मृतिः घुद्धि' यत्र ्सः । तस्य ' ऐसा विग्नह है और उसका अर्थ जिस में अर्थात्‌ जिस आत्मा में स्वाभ विक 
अर्थात्‌ अविनश्बर और अधिकल सुख की अभिवद्धि हो गयी होती है एसी अर्थात्‌ शद्धनम आत्मा के! ऐसा है । जिस 
आत्मा में अज्ञानरूप-मसिथ्याज्ञानलप परिणति का अभाव होकर अविकल सरपवत्वरूप परिणति हो गयी होती हे बह 
आत्मा शुद्धतम आत्मा के समीपयर्तो होतो है और जैसे जंसे उसके जानगुण की विशद्धि विकसित शोती जाती हे बसे 
बेसे चढ़ जात्मा शुद्ध आत्मा के अधिकाधिक समीपवर्तोी होती जाती हे । जय यह पिदध्याद्धि पुर्णछप अवस्था को पर रण 
करती है तब वह आत्मा स्वयं शुद्धतम बन जाती है-सर्बन बन जातो हे । कहनेका. भाव यह है कि जब भव्य 
आत्मा अज्ञानभाव को भिध्यात्यरूप परिणति का पुर्णझप से अभाव करते। ४ और क्षाविकसम्यक्ष्य के रपसे परिणत 
हीकर अपने ज्ञानगुण की विशुर्ि को वृढ्धिगव करनी हुई दक्‍्लप्यान को योग्यता की प्राप्तिकर लेनी है तेब. अपने 
कर्मों को सबरपूर्वक अनंतगृणी निजरा करती हुई वह केवऊज्ञान को प्रार्ष्त कर छेती है। वेबरज्तान की अवस्था में 
मोहनीयकर्म का हि अभाव होनेसे कर्म, नोकरम अर्थात्‌ शरीर, अन्य मूत्तिमात्‌ पदार्थ और सूनिमात्‌ पुदुगलकर्स के 
समान आत्मा के स्वधावभाव को प्रच्छादित करनेवाले विभावभाव इनके साथ एकत्व का-अभिन्नता का-यथाथ 
एकीमाव का-मोह का अर्थात्‌ तद्रिषिक अज्ञान का अन्नाव होना न्‍्यायप्राप्त है । अज्ञान का-मोह का अन्नाव रुष्षप्राप्त 
हीनेसे त्यजसि/ अर्थात्‌ 'तू छोड देगा' यहु कथन व्यवहाराधित है । यह एक दृष्टि है। दूसरी दृष्णि निम्नप्रकार हे । 
जब जीब मिथ्यात्वरूप यूर्वावस्था का अभाव कर सम्यक्‍त्वरूप उत्तर अवस्था के रूपले परिणत होता है तब उससमें 
मेवज्ञानह॒प ज्ञान की परिणति आविर्भूत होती हैं । भेदज्ञान के आविर्भूत होते हि शरोरादि परपदार्थों की आत्मा के 
साथ जो अभिन्नता का भाव होता है उसका उस जीब में अभाव हो जाता ह । इस प्रकार मोह का आंशिक अभाव 
हो जाता हि व्यूच्छिन्नमोह शुद्ध आत्मा के समीप आ जाना है । इसप्रकार मोह का अभाव हो जानेपर अपनी आत्मा 
में शुद्ध आत्मा की स्थापना कर वह शुद्ध आत्मा का अनुभव करने का पुरुधार्थ कर सकता हूं । 


अथ आह अप्रतिबृद्धः-- 


अप्रतिबुद्ध अपना पक्ष सामने रखता हूँ अर्थात्‌ अपना सन्‍्तव्य अभिव्यक्त करता है-- 


कट 


समयसार: २८९ 


जदि जीवो ण सरीर तित्थयरायरियसंथुदी चेब । 
सव्बा वि हवदि मिच्छा तेण दु आदा हबदि देहो ॥ २६॥ 


यदि जीवो न द्वारीरं तीर्थकराचार्यसंस्तुतिस्चेर । 
सर्वाषि भवति मिथ्या तेन तु आत्मा भवति देह: ॥ २६ )। 
अन्वयार्थे- (यदि ) यदि (जीबः) जीव (दरीरं न) शरीर नहीं है अर्थात्‌ जीव और 
शरीर भिन्न भिन्न स्वतत्र द्रव्य हे-दोनों (अभिन्न) एकरूप नहीं हे तो ( तीर्थकराचार्यसंस्तुतिः ) 
तीर्थंकर भगवान्‌ की और आचार्यों की जो स्तुति की जाती है वह ( सर्वा अपि ) सब हि ( सिथ्या ) 
सिथ्या-झूठी ( भवति ) हो जाती है अर्थात्‌ भिथ्या हो जानेका दुनिवार प्रसण उपस्थित हो जाता 
है। ( तैन तु ) वह स्तुति मिथ्या न हो जाय इसलिए अर्थात्‌ स्तुति मिथ्या न होनेसे ( आत्मा ) 
आत्मा (देहः ) शरीर ( शाबति ) होता है अर्थात्‌ दरीर और आत्मा में भेद की सिद्धि नहीं 
हो सकती । 
आ. ख्या.- यदि यः एवं आत्मा तद्‌ एवं शरीर पुद्गलद्रव्यं न भवेत्‌, तदा- 
कान्त्येव स्‍्नपयन्ति ये दशदिज्ञो धाम्ना निरुन्धन्ति ये 
धामोहाममह स्विनां जनमनो मुष्णन्ति रूपेण ये । 
दिव्येन ध्वनिना सुख श्रवणयो: साक्षात्क्षरन्तो५्मुतं 
वन्ययास्तेषष्ठसहल्ललक्षणधरास्तो थेइवरा: सूरयः ।। २४ ॥॥ 
इत्यादिका तीर्थंकराचार्यस्तुति: समस्ता अपि मिथ्या स्थात्‌ । ततः “य एवं आत्मा तद्‌ 
एव शरीर पुद्गलद्रव्यम्‌ ' इति सम ऐकान्तिकी प्रतिपत्ति: । 
ते. प्र यदि अथ य एवात्मा जीवस्तदेव शरीर पुद्गलद्वव्यं पुद्गलद्रब्यपरिणामात्मक न 
भवेश्ष स्पात्तदा । यदि जीवपुद्गलोपादानकशरोरयोस्तादात्म्यमभिन्नत्वमेकब्रव्यत्व॑ वा न भवेत्तदा 
तहि- 
अन्वययः- ये कान्त्या एवं दशदिश: स्नपयन्ति, ये धास्ता उद्यासमहस्विनां धास निरन्धन्ति, ये 
रूपेण जनमनों भमुष्णन्ति ते दिव्येन ध्वनिना श्रवणयो: सुख साक्षात्‌ असुतं क्षरन्तः अष्टसहसनल- 
क्षणधरा: सूरय: तोर्थेद्वरा: वन्दा: ॥ ये कान्त्येब केवल परमोदारिकस्थशरीरसोौन्दर्येण दश दिशः 
पूर्बादयों दशाज्ाः स्नपयन्त्यभिषिञचति । व्याप्नुबन्तीत्यर्थ:। ये धाम्ना स्वशरीरत्विषा । उद्दयाममह- 
स्विनाम्‌-उद्दाम॑ निरगेल चर तन्‍्महस्तेजइचोहासमह: । तदस्त्येषामित्युद्ाममहस्विन: $ तेषासुहाममह- 
स्विनाम्‌ । “ साथासयामेधासत्रक्तपोष्सो विन ' इत्यसन्तत्वान्महसो सत्वर्थे बिन ॥ धाम तेजो निरुन्धन 
न्ति सदक्षिपन्ति । भगवान्सूयंकोटिसमप्रभ दत्युक्तसाथंग्रस्थेचु । सहक्लकराकरान्तदशदिक्चक्रवाल- 
त्वाबृद्यामतेजसो5पि छुमणेस्तेजसस्सुर्यकोटिसमप्रभाकान्तत्वात्तत्सडक्षेपसियर्ताति भाव: । रूपेण सुरुचि- 
रया शरीराकृत्या ये जनमनस्त्रेलोक्योदरवर्तिप्राणिगणमनों मुष्णन्ति हरन्ति । आक्स्तीत्यर्थ. । 
ते विव्येत जैलोक्यतिवासिजनासाधारणेन ध्वनिना श्रवणयों: कर्णयोः सुखं सुखकरं साक्षादम॒त॑ सुधां 


२९० शीऋषसनायविगंवरजेतपग्रंथप्रकाशनसंस्थायाः 


क्षरन्त: ख़बन्तोषष्टसहत्ललक्षणधरा अष्टोत्तरसहल्रशारीरिकलाडछनधारिणस्सुरयस्समुत्पक्चकेवलाव- 
बोधास्तीर्थेश्वरा अनवद्यविद्याधरा आचार्य्च । तीर्थस्य धर्मस्य प्रवतेकत्वादीज्वराः नायकास्तीथें- 
इवरा वन्द्या वन्दनाहँ: । नन्‍्वत्र इलोके स्तुतिकारेण कान्तिधामरूपाविशब्वप्रयोगेण भगवतश्द्वरी रस्येय 
स्तुति: कृता, न भगवतरशुद्धात्मन:, कान्त्यादोनां पुदूगलगुणपर्यायत्वात्‌ । भगवच्छरीरगुणपर्यायवर्णनेन 
भगवत आत्मन एव स्तुति: कृतेति चेत्‌, शरीरस्तुत्या तदात्मस्तुतावात्मशरीरयोस्तादात्म्यमायातम्‌ । 
कुत आस्मवारीरयोलेक्षणभंदेन प्रतिपादितं भिन्नत्व॑ सम्भवति, आत्मशरीरभेदाभावमन्तरेण दारीरस्तु- 
त्या5त्मस्तुतेरसम्भवात्‌ । अतो नात्मशरोरयोभिन्नत्व॑ सम्भवतीत्यप्रतिबुद्धस्पाधिप्रायः । 

इत्यादिका तोर्थकराचार्यस्तुतिस्तीर्थकराचार्यस्थ तोर्थकराचार्ययोर्वा स्तुतिस्समस्तापि समग्रा5पि 
सिथ्या विफला स्याद्भवेत्‌ । ततस्तस्मात्कारणाद्य एबात्मोपयोगलक्षणो जीवस्तदेव शरोरं पुद्गलद्र- 
व्यभिति जोवशरोरयोस्स्‍्तादात्म्यमिति ममाप्रतिबुद्धस्येकान्तिक्यसन्दिग्धा प्रतिपत्तिरुपन्‍्यास: । 

टीकार्थ-- यदि जो आत्मा है हि शरीर-पुद्गलूद्रव्य अर्थात्‌ पुदुगलोपादानक शरीर न हो तो अर्थात्‌ आत्मा 
और पुद्गलोपादानक शरीर इनका तादात्म्य-अभेद-एकवस्तुस्व न हो तो- 

कलश्ार्थ- जो अपनी द्वरीरकान्ति से दक्षों दिशाओं को स्नान कराते हैं-उनकों अपने शरीर कौ कान्ति 
से अभिव्याप्त करते है, जो अपने प्रकाश से अमर्याद तेज को धारण करनेवालो के प्रकाश को सकुचित कर देते 
है- ढक देते है, जो अपने रूप से लोगों के मन को आकृष्ट करते है वे अपनी दिव्यध्वनि के द्वारा सुख वेनेवाले 
अमृत को ( भव्य जीवों के ) कानों में घर देनेवाले-उसका सिघन करनेवाले, एक हजार आठ लक्षणों को 
धारण करनेवाले तीथंकर भगवान्‌ और आचार्य वन्दनोय हें । 

इसप्रकार की तीर्थंकरों की और आचार्यों को जो स्तुति है बह सब हि सिध्या-विफल सिद्ध हो जायगी । 

उस कारण से “जो हि आत्मा है वहि शरोर है-पुद्गलद्रव्य है इसप्रकार मेरा असम्दिग्ध अभिप्राय है । 

विवेचन-- यहांपर तीयंकर भगवान्‌ की जो स्तुति की गयी है वह भगवान्‌ के परमौदारिक शरोर को 
स्तुति है; क्‍यों कि कान्ति, तेज, रूप आदि पौद्गल्िक श्वरीर के विशेष धर्म-गण हूं, आत्मा के नहीं । यदि यह स्तुति 
शरीर की हि है तो इससे भगवान की आत्मा की स्तुति क॑से हो सकती है ? यदि यह भगवान्‌ की शुद्ध आत्मा 
को स्तुति हो तो शरीर ओर आत्मा लक्षणभेद से भिश्नभिन्न पदार्थ होनेसे जरीर स्त॒ति से आत्मा को स्तति किस 
प्रकार हो सकती हे ? शरीर की रतुति से आत्मा की स्तुति तब हो सकती है जब की शरीर और आत्मा में अभेद 
हो-तावात्म्य हो | गरीर और आत्मा के तादात्म्य के अभाव में शरीर करी स्तुति से आत्मा की स्वुति नही हो 
सकती । अतः उबत स्वत से आत्मा की स्तुत होतो हे यह अभिप्राय ठीक हो तो शरोर और आत्मा को एक 
पदार्थ मानना हि युक्तिसंगत मालुम होता है । ऐसा यह मन्तस्य अप्रतिबद्ध आत्मा ने प्रकट किया है 

नेवं, नयविभागानभिज्ञ: असि । 

शरीरस्तुति से आत्मा की स्तुति होनेपर आत्मा और शरीर इनका एकवस्तुत्व सिद्ध होता हे 
बह मन्‍्तव्य ठीक नहीं है; क्‍यों कि हे अप्रतिबुद्ध आत्सन! तू नय विभाग का जानकार नहीं है । 
इस तलयविभागरूप व्यवहारनय की द्रष्टि से आत्मा आर शरीर का कथचित्‌ एकत्व लौर नि*१ुतयनय 
को दृष्टि से सिन्नभिन्न वस्तुत्व होता है यह बताया जाता है- 


ववहारणयो भासदि जीबो देहों य हवादे खलु इकों | 
ण दु णिच्छयस्य जीबो देहो य कदा वि एकठ़ो ॥ २७ ॥ 


समयसार; । २९१ 


व्यवहारनयों भाषते जोबो देहहुव भवति खल्वेक: । 
न तु निशचयस्य जीबो वेहहच कदाप्येकार्थ: ॥। २७ ॥। 


अन्वयार्थ- ( जीव: देहः च ) जीव और दइरीर ( एक: ) एक वस्तुरूप ( भवति ) हे-भिन्न- 
भिन्न वस्तुरूप नहीं है ऐसा ( व्यवहारनयः ) व्यवहा रनय ( खलू ) निद्िचतरूप से ( भाषते ) कहती 
है | ( निरचच्चयस्प तु ) निश्तयनय की दृष्टि से तो ( जीवः देहः चर ) जीव और देह (कदा क्रपि ) 
किसी भी काल में-किसी भी समय ( एकार्थ:) एक पदार्थ-अभिन्न पदार्थ (न) नहीं ( सकतः ) 
हो सकते । 

[ एकपदार्य अपने स्वभाव का त्याग कर अन्यपदार्थ के स्वरूप से जब परिणत हि नहीं हो सकता तब वो 
भिन्न पदायों का एकपदार्थत्व केसे सिद्ध हो सकता है? जीव और शरीर अनतादिबधपर्याय को दृष्टि से यद्यपि 
/एकबल्तुरुप विखाई देते हैं और व्यवहारनय को दृष्टि से अर्थात्‌ उपचार से यद्यपि उन दोनों का कथंचित्‌ एकवस्तुत्व 
बन सकता है तो सी निइचयनय की दृष्टि से अर्थात्‌ परमार्थतः उन्र दोनों का एकवस्तुत्व सिद्ध नहीं हो सकता । 
अतः शरीरकी स्तुृत्ति से आत्मा की स्तुति यद्यपि कर्मंचित्‌ हो सकती है तो भी नि३चयनथ की दृष्टि से शरीरस्तुति 
से आत्मा की स्तुति कदापि नहीं हो सकती । ] 

आ. ख्या.- इह खल परस्परावगाढावस्थायां आत्मशरीरयो समावरतितावस्थायां 
कनककलधोतयोः एकस्कन्धव्यवहारवत्‌ व्यवहारमात्रेण एवं एकत्वं, न पुनः निडचयत:ः । 
निशचयतः हि आत्मशरीरयो: उपयोगानपयोगस्वभावयों: कनककलधौतयोः पीतपाण्ड्र- 
त्वादिस्वभावयो: इव अत्यन्तव्यतिरिक्तत्वेन एकाथ्थेत्वानुपपत्ते: नानात्वमेव । एवं हि किूू 
नयविभाग:ः ॥ ततः व्यवहारनयेन एवं शरीरस्तवनेन आत्मस्तवनं उपपन्नम्‌ । 


ले. प्र.- इह॒ खल परस्परावगाढावस्थायां संश्लिष्टान्योन्यप्रदेशावस्थायामात्मण रीरपोर्जोविदे 
हुयो: समावर्तितावस्थायामेकत्रीकृतावस्थायां कनककलधौतयोस्सुवर्ण रजतपोरेकस्कन्धव्यवहारवदेकपिण्ड- 
व्यवहारवद्व्यवहारसात्रेण... व्यवहारनयमात्रेणासद्भतव्यवहारनयमात्रेणेवेक्त्ब,. न पु]न्तिश्चयतो 
निदुचयनयापेक्षया । यथा सुवर्णदुबंणंयोरेकत्रीकृतावस्थायां तयोरेकपिण्डस्वेडन्योन्यावयवर्सयोगस:ड्भाविषपि 
सुबर्णावयवाना दुर्वर्णावयवानां वा स्वस्वरूपपरित्यागपूर्वकपरस्वरूपानड्यीकारान्न तयोनि३चयनयापेक्ष- 
येकवस्तुत्व॑ तथा जीवदेहपोरनादिबधवत्त्वादृव्यवहारनयेन्ोपचारमाजेणवेकवस्तुत्वेषपि तयोरन्यतरस्य 
स्वस्वरूपपरित्यागपुर्वकप रद्रव्यस्वरूपाइगोकारेण. परद्रव्यरूपेणापरिणमना त्िस्चयनयापेक्षयकवस्तुत्वा- 
सम्भवादेकवस्तुत्वं न सम्भवततीति भाव: । निशचयतो निश्चयनयापेक्षया हि खल्वात्मशरीरयोर्देहदेहिलो- 
रुपयोगानुपयोगस्व भावयोइचेतनाचेतनस्वभाववो: कनककलधौतयोस्सुवर्णदुर्वणयो: पीतपाण्डरत्वादिस्व- 
भावयोरिवात्यन्तव्यतिरिक्तत्वेनात्यन्तभिस्नत्वेनेकार्थत्वानुपपत्तेरेकपदार्थत्वाघटनान्ाना त्वमेवान्यो न्‍्य भिन्न - 
वस्तुत्वमेव । यथा सुवर्णस्य पीतत्वादिस्वभावादूदुर्वर्णस्य पाण्डरत्वादिस्वभावस्य दुर्वर्णस्य पाण्ड्रत्वा- 
विस्वभावाच्च सुवर्णस्य पीतत्ठादिस्वभावस्यात्यन्तभिम्नत्वात्तयोरेकवस्तुत्वाधघटनाद्भिन्नवस्तुत्वमेव नि- 
इ_चयनयापेक्षया तथा जोवस्थोपयोगस्वभावाद्देहस्यानपयोगस्वभावस्य देहस्य चानुपयोगस्वभावाज्जीवस्यो- 
पयोगस्वभावस्यात्यन्तभिन्नत्वात्तयो रेकवस्तुत्वाघटना झिइ्चयनयापेक्षया. भिश्नवस्तुत्वमेवेति भाव: । एवं 
एवंविधो हि खलु नयविभागों नयभेदः । नययोविभागो भेदों नयविभ्ाग:॥ नयसेद इत्यर्थ: | ततस्त- 


२९२ शीऋषभसनायदिगंबरणैनप्रंजप्रकारानतसंस्थायाः 


स्मात्कारणादृष्यवहारनयेनंबासद्भूतव्यवहारनयेनेव दरीरस्तवनेन देहस्तुत्यात्मस्तवनं भगवतस्तीर्थंकरस्प 
शुद्धस्यात्मन: स्तवनमुपपन्न॑ सिद्धम्‌ । 


टीकार्थ- इस संसार में अर्थात्‌ जीब को इस संसारावस्था में जिस प्रकार सोना और चांदी इनके सिश्रण 
की अवस्था में सोना ओर चांदि का पिण्ड एक है ऐसा केवल व्यवहारनय को दृष्टि से कहा जाता है; कितु निशच- 
यनय को दृष्टि से उस फिण्ड को एकवस्तुरूप नहीं माना जाता, उसोप्रकार आत्मा और शरीर इन को परस्पर एक 
क्षेत्र में रहने की अवस्या होनेपर उन दोनों का एकत्थ-एकवस्तुत्व-अभिन्नवस्तुत्व केवल व्यवहार्नय की वृष्टि से 
हि कहा जाता है (कहा जा सकता है); कितु निशच्चयनय की दृष्टि से जीब ओर शरीर की उस संयुक्त अवस्था 
को एकवस्तुरूप सहीं माना जा सकता । निरचयनय की दृष्टि से तो वस्तुतः जिसप्रकार सुवर्ण का पीतत्वादिस्वभाव 
ओर चांदी का पाण्डरत्वाविस्वभाव इनसें आत्यंतिक भेद होनेसे उनका या उनके सिश्रण से बने हुए पिण्ड का 
एकचस्तुस्व घटित नहीं होता, अपि तु अन्योग्यभिन्नवस्तुत्व हि घटित होता है उसोप्रकार निश्चयमय की दृष्टि से 
आत्मा का उपयोगस्वभाव और शरीर का अनुपयोगस्वभाव अर्थात्‌ अचेतनत्वस्वभाव इनमें आत्यंतिक भिन्नत्व होनेसे 
झनका या उनकी संयुक्त अवस्था का एकवस्तुत्व घटित नहीं होता, अपि तु अन्योन्यभिन्नवस्तुत्व हि घटित होता है । 
बस्तुत: इसप्रकार हि नयभेद है । उस कारण से व्यवहारनय की वृष्टि से हि शरीर की स्तुति की जानेपर आत्मा 


की स्तुति घटित होती है । 


विवेखन- सोना और चांदी इन दो धातुओं का मिलान कर देनेसे उन दोनों की जो एक पिण्डरूप अवस्था 
होती है उस अवस्था में पिण्ड की दृष्टि से उन दोनो के मिलान को व्यवहारनय की दृष्टि से एकवस्तु कहा जाता 
है, कितु निश्चयनय की दृष्टि से उस पिण्ड को सर्वथा एकयस्तुरूप नहीं माना जा सकता-उन दोनों के सिश्रणरूप 
पिण्ड को सर्वधा एकबस्तुरूण नहीं माना जा सकता। उन दोनों के सिश्रणरूप पिण्ड को सर्यथा एकबस्तुरूप केसे 
साना जाय; क्यो कि उसकों एकबस्तुरूप मानने से सोनेसे चादि कभी भो अलूग नही की जा सकेगी ? संसार में 
सुबर्ण से चादि को विशिष्ट प्रक्रिया के द्वारा अलग किया जाना देखनेमें आता है । अतः उन दोनों को पिण्डरूप 
अवस्था की वृष्टि से यद्यपि उनको कथव्ित्‌ एकवस्तुरूप साना जा सकता है तो भी सवथा एकवस्तुरूप नहीं माना 
जा सकता। निईययनय की दृष्टि से उन दोनों को परस्परभिन्न दो वस्तुए हि सासनना होगा । अनादि बधपर्याय की 
दृष्टि मे आत्मा और शरीर इनको एकक्षेत्रावगालित्व के कारण सयुक्तावस्था एनो हुई है । उस संयुक्त अवस्था की 
दृष्टि से उन दोनो की संयुक्तता रो व्यकहारतव को दृष्टि से क्पंचित्‌ एकबस्सु कहा जा सकता है, कितु विन्‍्तय- 
नय की दृष्टि से उस संयक्तता को धर्वथा एकबरतुलूप नहों साना जा सकता । सयुकतावस्थापन्न उन दं।नों को 
एकवरतुरूप ऊसे मे ना जाय; क्यों कि उन्त दोनों बा एकवस्द्रूप गाननेसे जःत्सा से गरीर का पृथत्वाब कभी भी 
नहीं हो सकेगा ” संसारी जीव का जन्न सरण होता है णझ। सस्ता7ए जीव जम मुक्त होता हे तब उससे शरीर अठ्ग 
हो जाता है। अत. उधर दोनो को सयकत अवस्था की एरीट से ययापि उनका व्यवहारनय की दष्टि से कथित 
एकबर्तुरूप स।दा जा सकता ह तो भी सर्वचा एछाबरनुरूप नटी सामना जा सकता । निदद्यनय की दृष्टि से घन दोनों 
को परस्परमिन्न द। बल्लुए हि मानना होगा | जिसप्रकार रवर्ण का पीतत्यादिस्थभाव से चांदी के पांड्रत्वादिस्वभाव 
का ओर चादी के पाण्डर-वादिस्वभाव से ुबर्य के पोतत्वादिस्वभाव का आत्यतिक भेद होनेसे सुबर्ण का और 
प्ादी का एकबस्तुव सिद्ध नहीं होता, अपि तु उन्नदा निश्चचस्तृत्व हि सिद्ध होता है उसीप्रकार आत्म! के उपयोग- 
स्वभाव से-त्तानहूप या चतनत्वरूप स्वश्ञाथ स शरीर ४ अनुपयोगरूप स्वभाव का-अचेतनत्वरूप स्वभाव का और 
शरीर के अधेतनत्वरूप स्वभाव से आत्मा के चेतनत्वरूप स्वभाव का आत्यंतिक भेद होनेसे आत्मा का और शरीर 
का एकवस्तुत्व सिद्ध नहीं होता, अपि तु उनका भिन्नवस्तुत्व हि सिद्द होता है । इसप्रकार का हि वस्तुत: नयविभाग 
है । इस नयविभाग से हि व्यवहारनय को दृष्टि से हि शरीर की स्तुति की जानेसे आत्मा की स्तुति कथंचित्‌ 
घढित हो जाती है । 


समयसार: २९३ 


तथा हि- 
अब उसी अभिप्राय का खुलासा करते हें- 
इणमण्णं जीवादो देहं पुग्गलय थुणित्त म्राणि 
मण्णदि हु संथुदों बंदिदो मए केबली भयवं ॥ २८॥ 
इसमन्यं जोवाहेहं पुदूगलमयं स्तुत्वा मुनिः । 
मन्यते खल संस्तुतों बन्दितों मया केवली भगवान ॥२८४ 
अन्वयार्थं- (जीवात्‌ अन्य) आत्मद्रव्य से भिन्न (इसस्‌) इस (पुद्गलूस्य देह) पुद्गलपरिणाम- 
स्वरूप देह की ( स्तुत्वा ) स्तुति करके ( मुनिः ) साधु पुरुष (मया) मेने (केवली भगवान्‌) केवल 
ज्ञान के रूप से जिनका ज्ञान परिणत हो गया है ऐसे केवली भगवान्‌ की ( स्तुतः ) स्तुति की है 
(बन्दिसतः) वन्दना की है ऐसा (मन्यते खलु) मानते हे । 

[ अन्न देहदाब्दस्थ नित्यपुल्लिड्त्वात्‌ 'हृवमन्यत्‌' इत्यञ्र 'इश्नसन्‍्यं इसति पाठान्तरं कृतम्‌ । ] 

आ. ख्या.- यथा कलधोतगुणस्य पाण्ड्रत्वस्य व्यपदेशन परमार्थतः अतत्स्वभावस्य 
अपि कार्ंस्वरस्य व्यवहारमात्रेण एवं 'पाण्डरं कातेस्वरं' इति अस्ति व्यपदेश:, तथा 
शरीरगुणस्य शुक्ललोहितत्वादे: स्तवनेन परमार्थतः अतत्स्वभावस्य आप तीर्थकरकेवलि- 
पुरुषस्य व्यवहारमात्रेण एवं शक्‍्ललोहितः तोर्थंकरकेवलिपुरुष:” इति अस्ति स्तवनम्‌ । 
निशचयनपेन तु शरोरस्तवनेन आत्मस्तवनं अनुपपन्नं एवं । 


त॒प्र.- यथा येन प्रकारेण कालधौतगुणस्थ रजतधमंस्य पाण्डरत्वस्थ धवलिम्न: । धावल्यस्पे 
त्यू्थ: । व्यपदेशेन निमिच्ेच परमार्थतो बस्तुत:। निदरचयनयापेक्षयेत्यर्थ: । अतत्स्वभावस्य पाण्ड्रत्व- 
स्व॒भावविकलस्य । तत्पाण्डरत्वं स्वधावों यस्य तत्‌ तत्स्वभावम्‌ । न तन्स्वभावमतत्स्वभावम्‌ । तस्य । 
अपि कातंस्वरस्य सुवर्णस्य व्यवहारमात्रेणव व्यवहारनयदृष्घेव । उपचारमात्रेणबेत्यथे: । पाण्ड्रं 
शुल्वर्ण । “नगपांसुपाण्डप्यश्चः (पा. वा.)इति र: पाप्डरशब्दस्तु अव्यत्पन्न एव इति भट्टोजिदीक्षित: । 
कार्तस्वरमित्यस्ति व्यपदेशों वचचनस्‌ | कलधौतकातंस्वरसइचु लीकरणे प्रल्धोताश्रितपाण्डरत्वयोगात्का- 
तंस्वररय पीतत्वधर्माश्चित्तस्थापि व्यवहारमात्रेणेव “ पाण्डर कातंस्वरम्‌ ” इत्यस्ति वच्रत्तिति भाव: । 
तथा लेन प्रकारंण शरोरगुणस्य शरीराश्रितगुणस्थ शुक्ललोहितत्वादे. पाण्ड्रत्वलोहितत्वादे: स्तवनेन 
स्तुत्था परसार्थतं। वस्तुतः । नि३चयनयनेत्यर्थ: । अतत्स्वभावस्य शुक्ललोहितत्वादिशरीरगणविकरूस्य । 
यच्छ्कललो हितत्वादि स्वभावों यस्य स । न तत्स्वभावोष्तत्स्वथभावः । तस्थ । जतत्स्वभावस्याउपि 
तीथेकरकेव लिपुरुषस्य भगवत्तोर्थंकरकेवलित: परमात्मतनो व्यवहारमात्रेणव व्यवहारनयदृष्टचेव । उप- 
आरमात्रेणवेत्यर्थ:। शुक्ललोहितः-शुक्लश्चासो लोहितश्च शुक्‍ललोहितः । 'वर्णो बर्णे:' इति षसः । 
तोर्थकरकेव लिपुरुषो-भगवत्तीर्थक रकेवलिन: पुरुष: परमात्मा। 'पुरुष: पुन्नागमातड्गे माधवे परमात्मनि' 
इति विश्वलोचने । 'पुरुषावात्मसानवा' इत्यमर: । इत्येवंप्रकारेणास्ति स्तवन स्तुति: । नि$चयनयेन तु 
शरोरस्तवनेनात्मस्तवनमनुपपन्नमयुक्तमेव । यथा सुवर्णदुर्वंणंसंकुलीकरणे रजतगतपाण्डुरत्वगुणबोगा- 


श्९४ श्रीकष सनाथबिगंवरजेनग्रंधप्रकाएशनसंल्थायाः 


स्सुवर्णस्य तादात्म्यापन्नपीतगुणस्थापि व्यवहारसात्रेणेव 'पाण्डुरं सुवर्णम्‌' इत्यस्ति बचनं, तथा परमौवा- 
रिकशरीरतोर्थकरकेबलिपरमास्मनो: कथडित्चदेकीसावात्तादात्म्यापन्नशुद्धशानधनैकस्वधावस्यापि तच्छ- 
रीरस्तवनेन तदात्मस्तवनं कथडि्चित्सम्भवतीति भावः। निःचयनयापेक्षया शरीरगुणस्तवनंनात्मगुण- 
स्तवन ने कथमपि सम्भवतीति भाव: । 


टीका्ये-- जिसप्रकार चाँदी का जो सफेदपना गुण होता है, उस सफेदपना के निभित्त से वस्तुतः सफेदयना 
जिस का स्वभाव नहीं है ऐसा होनेपर भी सुवर्ण के विषय में 'सुबर्ण सफेद है! ऐसा केवल व्यवहारनय से कथन किया 
जाता है, उसीप्रकार शुक्लल्ोहितत्वादिरूप (तीर्थंकर भगवान्‌ के) शरीर के गुण का स्तवन करनेसे वस्तुतः शुक्ल- 
लोहितत्थादिगुणरूप स्वभाववाली न होनेपर भी भगवान्‌ तोर्थंकरकेवली की परमात्मा का केवल व्यवहारनय से 
'तीषकरकेवलो की आत्मा शुक्ललोहित है' इसप्रकार स्तवन होता है। नि३चयनय को दृष्टि से तो शरीर के स्तवन 
से आत्मा का स्तवन होना युक्त नहीं है-घटित नहीं होता । 

विवेचन- सुबर्ण में चाँदी का सफेदपना वस्तुत. नहीं होता; कितु सोना और चांदी का एक पिंड तेयार 
किया जानेपर उस पिंड में सफेदपन बिखाई देता है। बह सफेदपन वस्तुतः सुबर्ण का नहीं होता तो भी चाँदी के 
संयोग से पिंड में दिखाई देनेवाले सफेवपन को सुवर्णद्रष्य में आरोपित कर 'सोना सफेदसा है' ऐसा कहा जाता है । 
सोने में जो सफेदपने का आरोप किया जाता है उसका कारण है रजतगत पांडरत्व। यदि सोना और चाँदी का संयोग 
न होता तो सोना सफेद नहीं कहा जाता । सयोग के कारण हि व्यवहारनय को दृष्टि से हि श्वेतत्व रजत का गुण 
होनेपर भी सोसेका कहा जाता है और यह कथन कथंचित्‌ ढीक भो है! यदि यह कथन किसी भी अपेक्षा से ठीक न 
होता तो सोनेका मूल्य कदापि कम्त न होता । इसीप्रकार शुक्लत्व-लोहितत्व आदि धर्म भगवान्‌ ती्थयकेवली की 
परमात्मा के नहीं है; क्यो कि निश्चयनय की दृष्टि से बह अमूर्त होती है और शुक्‍लत्वादि मृतिसान्‌ पदार्थ के धर्म 
होते है । ऐसा होते हुए भी भगधान तोर्थधकर केवक्‍ली की आत्मा का परभौदारिकशरोर के साथ सयोग विद्यमान 
होनेसे शरोर के गणों का परमात्मरवाभिकत्व सिर्फ व्यवहस्तय की दृष्टि से हि क्यों न हो कर्थांचत्‌ बनत्त। है । अतः 
शर।रर्तवन से कथज्ित्‌ आत्मा का रतवन भी हो सकता 6 , निःचरयतय -) दृष्टि से झरीरस्तवन से आत्म'उचन 
कदापि नहीं हो सकता; क्यों कि उस नस की दृष्टि से शरीर सौर आत्मा वो सिम्नशिश्ञ पदार्थ है। 

तथा हि- 


निशचयनय को दृष्टि से भगवान्‌ तीथंकरकेवली के परमोदारिक टारीर के स्तवन से उनको 
परम शुद्ध आत्मा का स्तवन नहों हो सकता इस अभिप्राय का आचार भगवान्‌ स्पप्टीकशरण करते हे- 
ते णिच्छयण जुजदि ण मरीरगुणा हि हानि कवलिणए | 
केबलियुण (णो ") थ्रुणदि जा सो त्चे केवाडि थुफ़रादि ॥ २९॥ 
तन्निश्चये न युज्यते न शरीरगुणा हि भवन्ति केबलिन: | 
केवलिगुणान्‌ स्तौति यः स॒ तत्त्वं केवलिनं स्तौति ॥॥२९॥ 
अन्वयार्थ- ( शरीरगुणाः ) केवलिभगवान्‌ क्रे परमोदारिक शरीर के श्ुक्लत्व आदि गण 
(केवलिन:ः हि) केवलिभगवान्‌ की आत्मा के हि ( भवन्ति ) होते हे (तत्‌) यह जो कथन किया जाता 
हैं वह (निएचयेन) निः्चयनय की दृष्टि से (न युज्यते) ठीक नही है-युव्तिसगत नहीं हे-यथार्थ नही 
हैं। (य.) जो पुरुष-जो जीव (केवलिगुणान) केवलिभगवान्‌ के अनत ज्ञान, अनत युख, अनत वीर्य 


सभयसार। २९५ 


आदि अव्याबाध गुणों का (स्तौति) स्तवन करता है (सः) वह (तत्त्व) परमार्थतः (केवलिनं) केव- 
लिभगवान्‌ का अर्थात्‌ उनकी परम आत्मा का (स्तौति) स्तवत करता है । 

आ. ख्या.- यथा कातंस्वरस्प कलधौतस्य पाण्ड्रत्वस्थ अभावात्‌ न नि३चयत: 
तद॒व्यपदेशेन व्यपदेश:, कातंस्वरगुणस्थ व्यपदेशेन एवं कातंस्वरस्य व्यपदेशात्‌; तथा 
तीर्थकेवलिपुरुषस्थ शरीरगृणस्य शुक्ललोहितत्वादे:ः अभावात्‌ न निशुचचयतः तत्स्तवनेन 
स्तवनं, तीर्थंकरकेवलिपुरुषगुणस्य स्तवनेन एवं तीर्थंकरकेवलिपुरुषस्य स्तवनात्‌ । 


त. प्र.- यथा येन प्रकारेण कातेस्वरस्प सुबर्णस्य कलधोतगुणस्थ रजतगुणरय पाण्ड्रत्वस्थ 
धवलिस्नोउभावात्त निरवबयतो तिएचयनग्रेत तद्व्यपदेशेत पाण्ड्रत्वगुणनिर्देशेन व्यपदेशः कार्तस्वरस्य 
निर्देशः, कातंस्वरगुणस्यथ कातंस्वरेण तादात्म्यमापन्नस्थ पीतत्वादितद्गुणस्थ व्यपदेशेनेव निर्दशेनेव 
कार्तस्वरस्य व्यपदेशा श्निर्देशात्‌, तथा तेन प्रकारेण तोर्थंकरकेबलिपुरुषस्य भगवत्तीर्थक रकेवलिन आत्मनः 
ग़रीरगणस्य शुक्ललोहितत्वादेशशोक्ल्यलौहित्यादेरभावान्न निशम्चयतो नि३चयनयापेक्षया तत्स्तवनेन 
भगवसीर्थकरकेवलिपरमौदारिकश री रगुणरूपदौकल्यलो हित्यादिस्तवनेनस्तवन स्तुति., तोर्थकरकेवलि- 
पुरुषगुणस्य भगवत्तीर्थकरकेवल्यनन्तज्ञानादिशुद्धात्मगुणस्थ स्तवनेनंव तीर्थकरकेवलिपुरुषस्थ भगवत्तीर्थ- 
करकवलिशुद्धात्मन: स्तवनात्‌ । मृषिकायां कलधौतेन साक॑ निधाय द्रवोभाव॑ गमयित्वा घनीकृतस्य 
कातंस्वरस्य पाण्डुरत्वस्य प्रादुभविषपि तेन पाण्ड्रत्वस्थ तादात्म्याभावात्पाण्ड्रत्वगुणस्थ व्यपदेशेन 
यथा कातंस्वरस्य व्यपदेशो निर्देशों न भवति, अपि तु कलधोतस्येब, तेन पाण्डरत्वस्यथ तादात्म्यमापन्- 
त्वातू, तथा भगवत्तीर्थंकरकेबवलिन आत्मनश्शौक्ल्यलोहित्यादेस्तेनात्मना तादात्म्यमनापन्नत्वाच्छोकल्य- 
लौहित्यादे: स्तवनेन निईु्चयनयेन भगवत्तीर्थंकरकेवलिनहशुद्धात्ममः स्तवनं न सम्भवति, अपि तु 
भगवत्तीर्यकरकेवलिन: परमौदारिकशरी रस्येब, तेन शौकल्यलौहित्यादेस्तादात्म्यमापच्त्वात्‌। येन द्रव्येण 
यस्प गुणस्प त्तादात्म्य॑ भवति तस्य शुणस्यथ व्यपदेशेन तद्गुणाश्षयभूतस्य द्रव्यस्थ व्यपदेशों रूवति, 
नान्यस्य, तेनान्येन तद्भिन्नद्वव्यगुणस्य तादात्म्याभावात्‌। अन्यद्रव्यगृणव्यपदेशेन तद्द न्नद्रव्यस्य व्यपदेशों 
न सम्भवति, तत्सम्भवे ज्ञानगुणव्यपदेशन पुद्गलद्रव्यस्थ ब्यपदेशप्रसदगात्‌ । 

टीकार्थे- जिसप्रकार चाँदी के शुश्रत्वशण का सुवर्ण में अभाव होनेसे निन्‍पचयनय की दृष्टि से शुक्‍लत्वग॒ण 
का निदेशा करनेसे सुबर्ण का निर्देश नहीं होता; क्यो कि सुवर्णगुण के निर्देश से हि सुकर्ण का निर्देश हो जाता है; 
उसीप्रकार वरीर के शुक्लत्व-लोहितत्यादि युण का तीथंकर केवली की आत्मा में अभाव होनेसे निःच्चयनय की 
दृष्टि से शरीरगुण के स्‍तवन से ती्थंकरकेक्ली की आत्मा का स्तबन होता; क्यो कक तीर्थंकरकेवली की आत्मा के 
गुण के स्तवन से हि तीर्थंकर केवली की आत्मा का स्तबन होता है । 

विवेचन- सोनेमें चाँदी डाली जानेपर सुबर्ण का पोलापना कम हो जाता हैं और वह सफेदसा दिलाई देता 
है । पह सफेदपना वस्तुतः सोने का नहीं होता अधि तु चांदी का होता है | ऐसा होते हुए भी संसार में सोना सफेद 
बलाया जाता है। लोकव्यवहार में यश्ायपि ऐसा कहा जाता है तो भी सफदपना चाँदी का हि धर्म है। सोने का नहीं; 
क्यो कि पाए्ड रत्वधर्म का चांदी के साथ हि तादात्म्य है, सोने के साथ नहीं । सोने के साथ उसके पीतत्वधर्म का 
तादात्म्यसबंध होता है । अतः चाँवो के पांडुरत्थघर्म का सोने में अभाव होने से उस परड्रत्व धर्म के व्यपदेश से 
जिसके साथ उस धर्म का तादात्म्यसंबंध है उस चाँदी का हि व्यपवेश-निर्देश होता है ओर निश्चचयनय की दृष्टि से 
पांडरत्वगुण के निर्देश से होनेबाला निर्देश यथार्थ भी है-सोने का व्यपदेश नहीं होता; क्‍यों कि पाडुरत्व के साथ 
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तादात्यसंबंध नहीं होता । सोने के साथ जिस पीतत्वाविधर्म का तादात्म्य होता है उस सोनेके गुण का निर्देश किया 
जानेसे सोनेकः हि निर्देश होता है-चॉँदी का नहीं; क्यों कि पोतत्वादि धर्म का चाँदी के साथ तादात्मयतवत नहीं 
होता । सोने-चाँदी का व्यापार करनेवाला तज्जञ पुरुष यद्यपि व्यवहारतय की दृष्टि से ' सोता सफेद है ऐसा कहता 
है तो भी निशचयनय की दृष्टि से पांड्रत्वथर्म को देखकर वह सोनेमें चाँदो मिलायो गयी है यह स्पष्ट रूप से 
जानता है; क्यों कि वह पांडरत्व का चाँदी के साथ होनेबाले तादात्म्य को जानता है। अतः जिस गुण का जिस ब्रव्य के 
साथ तादास्म्यसंबंध होता है उस गुण के निर्देश से उसी द्रव्य का हि निर्वेश होना निश्चयनय की वृष्टि से या है । 
शुक्लस्थलो हितत्वादि जो धर्म हैं उसका तोयंकर केवली भगवान्‌ के परमोदारिक शरीर फे साथ हि तादात्म्यसंबंध 
होता है, उसकी परमशुद्ध आत्मा के साथ नहीं होता; क्‍यों कि वर्ण पुदगल का धर्म होता है, पुद्गललिश्न अमूलं 
जहत्मा का नहीं । अत परमोदारिकदारीर और तोर्थकरकंवलिभगवान्‌ की आत्मा इतका संयोग बना रहनेसे शक 
लोहितत्वादि दरीरगुण के स्तवन से निशचयनय को दृष्टि से परमोदारिक शरोर का हि स्तवल होगा, तीर्थंकरकेबलि- 
भगवान्‌ की शुद्ध आत्मा का स्तवन कवापि नहीं हो सकेगा, क्‍यों कि शुक्ललोहितत्वादिधर्म का दरीर के साथ हि 
तादास्म्यसंबंध होता है, आत्मा फे साथ नहीं । भगवान्‌ तीर्थंकर केवलि की आत्मा के अनन्सशञानसुला दिधर्म का 
भगवान्‌ की शुद्ध आत्मा के साथ हिं तादात्म्य सबंध होता है, उनके परमौदारिकशरीर के साथ नहीं । जिस व्रव्य के 
साथ जिस गुण का ताबात्म्य संबंध होता है उस गुण के निर्देश से जिस द्रव्य के साथ उसका तावात्म्य संबंध होता 
है उसका हि निर्देश होता है, अन्य द्रव्य का निर्देश नहीं होता; क्यों कि उस अन्य द्रव्य के साथ उस अन्य द्रव्य से 
भिन्न द्रव्य के गुण का तादात्म्य संबंध नहीं होता । अन्य व्रव्य के गुण के व्यपदेश से अन्यद्रव्य से भिन्न द्रव्य का 
निर्देश होना असंभव है । अन्य द्रव्य के गुण के व्यपदेश से अन्य द्रव्य से भिन्न द्रव्य का व्यपदेश हो सकता हें ऐसा 
भाना तो, आत्मा के ज्ञानगुण के दयपदेश से पुद्गलद्रव्य के व्यपदेश का प्रसंग उपस्थित हो जायगा। 


' कथं शरीरस्तवनेन तदधिष्ठातृत्वात्‌ आत्मन: निशचयेन स्तवनं न युज्यते ? ' इति चेत्‌- 


“ आत्मा शरीर में रहनेवाली होनेसे अर्थात्‌ आत्मा का शरोर के साथ संबंध होनेसे-शरीर और 
आत्मा में आश्रयाश्रय्रिभाव होनेंसे शरोर के स्तवन से शरीर का स्तवन होना निशचयनय की दृष्टिसे 
क्यों युक्‍त नहीं ? ' ऐसा प्रइन उपस्थित किया जानेपर आचार्यभगवान्‌ कहते हे-उस प्रश्न का उत्तर 
देकर समाधान करते हे 


णयरम्मि वण्णिदे जह ण वि रण्णो बण्णणा कदा हादि । 
देहगुण थुबंते ण केबलिगुणा थुदा होति ॥ ३०॥ 


नगरे वणणिते यथा नापि राज्ञों वणना कृता भवति । 
देहगुण स्तृयमाने न केवलिगुणा: स्तुता भवन्ति ॥ ३० ॥ 


अन्वयार्थ- (यथा) जिसप्रकार (नगरे) नगर का (वर्णिति सति) वर्णन किया जानेपर 
(राज्ञ: बर्णना) उस नगर के अधिष्ठाता-अधिपति राजा का वर्णन (नापिकृता भवति) कदापि किया 
नही जाता, इसीप्रकार (देहगुणे स्तृयमाने) भगवान्‌ तीर्थकरकेवली के शरीर के गुण का स्तवन 
किया जानंपर (केबलिगुणा.) भगवान्‌ केवली की आत्मा के गुणों का (स्तुता: न भबन्ति) स्तवन नहीं 


होता । 
तथा हि- 
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प्राकारकवलिताम्बरमृपवनराजी निगोर्ण भूमितलम्‌ । 
पिबतीव हि नगरमसिदं परिखावरूयेन पातालम्‌ ॥॥२५॥| 


इति नगरे वर्णिते अपि राज्ञ: तदधिष्ठातृत्वे अपि प्राकारोपवनपरिखादिमत्वाभावाद्वर्णनं 
न स्‍्यात्‌ । 


त. प्र.- तथा हि-नगरवर्णने कृते सत्यपि तदधिष्ठात्राजवर्णनं न भवतीत्येदेवोपपादयति-अा- 
कारकवलितास्बरमुदग्रसालग्रासीकृताकाशम्‌ । प्रासादेनोदग्रसालेन कबलितं ग्रासोकृतमम्बरमाकाशं येन 
तत्‌ । कब॒लूयति सम कवलितस्‌ । कवलोकृतमित्यर्थ: । 'मुदरों ध्वर्थ णिज्बहुलम्‌' इति तत्करोतोत्यर्थे 
णशिच । उपवनराजी निगीर्ण मूमितछम्‌-उपवनपरम्पराकवलीकृतपृथ्वीपृष्ठम्‌ । उपयनानां राज्य परम्परा 
उपवनराज्य: । तामिनिगोर्ण कबलोकृतं भूमितर्ल पृथ्वीपृष्ठ येन तत्‌ । इदं नगरं परिखावलयेन खात- 
कावलयेन हि खल पाताल पिबतीब निगिरतीव ॥॥२५॥ इत्येबं नगरे वणिते सत्यपि राज्ञस्तवधिष्ठा- 
तृत्वेषपि शासकत्वात्तत्र स्थितिमत्तवेषपि प्राकारोपबनपरिखादिमत्त्वाभावात्प्राकारादिभिस्तादात्म्यसम्ब- 
न्धाभावादाज्ञो वर्णनं न स्थाजूबवेत्‌ । 


टीकार्थ- उसी का स्पष्टीकरण करते हैं- 


कलशार्थ- जिसने आकाश को अपने कोट के हारा प्रसित कर दिया है-व्याप्त कर दिया है, अपने उपषर्नों 
को-बगीचों की पंक्षितयों से भूमितल को जिसने निभीर्ण फरलिया है-उदश्स्थ कर विज है-व्याप्त कश्‌ दिया है ऐसा 
यह नगर चारों ओर की खातिका के द्वारा मानों पाताल को पो रहा है-व्याप्त कर रहा है ॥ २५॥ 
इसप्रकार नगर का वर्णन किया जानेपर भी राजा उस नगरी का शासक होनेपर भी वह राजा कोट, 
उपबन, खाति का आदि से युक्त न होनेसे अर्थात्‌ इन के साथ राजा का तादात्म्यसंबंध न होते से उस नगर के वर्णन 
से राजा का वर्णन नहीं होता । 


आ. ख्या.-- तथेव- 


नित्यमविकारसुस्थितसर्वाडुगमपुर्वसहजलावण्यस्‌ । 
अक्षोभमिव समुद्र जिनेन्द्ररूपं परं जयति ॥ २६॥॥ 


इति दरीरे स्तृयमाने5पि तीर्थकरकेवलिपुरुषस्य तदधिष्ठात्त्वेष्पि सुस्थितसर्वाहूग- 
त्वलावण्यादिगुणाभावात्‌ स्तवनं न स्थात्‌ । 


त. प्र - तथबोक्तप्रकारेणब-नित्यं हानिव॒द्ध्योरदर्शनात्‌ । अविकारसुस्थितसर्वाहग निविकार- 
सुस्थितनिखिलावयवम्‌ । अविकाराणि विकारविकलानि । निर्विकाराणीत्यर्थ:। अत एवं सुस्थितानि 
सुष्ठ शोभनानि यथा स्युस्तथा स्थितानि । अविकाराणि च तानि सुस्थितानि चाविकारसुस्थितानि । 
सर्वाणि क्ष तान्यड-गान्यवयवाइच सर्वाइुगाणि । अविकारसुस्थितानि सर्वाइगाणि यस्थ तदविकारसुस्थित- 
सर्वाइगम्‌ । अपुवंसहजलावण्यं निरतिशयस्वाभाविकसोन्दयंम्‌ । अपूर्वमदुष्टपुर्वंमत एवं निरतिशयम्‌ । 
सहज सहजातम्‌ । अक्ृत्रिम॒त्वात्स्वाभाविकमित्यर्थ: । लावष्यं सौन्दयंम्‌ । अपूर्य सहज लावण्यं यस्य तद- 
पृब॑सहजलावण्यम्‌ । अक्षोभ॑ क्षोभरहितं समुद्र सागरसिवाक्षोभमनाकुलं निर्बाधं निविकारं का परसृत्कृष्टं 
जिनेल्रूप जयति सर्वोत्कर्षण बर्तते । अच्च जयतिना नमस्कार आतक्षिप्यत्ते । हानिवद्धियक्तत्वात्स- 
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मुव्रोईनित्यस्तवभावाच्च जिनेस्दरूप नित्यम्‌ । अविकारत्वात्समुद्रो न सुस्थितसर्वाड्गो, जिनेन्द्ररूप तु 
निविका रत्वात्सुत्थितसर्वाड्गम्‌ । समुद्रस्य स्वाभाविकलावप्यस्यान्योदधिसाधारणत्वान्मपूर्वत्वं, जिनेन्र- 
रूपस्थ त्वन्यजीवासाधारणत्वावपूर्वत्वम्‌ । समुव्रस्थ समोरणेरितस्य क्षोभयुक्‍तत्वान्न क्षोभविकलः सः, 
जिनेन्द्ररूपं त्वनाकुलत्बादक्षो भम्‌। अनेन प्रकारेण जिनेन्द्ररूपं सर्वोत्कर्षण वतंले॥२६॥ इत्यमुना प्रकारेण 
शरीरे भगवच्छरोरे स्तृयमाने5पि स्तुतिविषयतां नीयमानेडपि तीर्थकरकेवलिपुरुषस्थ भगवत्तीर्थकरकेव- 
लिन: पुरुषस्यात्मनस्तदधिष्ठात॒त्वेषपि तस्मिन्‌ शरोरे स्थितिमस्वेषि सुस्थितसर्वाड्गलावण्यादियुणाभावा- 
त्सुस्थितसर्वाड्गलावण्यादिगुणानां भगवदात्मना तादात्म्याभावात्तवात्मन्यसद्भावात्तत्स्तवनं॑ भगवदात्म- 


ह्तवन न स्यान्न भवेत्‌ । 


दीकार्थे-- उस प्रकार हि- 


कलशार्थ- जो हानिवद्धिरहित होता है, जिसके सभी अवयव विकाररहित और सुडोल होछे हैं, जिस में 
सातिशय और स्थाभाविक लावण्य होता है और क्षोभरहित सागर के समान अनाकुल होता है ऐसा भगवान्‌ जिनेन का 
उल्कृष्ट रूप सर्वोत्कृष्ट है। (ऐसे इस जिनेन्द्रकप को नमस्कार हो । ) अथवा ऐसा परभ उत्कृष्ट जिनेख का रूप 
क्षोमरहित महासागर को मानो जीत रहा है-उसको पराभूत कर रहा है । (ऐसे इस जिनेद्धरूप को नमस्कार हो। ) 
इसप्रकार जब शरीर की स्तुति की जाती है तब तीयंकरकेयवलिभगवान्‌ की आत्मा उस शारीर में स्थित 
होनेपर भी उस शरीर के साथ संयोगसबध को प्राप्त हुई होनेपर भी उस परम आत्मा में सुस्थितसवर्गित्व, लावण्य 
आदि गुणोका (उन गुणों का आत्मा के साथ तादात्म्यसबंध न होनेसे) उस आत्मा में अभाव होने से उसकी स्तुति 
नहों हो सकती । 


विवेचन- कोट, उपबनराजी और खातक (खाई) आदि के चर्णन के द्वारा किये गय रर्णन से नगर का हि, 
वर्णन होता है; क्यों कि उतका नगर के साथ घनिष्ठ सबंध होता है। उनके वर्णन से राजा का बर्णल हो हि नहीं सकता 
फिर भले हि वह उस नगर का शासक क्यों न हों । कोट आदिक वर्णन से शासक राजा का वर्णन न होने का कारण 
उनका राजा के साथ घनिष्य अर्थात्‌ तादात्म्प्ररूप सबंध न होना । जिसप्रकार नगरी के वर्णन से राजा का वर्णन नहीं 
हो सकता उसीप्रकार द्रीर के स्तवन से शरीर के साथ सयोगसबश् को प्राप्त हुई आत्मा का स्तवन नहीं हो सकता । 
सुस्यतसर्वागत्व, लावण्य आदि गुणों का सब शरीर के साथ अभेल होनेसे उन गणों की स्तुति होती है, उनकी आत्मा 
की स्तुति नहीं होती; क्यो कि लावण्यादिगुणों का भगवान के शरीर के साथ अभेद्य सबध होता है-उनकी आत्मा 
के साथ नहीं । इससे स्पष्ट हो जाता है कि आ:(पक के द्वारा आत्मा और शरीर की एकता फी-नाक/्व्यत्व की 
सिद्ध करनेके (:७ दी गयी युूक्ति क। परिहा: + गया हे। कहनेका भाव यह है कि एकत्व छी सिद्धि ताइात्प्य से 
होती है-मंप्राग था ससलेंब से नहीं होती । दो लिन्न द्रव्यो की सरिवष्टावस्था होनेपर भी दोनों का एकवस्तुत्व सिद्ध 
नही होता, क्यों कि दो ब्रत्यों के स्वभाव (भन्ननिन्न होगे ह और एक प्रब्य अपने स्वभाव को छोडकर-उसकय परि- 
त्याग कर अन्य द्रव्य के रवभाव को स्वोकार नही करता। आत्मा का जो ज्ञानरूप स्वभाव है उसे छोडकर यह्‌ 
अन्यव्रब्य के स्वधाव को स्वीकार नहीं करता । अब थात्मा अपने ज्ञानऊूप स्वभाव को लिलाजलि देकर अन्यद्रध्य के 
स्वभाव को कंदाप स्वीकार नहीं करती । जब कौतसा भी द्रव्य अपने स्वभाव का त्याग हि सही करता और अन्य- 
ब्रव्य के स्वभा। को स्त्रीकार नहीं करता तब दो द्वव्यों का एकबस्तुन्व कैसे हो सकता है ? वो या अनेक द्रध्यो की 
सि*; अवस्था में भें कौनसा भी उव्य जब अपने स्वप्नाव को छोडता नहीं तब हि उनके मौठम से तोसरी अवस्था 
हो सकती है। आत्मा ओर दरोर के संयोग से जो अवस्था उत्पन्न होती है वह न फेंवल जीवस्वरूप हि होती है और न 
केचल पुद्गरूस्वरूप है होती है । बहु तो उन दोनों की सयकतावस्था है । इस सयुक्त अवस्था में न जीवने अपने 
चेतनस्वभाव का त्याग किया हुआ पाया जाता ह॑ और न प्रुदूयल ने भो अपने अचेतन स्वभाव का त्याग किया हुआ 
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पाया जाता है । हससे स्पष्टरूप से प्रतीत होता है कि जीवगृण से जीव का हि और पुद्सलूगुण का पुदृगल से हि 
सावात्म्य होनेसे शानगुण से पुदू्यल का बोध ओर मचेतनत्व से जीव का बोध जब होता हि नहीं तब शरीरगुण की 
स्सुलि से आत्मा की स्तुति कंसे हो सकती है ? जब दोनों के स्वन्नाव में भेद है तो दोनों का सर्वथा एकबस्तुत्व सिद्ध 
करना अम्ति और जरू का एकवस्तुत्व सिद्ध करनेके समान है । 


अथ निशचयस्तुतिमाह । तत्न शेयज्ञायकसडकरदोषपरिहारेण ताबत्‌- 

अब निशलयनय की दृष्टि से तोथेंकरकेवलिभगवान्‌ की आत्मा को स्तुति किसतरह हो सकतो 
हैं यह बताते हूँ । वहां ज्ञेयों का अर्थात्‌ संपूर्ण इंद्रियों के विषयों का और ज्ञायक का अर्थात्‌ ब्रब्येद्रियों 
आर भावेंद्रियों का आत्मा के साथ होनेवाले संयोगरूप दोष का परिहार करके भगवान्‌ को आत्मा 
को स्तुति किसप्रकार होती है यह बताते हे-- 


जो इंदिये जिणित्ता णाणसहावाधिओं मुणदि आदं | 
ते खलु जिदिंदिय ते भणंति जे णिच्छिदा साहू ॥ ३१॥ 


यः इन्द्रियाणि जित्वा ज्ञानस्वभावाधिक जानात्यात्मानम्‌ । 
त॑ं खल जितेन्द्रियं ते भणन्ति ये निश्चितताः साधवः ॥३१॥ 
अन्वयार्थ- ( यः ) जो ( इन्द्रियाणि ) द्रव्येद्रियों को, भावेंद्रियों को और उनके विषयों को 
(जित्वा) जीतकर (ज्ञानस्वभावाधिक) शुद्ध ज्ञानचेतनागुण से परिपूर्ण (आत्मानं) शुद्ध आत्मा को 
( जानाति ) जानता हैं-उसका अनुभव करता हैं ( तं॑ ) उसको ( ये निश्चिताः साधवः ) जो साधु 
निश्चयतयालबी होते हे (ते) वे (खल॒) रपष्टरूप से (जितेन्द्रियं) जितेन्द्रिय (भणन्ति) कहते है । 
आ. रु्या- यः खल निरवधिबन्धपर्यायवश्नेन प्रत्यस्तमितसमस्तस्वपरविभागानि 
निर्मल भेदाभ्यासकौशलोपलब्धान्तःस्फुटातिसुक्ष्मचित्स्वभावावष्टम्भबलेन दरीरपरिणामा- 
पन्नानि द्रव्येन्द्रियाणि, प्रतिविशिष्टस्वस्वविषयव्यवसायितया खण्डशः आकषेन्ति प्रतीय- 
मानाखण्डकचिच्छक्तितया भावेन्द्रियाणि ग्राहबग्राहकलक्षणसम्बन्धप्रत्यासत्तिवद्ञेन सह 
संविदा परस्परमेकीभूतानि तर, चिच्छक्ते: स्वयसेवानुभूयसानासझगतया भावेन्द्रियावग- 
हथमाणान्‌ स्पर्शादीन्‌ इन्द्रियार्थानू च सर्वथा स्वतः पथककरणन बिजित्य उपरतसमस्त- 
शेयज्ञायकसडः करदोषत्वेन एकत्वे टडः कोत्कोर्ण, विव्वस्याप्यस्योपरि तरता प्रत्यक्षोद्योततया 
नित्यं एवं अन्तः प्रकाशमानेन अनपायिना स्वतःसिद्धेन परमार्थशता भगवता ज्ञानस्वभावेन 
सर्वेभ्यः द्रव्यान्तरेभ्य: परमार्थतः अतिरिक्त आत्मानं सज्चेतयते स खल जितेन्द्रियों जिनः 
इति एका निशचयस्तुतिः ॥॥ 
ते. प्र- यः जीवः खल निशचयतों निरवधिबन्धपर्यायवश्नेनानादिबन्धपर्यायसामथ्येन । अवधें: 


कालस्य पूर्वेसर्यादाया निष्कान्तो निरवधि: । अनादिरित्यथ: । निरवधिश्चासो बन्धरपर्यायदच निरवधि:- 
बन्धपर्याय: । तस्म वशेन सामर्थ्येन। प्रत्यस्तमितसमस्तस्वपरविभागानि विनष्टनिखिलेन्द्रियस्वपर भेदानि 


३०७० श्रोऋषसनाथविगंदरजेनग्रधप्रकाशनसंस्थाया: 


विनष्टसंयुक्तेन्द्रियस्वपरपुथग्भावानि वा। प्रत्यस्तसितो विनष्ट: समस्तानां निखिलानां व्वव्येन्द्रिया 
कर्मोदयवज्ञात्समस्तानामसात्मना संयोगमापच्नानां वा व्रव्येन्द्रयणां स्व॒तो जीवात्परमिति विभागों भरे 
येषां तानि प्रत्यस्तमितसमस्तस्वपरविभागानि । यद्वा समस्तयोः कर्मोद्यवरात्संयुक्तयो: स्वपरयोरात 
व्रव्येन्द्रिययोविभागो भेद: समस्तस्वपरविभाग: । प्रत्यस्तमितोःभावमापन्न: समस्तस्वपरविभागों ये 
तानि। निर्मलभेदाभ्यासकोशलोपलब्धान्तः:स्फुटातिसुक्ष्मचित्स्वभावावष्टम्भबलेन निर्दोषस्वपरविभा 
विन्तननेपुण्यप्राप्तान्तविशदेन्द्रियागोचर चेतन्यस्व भावावलम्बनोपजातसामश्येन । निर्मलो निर्दोषो भेद 
भ्यासः स्वपरभेदस्याभ्यास: पौन:पुन्येन चिन्तन निर्मलभेदाभ्यास: । तत्र कौशल नंपुण्यम्‌ | तेनोपलब। 
प्राप्तोषन्तःस्फुटाया अन्तविशदीभूताया अतिसुक्ष्माया इन्द्रियाग्राह्मायाश्चितर्चेतनस्पात्मनो यः स्वभ 
वस्तस्यावष्टम्भेनालम्बनेनोपजातेन बलेन सामर्थ्येन । शरीरपरिणामापन्नानि शरीरात्मकपर्यायं प्राप्त 
नि ब्रब्येन्द्रयणि । प्रतिविशिष्टस्वस्वविषयव्यवसायितया विभिन्नस्वस्वश्षेयविषयनिशचायकत्वे 
प्रतिविधिष्टा अन्योन्यश्तिन्ना स्पर्शरसगन्धवर्णशब्दा स्थवे स्‍थवे स्वकीया स्वकीया. विषय 
जेयानि । तेषां व्यवसाधितयवा निश्चायकत्वेन ज्ञायकत्वेन खण्डशो विभागेनाकर्षनि 
गृहूणन्ति जानस्ति । निशचयतयेतन. ज्ञानस्यथाखण्डत्वेषपि. विषय भेदाज्ज्ञानभेदाज्ञञा 
खण्डितमिय भवति, परमार्थतस्तत्खण्डितत्वस्थासम्भवात्‌ ।  प्रतीयमानाखण्डकचिच्छक्तितय 
ज्ञानस्यानुभवगोचरो भवदखण्डेकचेतन्यशक्तित्वेन । प्रतीयमानानुभवगोचरी भवन्त्यखण्डंकाउसम्पृक्त 
परभावत्वाह्िमंला चिच्छक्तियंस्थ तत्‌ प्रतीयमानाखण्डेकशक्ति ज्ञानम्‌ । तस्य भाव: प्रतोयमानाखण्ड 
कचिच्छक्तिता । तया । भावेन्द्रियाणि क्षायोपशमिकज्नानरुपाणि । ग्राह्मग्राहकलक्षणसम्बन्धप्रत्यासत्ति 
वशेन सेयशायकरूपसम्बन्धात्मकसब्लिकर्षबलेन । ग्राह्मं ज्ञेयं ग्राहक ज्ञायकं चर ग्राह्मग्राहके । ते एव 
लक्षण रूप यस्थ सः। स चासो सम्बन्धरच । स एव प्रत्यासत्ति: सन्निकर्ष. । तस्य वशेन बलेन । सह 
संविदा ज्ञानन साक॑ परस्परमन्योन्यमेकीसूतान्यभेदत्व प्राश्तानि । ज्ञानेन सहैकोभय परस्परभेद॑ परि 
हृत्येकीभाव॑ गतानीत्यर्थ । चिच्छक्तेरचंतन्यस्वभावस्य  स्वयमेवानभ्यमानासडझःगतयानभवगोचरी- 
क्रियमाणपरद्रव्यसम्पर्कविकलतया । अनुभूयमानोष्नुभवगोचरीक्रियमाणो5सड-ग: परद्रव्यसस्पर्कवेकल्य॑ 
यस्या: साउनुभूयमानासडइगा । तस्या भावस्तया । भावेन्द्रियावग॒ह्ममाणान्भावेन्द्रिये रवगम्पमानान्स्पर्शा- 
दीनिन्द्रियार्थानिन्द्रियविषयाइव सर्वथा सर्वप्रकारेण स्वतः स्वात्मन: स्वचिच्छक्तेवा पथककरणेन 
विभंजनेन विजित्याभिभूयोपरतसमस्तज्ञेयज्ञायफकसड्करदोधत्वेन-उपरतो विरतः समसस्‍्तानां ज्ञेयानां 
स्पर्शादिपज्चेस्द्रियविषयाणां ज्ञायकानां च॒ स्पशेनादिद्रव्येन्द्रियभावेन्द्रियाणंं सहकरो जोवेन सह सम्बन्ध 
एव दोषों यस्मात्‌ । तस्प भाव: | तेन । एकत्वे परद्रव्यसम्पकंविकलत्वे टड़कोत्कीर्ण निह्चलम । 
टड्केन ब्रइचनेनोत्कीर्ण वकर्ण टड्कोत्कीणेमिव टड्कोत्कीणंसू । यथा टड्कोत्कोर्ण किमपि वस्तु निशचल 
तिष्ठति तथा स्वस्वरूपे नि्चल स्थितमिति भाव: । विश्वस्याप्यस्योपरि तरता स्वस्वभाव परित्यज्य 
विश्वस्थनिखिलवस्तुस्वरूप रपरिणममानेन प्रत्यक्षोद्योततया साक्षाज्जञानप्रकाशात्मकत्वेन नित्यमेवाबि- 
स्छिन्यमेबान्तःप्रकाशमानेनान्तःप्रकटी भवतानपायिनापायविकलेन । अविनइवरेणेत्यूथ: । स्वतःसिद्धेन 
केनापि निमित्तेनानुत्पादितत्वादृत्पादविकलेन परमार्थलता परमार्थतः शद्धनिश्ययनयेन सता सद्रपेण 
भगवता कल्याणिना ज्ञानस्वभावेन हेतुभूतेत सर्वेभ्यो द्रव्यान्तरेभ्यः सर्वेभ्यय्चेतनाचेतनान्यद्रव्येभ्य 
परमाथतः बस्तुत:। शुद्धनिश्चयनयनेत्यर्थ:। अतिरिक्त विभिन्नमात्मानं संचेतयतेःनुभवति स खलु 


समयसार: ३०१ 


जितेच्रियो जिन इस्पेका नि३चयस्तुति:। अयमत्र भावा्थ:-निर्दोषे स्वपरभेदस्य पौन:पुन्येन चिन्तने य- 
त्कौशलं तेनोपलब्धस्थान्तविशवस्पातिसुक्ष्मचित्स्यभावस्पावलम्बनेन द्रव्येन्द्रियाण्यात्मतः पृथक्करणेना- 
सिभय,शेयार्थगतान्योन्यभिन्नान्स्थीयल्वीयविषया न्खण्डशो विज्ञाय शञानसण्डत्वमितान्यपि क्षायोपश सिकाख- 
ग्डज्ञानेन तादात्म्यसापश्चान्योन्यमेकीभतानि क्षायोपशसिकज्ञानस्वरूपाणि भावेन्द्रियणि पारिणामसिक- 
भावात्मकशुद्धात्मस्वभावभूतादखण्डकक्षायिकज्ञानादुभेवज्ञानबलेन . क्षायिकज्ञानस्याखण्डेकचिच्छक्तिरू- 
पत्वाद्‌ विश्लिष्य, भावेन्द्रियाणि गम्यमानान्स्पर्शादीनिन्द्रियविषयभूतानर्थाइच चिच्छक्तेरनुभूयमानया 
नि:ः:सझूगतया विभिद्य विजयनादात्मानं यः सझ्चेतयते स एवं परमार्थतो जितेन्द्रियो जिन इत्येका 
निदचयस्तुतिरिति । 


टीकार्थ- जो अनाविबन्धपर्याय की सामथ्य से जिन आत्मा के साथ संयकक्‍त हुई इंद्रियों को अपनी अपने से 
भिन्नरूप आत्मा से जो विभिन्नता होती है बह जिनकी नष्ठ होगयी होती है शरीरपरिणामरूप द्रव्येन्द्रियों को स्वप- 
रमेंद के निर्दोष अभ्यास से-बार बार चितन करनेसे प्राप्त हुए तेपुण्य से प्राप्त हुए अंलरंग में स्पष्ट बने हुए अति- 
सुक्ष्म ऐसे चेतन्यस्वभाव का अवलंब करनेसे प्राप्त हुई सामर्थ्य के द्वारा, परस्परभिन्न अपने अपने विषयों की 
( ज्षेयार्थों की ) निशचायक होनेसे अपने अपने विषयों को भिन्नभिप्नरूप से खंडशः जाननेवाली, पग्राह्मग्राहकस्वरूप 
संबंधरूप सांनिध्य के कारण ज्ञान के (क्षायोपशभिकज्ञान के) साथ एरस्पर एकरूप बनो हुई भावेन्द्रियों को जिसका 
अनुभव किया जाता है ऐसी अखंड एक चेतन्यशक्षित के द्वारा और भावेन्द्रियों के ढ्वारा जाने जानेवाले स्पर्शादिरूप 
इन्द्रियों के विषयों को चिच्छकति की-सानशक्ति की स्वयं आत्मा के हारा अपने अनुभव का विषय बनायी जाने- 
बाली असंगता से-परद्रव्यसंपर्क रहित होनारूप स्वप्नाव के द्वारा सर्व प्रकारों से अपने से पृथक-भिन्न कर फे जीत 
कर समस्त ज्ेय का अर्थात्‌ पर्वेद्रियों के विषयो का और ज्ञायक का अर्थात्‌ द्रव्यन्द्रियों और भावेन्द्रियों का आत्मा के 
साथ के सबधरूप दोष का अभाव हो जानेसे अपने एकत्व में-परद्रव्यसपर्करहित होनेके कारण व्यक्त हुई एकता में 
टाकी से उत्कीर्ण किये गये पदार्थ के समान नित्य स्थिर रहनेवालं, इस ससार के सभी पदार्थों के स्वरूप से परिणत न 
होनेवालं-उनके बाहर रहनेबाले, साक्षात्‌ प्रकाशरूप, अविच्छिन्नक्प से अंदर प्रकात्रमान होनेवाले, अविनश्थरः 
स्वतःसिद्ध, वस्तुतः सद्बप, अनन्तसुखरूप या अत्यंत उत्कृष्ट ऐसे ज्ञानात्मक स्वप्ताव के द्वारा सभी अन्यद्रब्यों से पर- 
मार्थतः-वस्तुत: भिन्न आत्मा का अनुभव करता है बह परमार्थतः जितेन्द्रिय है-जिन है। यह एक निशचचयनय की 
दृष्टि से (भगवत्तीथंकरकेवली को) स्तुति है । 


विवेचन- इस गाथा की टीका का अभिप्राय व्यक्त करनेके लिए द्रव्येन्द्रिय और भावेन्द्रिय का स्पष्टीकरण 
किया जाता है | महाशास्त्र तत्त्वाथंसूत्र में “निर्वृत्यपकरणे व्रब्येन्द्रियस! इस प्रकार द्रव्येन्द्रिय का स्वरूप बताया है । 
निर्वेलि और उपकरण द्रग्येन्द्रिय का स्वरूप है। कम के ह्वारा जो निष्पादित की जाती है उसे नियुक्ति कहते है । 
पह बाह्य और अधभ्यतर भेद से दो प्रकार की है । उत्सेधांगुल के असख्येय भागप्रमाण आत्मा के प्रदेशों का विशिष्ट 
अक्षु आवि हृद्वियों फे आकार और प्रमाण के रूप बन जाना हि आश्यन्तर निर्वुत्ति है। नामकर्म के उदय से घिल्वि- 
हटरचनारूप विशिष्ट अवस्था को प्राप्त हुआ इन्द्रियसज्ञा को धारण करनेबाला जो पुद््‌गली का प्रचय होता है उसे 
बाह्मनिवृत्ति कहते है। जो निर्वृत्ति में सहायक होता है उसे उपकरण कहते है। यह उपकरण भी बाह्य और 
आशभ्यतर भेद से दो प्रकार का है। पक्षपुट आदि बाह्य उपकरण है और आख के क्ृष्णमडल आदि आभ्यतर उपकरण 
हैं। आत्मप्रदेशों की विशिष्ट अवस्था और पुद्‌गलप्रचय की विशिष्ट अवस्था सिलकर द्रव्येन्द्रिय बनती है। यहपि 
द्रव्येरिद्रधरचना के साथ आत्मप्रदेशों का सबंध है तो भो यहापर पुद्गलप्रचयों की हि प्रधानता है; क्यों कि यहांपर 
आत्मप्रवेशों का सबंध वच्येन्द्रियों की निभ्निति के अबसरपर हि पाया जाता है। मृत्युके बाद आत्मा का वारीर से 
ववियोजन होनेपर भी जय द्रव्येंद्रियों का अभाव नहों होता तब आत्मा का द्रव्येन्द्रियों के साथ सर्वथा सबध मानना 
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डीक नहीं । कहनेका भाव यह है कि प्रधानता से द्रब्ये स्त्रियां पौदूगलिक हैं, फिर भले हि उनको उत्पलि में जोष के 
विभावभाव नि्मित्तकारण पड़ते हो और उनके साथ आत्मा का संयोगसंबंध हो । स्पर्श, रस, गंध और बर्ण ये पुद्णर 
के धर्म हैं और इनका अस्तित्व द्रव्येश्ियों में भी पाया जाता है । अतः वब्येन्द्रियां पुद्यलकूप मानना हि उचित है । 

'लब्ध्युपयोगो भावेन्द्रियम' यह भावेत्धिय का स्थरूप तत्त्वायंसूत्र में पाया जाता है। भावेन्दिय लबग्धिकूप 
और उपयोगरूप हैं। इन्द्रियनिवुंत्ति के कारणभूत शानावरणकर्म के विशिष्ट क्षयोपश्म को लब्धि कहते हैं । 
शानावरणकर्म के क्षयोपश्म के बिना व्रव्येखिय को निुत्ति कदापि नहीं होती । शानावरण के विशिष्ट क्षयोपश्म से 


उत्पन्न होनेबाला आत्मा का जो विशिष्ट परिणाम उसे उपयोग कहते हैं। ज्ञानावरणकर्म के विश्विष्ट क्षयोपशस की 
प्राप्तिक्प लब्धि अर्थग्रहण की वाक्ति हि है। अर्थग्रहण के व्यापार-क्रिया को उपयोग कहते हैं । कहने का भाव यह्‌ 


है कि अर्थग्रहणशक्ति को लब्धिस्वरूप भावेन्रिय कहते है और क्षायोपशमिफ ज्ञान के अर्थग्रहणक्रिया को उपयोग- 
स्वभाव सावेन्द्रिय कहते हैं । 'पदि अपने विषय का ग्रहण करनेमें प्रवृत्त हुए क्षायोपशमिक ज्ञान को हि उपयोग कहा 
गया तो वह ग्रहणक्रिया में व्यापृत ज्ञान इंद्रिय का फलरूप होनेसे इंद्रिय नही कहा जा सकता” ऐसी शंका उपस्थित 
की जा सकती है । इसका समाधान निम्नप्रकार है। कारण का धर्म कार्य में भी पाया जाता है । अग्नि का प्रकाश- 
कस्व-धर्म अग्नि के कार्यरूप-परिणामरूप प्रदोष में भरी पाया जाता है ! इद्रियों का अथंप्रकाशकत्वरूप धर्म उसका 
कार्य जो क्रियारूप उपयोग उससे भी यदि पाया गया तो किसी प्रकार से हानि नहीं है। दूसरी बात यह है कि 
क्षायोपश सिकशानरूप उपयोग जब अधंक्तिया में साधकतम साधन पडता है तब हि उसे करण-हन्द्रिय कहते है-अन्य 
प्रकार से नहीं | 

यह इन्द्रियां इन्द्रियवान्‌ आत्मा से कथंचित्‌ भिन्न भी है और कथंचित्‌ अभिन्न भी है । यद्यपि शुद्धदरव्या- 
थिकनय की दृष्टि से आत्मा इन्द्रियरहित है तो भी बन्धर्पर्याय की अपेक्षा से वह इच्द्रियसहित भी है। बन्धपर्थाय 
में आत्मा का स्वभाव अविकल नहीं होता; क्‍यों कि उस अवस्था में अविकलता का विरोधी कर्म विद्यमान रहता 
है । बन्धपर्याय में आत्मस्वरूप में विकलता होनेपर भी उसका सर्वथा अभाव नहीं होता । वह किसी न किसी 
अवस्था में घिकलता होनेपर भी जरूर विद्यमान होता है । सेन्द्रिय अवस्था में भावेन्द्रिय की अपेक्षा से आत्मा के 


स्वभावभत ज्ञान की क्षायोप्शभिक अवस्था होती है । बन्धपर्याय में भावेन्द्रिय' उपयोग को कदापि छोड़ती नहीं । 
इसलिये जोव के लक्षण की अपेक्षा से इंद्रियां इंद्रियवान्‌ आत्मा से कथबित्‌ अभिन्न है । इंद्रिया इन्द्रियवान्‌ आत्मा से 


सर्वेथा भिन्न सानी गयो तो घट और इन्द्रियां स्वंथा भिन्न होने से जिसतरह़ घट सर्वथा इन्द्रियों से रहित होता है 
उसीतरह आत्मा भो सर्वथा इद्वियों से रहित साननी पड़ेगी जो को ठीक नही है; ब्रधपर्याय में आत्मा सेद्रिय होती 
है फिर भले हि शद्धपर्याय मे बह निरिन्द्रिय हो। हा, इद्रिया आत्मा से कथचित भिन्न भी हे, क्यो कि पांचो 
इन्द्रियों में से किसी एक इद्विय की निवुत्ति होनेपर भो, आत्मा का अस्तित्व पाया जाता है और आत्मा का शरीर 
से वियोग होनेपर भो इंड्रिया बनी रहतो हे-उनका अभाव नहीं होता । जीव की एफेद्रिय पर्याय में रसनेन्द्रियादि चारों 
इंद्रियों का अभाव होनेपर भो उस पर्याय में आत्मा का अस्तित्व पाया जाता है । दूसरी बात यह भी हे कि पर्याय 
और पर्थायी में जब भेद की विवक्षा होती है तब इद्रियां और इंद्रियवान्‌ आत्मा में भेद होता है । 

यह संसारी आत्मा अनादिकाल से कर्मबद्ध है। जब उस आत्मा का नामकर्म उदय में आता हे और 
झानाथवरणकर्म का क्षयोपश्म होता है तब द्रव्यरूप इद्रियो की रचना होती है और आत्मा के प्रदेश ज्ञानावरण कर्म के 
क्षयोपशम से इद्रियरूप से परिणत होते है अर्थात्‌ बाह्याभ्यंतरनियृचिरूप और बाह्याध्यतर उपकरणरूप इद्रिया कन 
जाती है । दर्व्येंद्रियां पुदुगलप्रचयरूप होती है । अनादिकाल से आत्मा के पीछे पड़े हुए सोहुकर्म के उदय से द्रब्पेद्रियो 
के विषय में स्व और पर का विभाग अर्थात्‌ आत्मा और पुद्‌गल कौ-द्रव्येद्रियों की विभिन्नता बिलकुल नष्ट हो गयी 
है । इन व्रव्येंद्रियों को आत्मा से अछग करनेका एक साधन है और वह है आत्मा का घिःस्वभाव । आत्मा चैतस्यस्वभा- 
बयाली है और पुद्गलप्रचयरूप द्रव्येंद्रियां अचेतन हे-जडस्वभावबाली हँ-यह चेतन्यस्वभाव अत्यंत सुक्ष्म है; शयों कि वह 
जिस जोच को भवज्ञान प्राप्त नहीं हुआ होता उस जीब के हारा जाना नहीं जा सकता । आत्मा और पुद्गलप्रचयरूप 
इंव्रियां लक्षणभेद से भिन्नभिन्न है ऐसा बारबार किया जानेबाला जो चितन उससे प्राप्त होनेवाली निपुणता से अत्यंत 


समयसार: । ३०३ 


स॒क्ष्म चित्स्वभाव अंतरंग में प्रकट हो जाता है । अंतरंग में प्रकट होनेबाले इस अत्यंत सुक्म चित्स्वनाव के बल से 
हि इब्येन्द्रियां आत्मा से पृथक करके जीती जा सकती हे; अन्यथा जीतो नहीं जा सकती । 

भावेंदियां उपयोगस्वथभाव और रूब्धिस्वभाव होती हे । शास्त्रकारों ने उपयोग का लक्षण “अर्थप्रहणव्यापार 
उपयोग' ऐसा किया है । शेयपदार्थों को जानने की जो क्रिया होतो है उसे उपयोग कहते हे । भावेन्द्रिया उपयोग- 
स्वभाव तय कही जाती हे जब कि वे पदारयों को जानने की क्रिया करती हे। ज्ञायकरूप भावेन्द्रियां क्षायोपशामिक 
शानरूप होनेसे वे केवलज्ञान को तरह सभी पदार्थों को उनकी अनंत पर्यायो के साथ युगपत्‌ नहीं जान सकती । 
पांचों इद्रियों में से किसी भी एफ इंद्रिय में ऐसी शक्ति नहीं है कि जो अवशिष्ट चारों इंद्रियों के विषयो को ग्रहण कर 
सके । यदि उसमें ऐसी शक्ति होती तो अवशिष्द चारों इंद्रियां विफल बन जाती । जेयरूप पुदूगल पदार्थ जो हैं यह 
स्पर्श, रस, गंध और वर्ण इन धर्मों से युक्त होता हैँ । इनमें से स्पर्श को प्रहण स्परशंनेन्द्रिय करती हैँ, रस फो रसनें- 
द्विय ग्रहण करती है, गंध को घाणेंद्रिय ग्रहण करती हैँ और वर्ण को नेत्रेंद्रिय ग्रहण करतो है ! इसतरह शेयरूप 
पुद्गल फो ग्रहण करते समय चारो इंद्रियों को उपयोगयुक्त होना पडता है और प्रत्पेक इंद्रिय पुद्गलद्रध्य को 
अद्वरूप से ग्रहण करती है । दूसरी बात यह है कि इद्वियां शेय पदार्थ के वर्तमान पर्याय को ग्रहण करती है । उसके 
झूत ओर भायी पर्यापो को जानने को सामथ्यं उत्तमें नहीं है। भतः भावेन्द्रिया शेय पदार्थों को खडशः जानती है 


जिससे ज्ञान भी व्यवहारनय की दृष्टि से खंडरूप बन जाता है। ऐसी खडज्ञानरूप भावेन्द्रियों को जीतनेका एक हि 
साधन है और वह है अखड़ एक चतन्यशक्ति । चेतन्यशक्तित अखंड और एकरूप होनेसे और भार्वेद्रया खडरूप और 


अनेकरूप होनेसे भावेंद्रिया। शुद्धच॑तन्यशक्ति से भिन्न है। अतः उनको चैतन्यशक्ति से अलग करना हिं उनको जीतना 
है । ये भावेन्द्रियां ग्राह्मयग्राहुकरूप संबंध के ज्ञान से ज्ञान फे साथ मिलकर आपस में मिलकर एकरूप बन जाती है 
और खडरूप होनेपर भी वस्तुतः एकरूप है। यद्यपि खंडज्ञानरूप बे इंद्रिया क्षायोपशमिकनज्ञानसामान्य के साथ मिल 
जाती है तो भी वे असंड और एफरुूप शुद्धश्ञान से परमार्थतः भिन्न हि हैं; क्यो कि शुद्धज्ञान क्षायिक ज्ञान है । 
कहनेका भाव यह है कि यद्यपि भावेंद्रिया क्षायोपशमिक ज्ञानरूप है तो भी और ज्ञानसासान्य की दुष्टि से शुद्धज्ञान- 
जातीय हैं तो भी वे क्षायोपहमिक होनेके कारण समल होनेसे निर्मल शुद्धत्ान से भिन्न हैं । अतः उनको शुद्धचेतन्य- 
शक्ति से अर्थात्‌ शुद्ध आत्मा से अलग करना हिं उनको जीतना है । दूसरे शब्दों में ऐसा कहा जा सकता हे कि 
अर्थगह्ृणशक्ति फी अपेक्षा से धार्येद्रियां ओर शुद्धश्नात कथच्ित्‌ एक हे, क्‍यों कि श॒द्धज्ञान में भो अरथंगहणशक्ति 
सोजूद हे । आायोपशमिक ज्ञानरूफ भावेद्रियां और जुद्धज्ञाव इनकी अर्थग्रहणशक्तिया परस्परमिन्न हे; क्यों कि 
भावेदद्रयों की अर्थप्रहूणदाक्ति विकल होतो हे और शुद्धचेतन्य की अर्थग्रहणशक्ति अविकल होती हे । साराह्य ज्ञान- 
रूप भार्वेद्रिय! और शुद्धदेतत्य इनकी अर्थग्रहणशक्तियों में विभिन्नता होनेसे भावेद्रियां शुद्ध चेतन्य से अवश्यमेव भिन्न 
साननी पडली है । अत भववेंद्रियों को शुद्धचेतन्य से पृथक्‌ करना हि उनको जीततनः है । 

स्पर्ण, रस, गध और वर्ण ये पुद्गल के धर्म है और दाब्द पुद्गल की पयाये हे। स्पर्नेंद्रिय का विषय स्पर्श है, 
रन देय का विषय है रस, घाणेद्रिय का सिबय है गध, नेत्रेन्द्रिय का विषय हैँ रूप और शआओजनेन्द्रिय का विबय 
है शब्द । यद्यपि भार्वेद्रियां इन अपने अपने बिफयों को भ्रहण करती हे तो भी उनका जेयपदार्थ के स्प्नाव की 
अपेक्षा से ओर व्यक्तिमत्व की अपेक्षा से जिनका असगपन-परद्र॒व्य के और पररूप पर्याय के सबंध से रहितपन-स्वयमेतर 
अनुसव में आता है इसलिये चैतन्यशक्ति से वे अवदय निन्न हे। इद्वियप्राहय शेयपदार्थ जड-अचेतन होनेसे उपयोगस्वरूप 
चतन्यदक्ति के साथ वे एकरूप नहीं हो सकते । चेतन्यशक्ति श॒द्धनिद्वयनय को दृष्टि से एकमात्र होनेसे बह भिन्न- 
स्वभाववाले ज्ञेयपदार्थों को अफनेसे सिलने हि नहीं देती । अतः भावेंद्रियों के विधयभूत स्पशादिकों को ज्ञानस्वभाव 
आत्मा से सर्वथा जुदा कर देना उनको जोतना हे । 

इसतरह्‌ भिन्नस्वभाववाली द्रव्यन्द्रियो, भावेन्द्रियों और उनके विषयों को चतन्यस्वरूप आत्मा से स्वंधा 
अलग कर जीत छेनेपर समस्त शेयरूप पदार्थ और ज्ञायकरूप द्रव्येद्रिया और भावेंन्द्रिया इनका आत्मा के साथ 
संकर-संघोग-मंदंध छुट जाता है और आत्मा शुद्धज्नानधनेकस्वभाव के कारण एकरूप बन जाती हैं। इतको जोतने- 
वर यह आत्मा टांकी से पत्थर मे उत्कीर्ण की गई मूति जिसबरह एकाकार हि रहती है-उसमे फरू नहं। होता 


ह०्ड थीऋवसनाथदिशंबरजेनग्रंथप्रकाशनसंल्थाया: 


उसीतरह एकाकार-शुद्ध-एकमात्रस्वभाववाली होकर रहतो है। विध्व के भी उपर तरनेवाले अर्थात्‌ शेयों के साथ 
छकरूप न होनेवाले, प्रत्यक्ष उश्चोतरूप-प्रकाशस्वभाषवाला होनेसे अंतरंग में नित्य प्रकाशमान, अविनद्वर, स्वतःसिद्ध 
और परमा्थरूप ऐसे सगवान्‌ ज्ञानस्वभाव से एकत्व के विषय में टंकोत्कीर्ण अपनी आत्मा को जो सभी भिन्न पदार्थों 
से ययार्थरूप से अलग समझता है बहि निदचय से जितेंद्रिय-जिन है। यह एक निश्चयस्तुति हुई । 
शानस्वभाव यश्यपि विद्रव के संपूर्ण पदार्थों को जानता है तो भी वह झेयरूप कदापि नहीं बतहा * वह 

प्रत्यक्षप्रकाशरूप है । प्रकाशरूप होनेंसे अंतरंग में बह प्रकाशमान होता है । जीव की किसी भी अवस्था में उसका 
नाश नहीं होता। यह किसीके हारा निभित नहीं है। अतः बह स्वतःसिद्ध है। उसका अस्तित्व परमार्थ से है अर्थात्‌ वहेँ 
सात्र आप्रासात्मक नहीं है और न पर्याय के समान विनइवर है। ऐसा ज्ञान हिं आत्सा का स्वभाव होनेसे आत्मा 
अन्य पदायोंँ से जुदी है। क्षायोपशसिक ज्ञान क्षायिकज्ञान से सिन्न होता है। अतः वह क्षायिकन्नान के साथ 
क्षायोपहामिकरूप से एकरूप नहीं हो सकता 

अथ भाव्यभावकसदःरदोषपरिहारेण- 

अब विभावरूप से परिणत आत्मा का और आत्मा को विभावपरिणति में निमित्तकारण 
पडनेवाले सोहनीयसंज्ञक द्रव्यकर्म का शुद्ध आत्मा के साथ जो संबंध होता हे उसका परिहार करके 
निश्चयस्तुति कहते हे-- 


जो मोहं तु जिणित्ता णाणसहावाधियं म्रणइ आदं | 
त॑ जिदमोहं साह परमद्ठवियाणया बिति ॥ श२ ॥ 


यो मोह तु जित्वा ज्ञानस्वभावाधिक जानात्यात्मानम्‌ । 
त॑ जितमोहं साधुं परमार्थविज्ञायका ब्रुवन्ति ॥ ३२ ॥। 
अन्वयार्थ:- (यः) जो (मोहं तु) मोह को हि (जित्बा) जीतकर (सज्ञानस्वभावाधिकं ) ज्ञान- 
रूप स्वभाव के द्वारा पूर्णरूप से व्याप्त हुई (आत्मानं) आत्मा को (जानाति) जानता हैं-उक्तस्वरूप 
आत्मा का अनुभव करता है (त॑ साधुं) उस साधु को-आत्मस्वरूप के साधक मुनीदवर को (परसा- 
अविज्ञायका:) परमार्थ को जाननेवाले-शुद्धात्मस्वरूप का अनुभव करनेवाले आत्मज्ञानी महात्मा 
(जितमोहं ) जितमोह (ब्रवन्ति) कहते हे । 

आ. ख्या.- यः हि नाम फलदानसमर्थतया प्रादुर्भय भावकत्वेन भवन्तं अपि दूरतः 
एवं तदनुवत्ते: आत्मन' भाव्यस्य व्यावतंनेन हठात्‌ मोहं न्‍्यककृत्य उपरतसमस्तभाव्यभा- 
वकसडकरदोषत्वेन एकत्वे टड्कोत्कीणं विश्वस्य अपि अस्य उपरि तरता प्रत्यक्षो्योततया 
नित्यं एव अन्तः प्रकाशमानेन अनपायिना स्वतःसिद्धेन परमार्थंसता भगवता ज्ञानस्वभावेन 
द्रव्यान्तरस्वभावभाविष्य. सर्वेभ्य: भावान्तरेभ्य: परमार्थतः अतिरिक्त आत्मानं सड्चेतयते 
स. खल जितमोहः जिन: इति द्वितीया निरचयस्तुतिः। 

एवसेव च मोहपदपरिवतेनेन रागद्रेषक्रोधमानमायालोभकमंनोकसंमनोवचनकाय- 
सूत्राणि एकादश पड्चानां श्रोत्रचक्षु ँ्राणरसनस्पश्षनसुत्राणां इन्द्रियसूत्रेण पृथक व्याख्या- 
तत्वात्‌ व्याख्येयानि । अनया दिल्ला अन्यानि अपि ऊहयानि । 


समयसार: ३०५ 


त. प्र.- यः शुद्धात्ससाधको हथेव नाम फलदानसमर्थतया शुभाशभफलदानसभथंत्वेन प्रादर्भवा- 
विर्भय । उदयावस्यां प्राप्येत्यर्थं:। फलदाने समर्थ: फलदानसमर्थ:। तस्य भाव: फलदानसमर्थता। तथा । 
भावकत्वेनाशानिनों विभावभावात्मकत्वेन परिणसनक्रियायां निमित्तभ्तत्वेन भवन्तपि दुरत एवात्यन्ति- 
कस्वेनेव तदनुवत्तेमोहनीयोदयानुरूपविभावभावात्मकपरिणमनादात्मनो भावस्थ कर्मोदयात्मकतिमित्तानु- 
कूलविभावभावात्मकपरिणमनाहेसथ व्यावतंनेन पराइमुखोकरणेन प्रतिषेधनेन हठात्‌ स्वसामर्थ्येन 
बलात्कारेण वा मोहं मोहनीयाखुयं कर्म न्यककृत्य विजित्यापकृष्य वा। अनाद्ज्ञानवशेन विभावभावा- 
त्मकपरिणमना भिमुखस्पात्मन: ज्ञानसामथ्येंन विभावभावात्सकपरिणमनादब्यावर्तनमेवोदयावस्थापन्नस्य 
मोहनीयस्प कर्मणः पराभवनमित्यभिप्राय:ः । उपरतसमस्तभाव्यभावकसइःकरदोषत्वेत विनष्टसमस्त- 
भाव्यभावकसंयोगसंबंधदो षत्वेन । उपरतः समस्तस्थाज्ञानिनात्मना साक॑ संयोगमापश्नस्थ सकलस्य वा 
भावस्य कर्मोदयनिमित्तेन विभावभावात्मकपरिणमनाहशिद्धिशक्ते भविकस्थ च तच्छक्तिपरिणभनसामथ्य- 
सम्पन्नमोहनीयकमंणो 5 द्धनिर्चयनयापेक्षया शुद्धेनास्मना साक॑ सहकर: सयोग एवं दोषो यस्थ स आत्मा । 
तस्प भावस्तत््वम। तेन | तेन कारणनेत्यर्थ:  एकत्वे भाव्यभावक्रभावविकलत्वे टहकोत्कीर्ण नित्यस्थिति- 
मन्तम | एकत्वात्सवबंदा सर्वथा चाप्रच्युतेरेकत्वे नियतमित्यर्थ:। विश्वस्थाप्यस्थोपरि तरता विश्ववस्तुस्वरू- 
पज्ञायकेनापि विज्ववस्तुजातस्वरूपेणापरिणममानेन प्रत्यक्षोद्रोततया साक्षात्प्रकाशात्मकत्वेन नित्यमेबावि- 
चिछन्नमेवान्तरन्तरहःगे प्रकाशमानेन प्रकटी भवताइनपायिनापायविकलेन । अविनःवरे णेत्यर्थ: | स्वतःसिद्धेन 
केनापि निर्मित्तेनानुत्पादित्वादुत्पादविकलेन । अनपायिना स्वतःसिद्धेन चेति विशेषणद्यन ज्ानस्य सार्थ- 
पर्यायत्वेषषि स्वोत्पत्तिविनाशबविकलेन व्ययोत्पादविकलेन वेत्यर्थ: । परमार्थसता शुद्धनिव्चयेन सला सदूपेण । 
भगवता5इनन्तसुखस्व॒रूपेण ज्ञानस्वभावेन कारणभूतेन द्र॒व्यान्तरस्वभावभाविभ्य: पुदूगलोपादानकद्रव्य- 
कमंरूपद्रव्यान्तरोदयादिरूपपरिणामात्मकनिमित्तकारणस:द्गभावे सत्यशुद्धात्मनि, 'यमानेभ्य:। आत्मद्रव्या- 
डुच्च पुद्गलोपादानक द्रव्यकम द्रव्यान्तरम्‌ । तस्य स्वः स्वकोयो भाव उदयादिरूपः परिणामों द्रव्या- 
न्तरस्वभाव. ! तेन निमित्तेन ततो निमित्ताह्माउत्पनि भवंत्युत्वगंते इत्येबंशीला द्रव्यान्तरस्वभावभाविन: । 
तेभ्य: । ' शीलेष्जाती णिन्‌ | इति शीले णिन । आत्मनो विभावभावानां कर्मोदयाद्यात्मके निमित्ते 
सत्येब प्रादुर्भावो भवति, न तदभावे, तेषां तथास्वरूपत्वादित्यभिप्रायोःत्न प्रकटीभवति । सर्वेभ्यो 
भावान्तरेभ्यो विभावभावेश्य: । अन्ये स्वभावभावाद्भिन्ञा भावा: भावान्तराणि। तेभ्य' । परमार्थतो 
निदिचयनयापेक्षयातिरिक्तं विभिन्नसात्मान सज्चेतयतेप्नुभवति स खल स एवं साध: जितसोहो जिन: 
इति हितीया निश३चयस्तुतिः । शेष॑ सुगमम्‌। 

टोकार्थ- जो साधु अर्थात्‌ शुद्ध आत्मस्वहूप की प्राप्ति के लिये पुरुषार्थ करनेबाला जीच, फल देनेंके विषय 
में समर्थ होता हुआ उदय से आकर भावकरूप से परिणत हुआ होनेपर श्री अर्थात्‌ आत्सा की विभावरूप परिणति 
के निमित्तकर्तेरूप से परिणत हुआ होनेपर भी मोह को मोहनीयकर्मानुकूल परिणति से अर्थात्‌ विभावभावरूप परि- 
णति से विभावभावरूष से परिणत होनेक्री जिसमे योग्यता अर्थात्‌ अज्ञान भाव होती हे ऐसी अपनी अशद्ध कितु 
स्ेदक्ञानसपत्न आत्मा को भेदज्ञान के सामय्यें से अत्यंत दूर हटाकर जीतकर (उस मोह को जीत लेनेसे) निरचयनय 
की दष्टि से शुद्ध आत्मा के साथ अनादिकाल से संयुक्‍्तावश्था को प्राप्त हुए भाव्य क्रोधादिरूप विभावभावों के रूप 
से परिणत होनेकी योग्यता रखनेवाला अज्ञान) और भावक (मोहनीयकर्म) इन का आत्मा के साथ हुए संयोगरूप 
दोष का विनाश किया जानेसे अपने एकरव में-भाव्यसावकाबधिकरू--अज्ञान ओर सोहनीय कर्म के संपर्क से रहित 
ऐसी शुद्ध अचत्या में टकोत्कीर्ण के समान मित्यकाल स्थित रहनेवाली, विदवस्थ पदायों के ऊपर तिरते हुए, साक्षा- 


3३०६ शीऋषभमनाथदियंवरजेनप्रंधप्रकाशनसंस्थाया: 


स्रकादरूप (स्वपर को प्रकाशित करनेवाले), अंतरंग में नित्य प्रकाशमान, अविनहवर, स्वत:सिद्ध ( निमित्त के 
सहारेसे किसी उपादान से उत्पन्न न हुए), निश्चयनय की दृष्टि से सदूप अर्थात्‌ समीज्रीन, अनंतसुलस्वरूप झाल- 
रूप स्वभाव के द्वारा कर्म के अपने उदयाविरूप परिणामों के निमिस से प्रादुर्भूत होना जिनका स्वभाव होता है ऐसे 
स्वभावपरिणामों से भिन्न ऐसे विभावभावों से (करोधादिकप विभावात्मक परिणामों से) बस्तुत. - शुद्धष्याधिकनय 
की दृष्टि से भिन्न ऐसी (अपनों) आत्सा का अनुभव करता है वह (साधु-साधक आत्मा) परमार्धरूप से जितमोह 
जिन है । इसप्रकार यह द्वितीय निशचयस्तुति है । 


इस सूत्रों के समान हि प्रकृतगाथासूत्रस्थित 'मोह' इस पद को बदलकर उसके स्थानपर राग, द्वेष, कोध, 
मान, साया, कोश, कर्म, नोकसं, मन, वचन और काय इन पदों को प्रयुक्त करनेसे तेयार होनेबाले ग्यारह सृत्रों का 
(हि) व्याख्यान (स्पष्टीकरण) करना चाहिये; क्‍यों कि श्रोत्र, चक्षु, प्वाण, रसन ओर स्पर्शन इन पदों को प्रयुक्त 
करनेसे तैयार होनेबाले पांच सूत्रों का इंड्रियसूत्र के द्वारा पृथगूरूप से व्याख्यान किया गया है। इसप्रकार अन्यपदों 
का थविचार करना बाहिपे। 


विवेखन- पूर्व काल में अज्ञानी आत्मा के अपराध से मोहनीय कम आत्मा के साथ बंध अवस्था को प्राप्त 
हो जाता है । यह कम अशानी आत्मा को फल देने की सामर्थ्य से युक्त होफर जब उदय में आता है तब उसको 
सामर्थ्य अज्ञानी आत्मा की विशभावरूप परिणति में निभित्तकारण पडनेसे सामथ्यंसंपन्न सोहनीय कर्म भावक कहा 
जाता है । इस सामण्यंसंपन्ष मोह के उदय से जिस आत्सा का अज्ञान विभावरूप से परिणत होता है या विभावरूप 
से परिणत होनेकी योग्यता रखता है बहू अज्ञानी आत्मा, या उसका अज्ञान और विभावभाय भाव्य कहे जाते है । 
जब यह फलवानसमर्थ मोहनीय कर्म उदित होता है अर्थात्‌ उसमें अज्ञानी आत्मा को विभावरूुप से परिणत करने 
को शक्ित प्रादर्भूत होती है याने जब वह भावक बनती है तब भेदज्ञानी स्वसवेदनज्ञानी साधकपुरष मोहनीय कर्म के 
उदयानुकूल विभावभावरूपपरिणति से विभावषपरिणति के योग्य अपनी आत्मा को (प्राव्य आत्मा को) अपनी भेव- 
शानरूप सामथ्यं से या स्वसयवेदन से आत्यंतिकरूप से दूर हटाता है अर्थात्‌ भेदश्ानरकूप या स्वसंवेदनरूप सामथ्यं से 
अपने अज्ञान के कारण दुर्बंछ बनी हुई होनेपर भी अपनी आत्मा को विभावरूप से परिणत नहीं होने देता । 
मसोहनोयकर्स के उदयरूप लिशिस के सिलमेपर भी अपनी आर्सा को विभावरूप से परिणत न होने देना हि मोह को 
जीतना है । मोह को जीतनेपर आत्मा के साय संबद्ध हुए विभावभावरूप भाव्यमाव का और मोहरूप भावकभाव 
का निहइच्यनय की दुष्टि से जो आत्मा शुद्ध होती है उसके साथ होनेबाला संयोगसबंध नष्ट हो जाता है। इस संबंध 
के नव होनेपर आत्मा एकत्व सें-सावयसावकशावविकल अवस्था में नित्यकाल स्थित रहतो है। शुद्ध आत्मा का 
शुद्ध शान विश्वस्थ सभी पदार्थों के रूपसे परिणत नहीं होता ! चह साक्षात्‌ प्रकाशरूप, अगरंग से नित्यकाल प्रकाश- 
पान, अधिनहवर, स्वतःसिद्ध अर्थात्‌ सहकारो कारण सिलनेपर किसी अन्यपदार्थरूप उपादान से उत्पन्न न हुआ, 
परमार्थत: समीच्ोन ओर अनतसुखरूपष होता है। ऐसे इन शानरूप स्व्ाव से अन्यव्रन्यरूप सोहनोय कर्म के 
उदयादिरूपपरिणाम के निमित्त से आत्मा में उत्पन्न होनेवाले सभो स्वायभावभिन्न धिभावभावों से निश्चय की 
वृष्टि से भ्रिन्न आत्मा का सेदशानों साधकपुरुष अनुभव करता है । बह आत्मस्वरूप साधक मुनि जितमोह-जिन है। 
बह द्वितीय निश्चयस्तुति है । 


गाथा ३३ में सोहकम के क्षय का उल्लेख है । दूसरी बात यह है कि गाया ३३ टीका में 'टडकोल्कीर्ण 
बरसात्मानं' ये पद पाये जाते हैं । गाया ३३ को टीका में जिसतरह “परमात्मानं यह पद पाया जाता है उसोत्तरह 
यह पद इस गाथा की टीका में नहीं पाया जाता । इस गाथा की टीका में सिर्फ 'आत्मानं' यह पद हि. पाया जाता 
है । जिसतरह क्षपकश्नेणि चढनेवाला जीव परमात्मपद को प्राप्त होता है, उसोतरह उपशमभेणि चढनेवाला जीद 
परसात्मपद को प्राप्त नहीं हो सकता; क्‍यों कि उपद्मभेणि छढ़नेवाले जीव का कर्म सत्ता में रहता है। बिना 
फर्मताश के परमात्मपद की प्राप्ति होना असंभव है । इस गाया को टीका में 'पुनरप्रादुर्भावाय” इन शब्दों के अभाव 


सम्रयसारा ३०७ 


- से ऊपरके भाव का समर्थन होता है। अतः पहू गाया उपदामपभ्रेणि चढ़नेबाले जीव की अपेक्षा से लिखी गयो 
-है ऐसा समझना । 


अथ भाव्यभावकभावाभावेन- 
जिसमें साथ्य का स्वरूप ओर भावक का स्वरूप नहों हे ऐसी निश्चयस्तुति बतलाते हे- 


जिदमोहस्स दु जइया खीणो मोहो हाबेज्ज साहस्स । 
तइया हु खीणमोहो भण्णदि सो णिच्छयबिदूहिं ॥ ३३॥ 


जितमोहस्य तु यदा क्षीणो मोहो भवेत्‌ साधो:। 
तदा खल॒ क्षीणमोहो भण्यते स नि३्चयविद्भि: ॥ ३३॥॥ 
अन्वयार्थ- (यदा तु ) जब हि ( जितमोहस्य साधोः ) जिन्‍्हों ने मोह जीत लिया है अर्थात्‌ 

मोहनीय कर्म का उदय होनेपर भी अपनी आत्मा को विभावभाव से अत्यत दूर हटाया हँ-विभाव- 
भावरूप से परिणत नहीं होने दिया ऐसे मुनीश्वर का (मोह:) मोह (क्षीण: भबेत्‌) क्षीण हो जाता 
ह-उसका क्षय हो जाता है ( तदा ) तब ( निशच्यविदज्धिः ) निश्वयनय को जाननेवालो अर्थात्‌ शूद्ध 
आत्मा का अनुभव करनेवालों के द्वारा (सः) वे मुतीश्वर (खल॒) निश्चय से (क्षीणमोहः ) क्षीणमोह 
( भण्यते ) कहे जाते हे । 

आ. ख्या.- इह खल पूर्वप्रकान्तेन विधानेन आत्मनः मोहूं न्‍्यककृत्य यथोदितज्ञान- 
स्वभावातिरिक्तात्मसञचेतनन जितमोहस्य सतः यदा स्वभावभावभावनासोष्ठवावष्टम्भात्‌ 
तत्सन्तानात्यन्तविनाशेन पुनः अप्रादर्भावाय भावक: क्षोण: मोह: स्थात्‌ तदा स एव 
भाव्यभावक भावाभावेन एकत्वे टडकोत्कीर्ण परमात्मानं अवाप्त: क्षीणमोहों जिनः इति 
तृतीया नि३चयस्तुतिः । 


एबसेव च मोहपदपरिवतेनेन रागद्रेषफ्रोधमानसायालोभ कर्मंनोकसंसनोवचनकाय- 
श्रोश्नचक्षु ँ्राणरसनस्पशनसूत्राणि षोड॒श व्याख्येयानति । अनया दिशा अन्यानि अपि 
ऊहयानि । 


त. प्र.- इह निशचयस्तुतिप्रकरण खल परमार्थतः पूर्वप्रक्रान्तेन पृ्वोक्तेन विधानेन प्रक्रियया । 
फलदानसमर्थमोहनीयोदयें सत्यपि मोहनीयोदयानुकूलविभावभावात्मकपरिणतेरात्मानं पराड्मुखीकृत्ये- 
त्यर्थ: । आत्मनों मोहं न्‍्यककृत्यात्मद्रव्यादृदरव्यमोहकर्मापकृष्य । च्यावयित्वेत्य्थं. । यथोदितज्ञानस्व॒भा- 
बातिरिक्तात्मसञ्चेतनेन यथोक्‍्तस्वत:सिद्धादिविशेषणविशिष्टज्ञानस्थभावेन । परद्रव्येभ्यो भिन्नस्यात्सन 
सज्चेतनेनानुभवनेन यथोदितो यथा पूर्बंगाथाटीकायां बवणितवचासों ज्ञानस्वभावदच यथोदितज्ञानस्व- 
भाव: । तेनातिरिक्त: परपदार्थेभ्यो भिन्न: । यद्वा तेनाधिक: परद्रव्येभ्य उत्कृष्ट ।स चासाबात्मा च्‌ । 
तस्य सम्वेतनेनानुभवनेन । जितमोहस्य अच्यावितमोहनीयकर्सण: सतः यदा स्वभावभावभावनासौष्ठ- 
वावष्टम्भात्‌ दद्ध ज्ञानस्व भावानुचिन्तनोत्कर्ष्यावलस्बनेत । स्वभावशाव: शुद्धज्ञानस्वभाव. | तस्य भाव- 


३०८ श्रीऋबभनाथविगंबरजेनग्रयप्रकाशनसल्थाया: 


नानुचिन्तनम्‌ । तस्य सोष्ठवमोत्कष्यंम्‌ । तस्यावष्टम्भोवलम्बनस्‌ । तस्मात्‌ । तत्सन्तानात्यन्तबिनाधन 


मोहप्रवाहात्यन्तविनाशेन मोहकुदुम्बात्यन्तविनाशेन वा । तस्य मोहस्य सन्तानः प्रवाह: कुटुम्ब बा । 
तस्यात्यन्तविनाश आत्यन्तिक: प्रध्वस. । तेन । पुनरप्रादुभविायापुनरुत्पत्तय 22 कक कर 
बपरिणतौ निमित्तकर्ता क्षीण: क्षय प्राप्तो मोह: मोहतीयाख्य द्रव्यकर्म स्थाद्भवेत्तदा मोहे क्षीणे सति 
स एवं जितमोह:ः साधुरेव भाव्यभावकभावाभावेन विभावभावात्मकभाव्यभावस्य द्रव्यमोहात्मकात्स- 
विभाव भावकारणभूतभावकभावस्य चाशावेनेकत्वे शाव्यभावकभावविकलशुद्धात्मस्वरूपे टड्कोत्कीण्ं- 
सिव नित्यं स्थितिमन्तं परमात्मानसवाप्त: प्राप्त: क्षीणमोहो जिन इति तृतीया ता्तीयिकी नि३चयस्तुतिः 
निशचयनयदृष्टया स्तुति: । शेषं सुगसम्‌ । 

टीकार्थ- इस निःचयनयस्तुतिप्रकरण में पृषगाथा की टीका में बतायो गयी पद्धति से आत्मा से द्रब्यमोह 
को हटाकर पूर्वोक्त गाथा की टीका में जिसका वर्णन किया गया है ऐसे शानरूपस्वभाय के कारण सभी आत्मभिन्न 
पदार्थों से भिन्न या उत्कृष्ट ऐसी आत्मा के अनुभव के द्वारा जिसने मोह को जीत लिया है ऐसो साधक आत्मा कॉ- 
साधुका-मूनीहवर का जिससमय आत्मा के शुद्धज्ञानरूप स्वभाव के अनुचितन से प्राप्त हुई उत्क्ृष्टता के अवलंबन 
से-उत्कृष्टता के आधार से मोहनीयकमं के प्रवाह का या उसकी सन्‍्तानों का अर्थात्‌ प्रकृतियों का आत्यन्तिकरूप से 
विभाग कर देनेसे भावक अर्थात्‌ अज्ञानी जीव की विभावपरिणति का निर्मित्तकारण बननेवाला मोह पुनः प्रादुर्भत 
न होनेके लिप क्षीण-विनष्ट हो जाता है उससमय यहि साधक जीव-साधु -मुनीश्वर भावभोहात्मक घिभावभाव का 
उसमे अभाव हो जानेसे एकत्व में अर्थात्‌ भाव्यमावक्ायविफल अवस्था में टकोत्कीर्ण पदार्थ के समान नित्य स्थित 
रहनेवाले परमात्मपद को प्राप्त होता हुआ क्षोणमोह जिन हु । इसप्रकार यह तृतीय निःचयस्तुति है। 

इसप्रकार हि मोह पद को परिवतित कर उसके स्थानपर राग, द्वेष, क्रोध, मान, माया, लोभ, कर्म, 

नोकमं, मन, वचन, काय, श्रोत्र, चक्षु, धाण, रसन, स्पर्शन इन पदों को प्रयुक्त करनेसे तैयार होनेवाले सोलह सूत्रों 
का व्यास्यान करना चाहिये। इसप्रकार अन्य पदों का या सूत्रों का विचार करना चाहिये । 

विवेच्न-- फझदानसामर्थ्य के साथ उदय में आकर जीव की विभावात्मक परिणति में जो निर्मित्तकारण 
अर्थात्‌ निमित्तक्ता होता है ऐसे मोह को उसके उदयानुकूल विभावभावात्मक परिणत के रूप से विभावषरिणति 
की योग्यता को रखनेबाली आत्सा को अपनी ज्ञानसामथ्यं से जो परिणति नहों होने देता और उस परिर्णात के रूप 
से परिणत न होने देनेसे आत्मा से मोह फो अलपण कर स्वत.सिद्ध आदि विशेषणो से विशिष्ट ज्ञानस्वभाव फे कारण 
जो अन्यपदार्थों से भिन्न अथया उत्कृष्ट आत्मा की अनुभूति से जितमोह बन जाता है ऐसे साधु का भावकमोह जब 
स्यभावभावभूत शद्धज्ञान के अनचितन से उत्पन्न होनेवाली उत्कृष्टता के कारण मोहनीय के प्रवाह का या उसकी 
सतानो का अर्थात्‌ उसकी उत्तर प्रकृतियो का नाश होकर क्षीण हो जाता है तब वहि साधु उसमें भाव्यभाव का 
अर्थात्‌ मोहनीयकर्मानुरूप विभावभावो का और जीव को विभावपरिणति में मिमित्तकारण पड़नेंबाले द्रव्यमोहरूप- 
भावकभाय का अभाव होनेसे शुद्धज्ञानस्वभावरूप एकत्थ से टकोस्‍्कोर्ण पदार्थ के समान नित्य हि स्थिर रहता है | ऐसे 
अपने स्वभाव में स्थिर रहनेवाले परमात्मपद को प्राप्त होनेवाले साधु-मुनीशवर क्षोणमोह जिन हे । कहनेका ततत्पय 
यह है कि-फल देनेकी सामथ्यं से युक्त मोहनोयकर्म जब उदय में आता है तब अज्ञानो आत्मा सोहानूरूप विभाव के 
रूप से परिणत हो जाती है । मोहनीयकर्म का उदय होनेपर धो अज्ञानी आत्मा जब भेदशानसपन्न या स्वसवेदनक्षम 
झ्लान से युक्त होती है तब उस ज्ञान के सामर्थ्य से अपने को मोहनीयोदयानुरूप विन्तावझ्नाव के रूप से परिणत नहीं 
होने देती । अपनी आत्मा को विभावभावरूप से परिणत मे होने देनेसे मोहनीयकर्स का उदय निष्फल हो जाता है 
मोर यह निजं्ण हो जाता है। यहि मोह को आत्मा से अछग करने को प्रक्रिया है। अपने स्वत:सिद्धाविविशेषण- 
पिदिष्ट शानस्वन्ाव से आत्मा को आत्मभिन्न अधेतन पदार्थों से विभिश्नता या उत्कृष्टता सिद्ध हो जाती है । ऐसी 
परपदार्थों से भिन्न या उत्कृष्ट आत्मा का जब अनुभव किया जाता है तब भोहनीय का उदय विफल हो जाता है + 


समयसारः ३०९ 


जो साधु मोहतीय का उदय होनेपर भो विभावरूप से परिणत नहीं होते वे मोह को जीत लेते हे-पराभूत करते हे । 
शुद्ध आत्मस्वभावभूत ज्ञान के अनचितन से साधु में जो उत्कृष्टता व्यक्त होती है उसका अवलूबन करनेसे मोहुनीय- 
कर्म के प्रवाह का या उसकी उत्तरप्रकृतियों का आत्यत्तिकरूप से घिनाश हो जाता है । उसका ऐसा विनाश होता है 
कि जिससे फिर उसकी उत्पत्ति न हो । इसप्रकार साधु का मोह जब क्षीण हो जाता है तब बेहि साध उनकी 
आत्मा में भाध्यभाव का और भावकस्ाव का अभाव हो जानेसे टकोत्कीर्ण मृति आदि के समान अपने एकत्वस्वरूप 
में नित्यकाऊू स्थिर रहते हें। यहि उनकी परमात्म अवस्था है। जब वे इस परमात्म अवस्था को प्राप्त होते है तब 
दे क्षीणमोह जिन कहे जाते हे । यह तोसरोी निःचयस्तुति है। इस स्तुति में स्तृथमान आत्मा में भाव्यभावों का 
अर्थात्‌ विभावभाबों का और विभावभावों के निम्ित्तभृत मोहुरूप भावकभाब का अभाव बताया गया है । 
व्यवहारनय की दृष्टि से यद्यपि शरीरस्तुति से आत्मस्तुति होती है, तो भो निशचयनय को दृष्टि से 
शरीरस्तुति से आत्मस्तुति नहीं होती, आत्मा की स्तुति से हि वस्तुत. उसकी स्तुति होती हे यह बताते हे- 


एकत्व व्यवहारतो5स्ति न पुनः कायात्मनोनिश्चयात्‌ 
नः स्तोत्र व्यवहारतो5स्ति बपुषः स्तुत्या, न तत्तत्वतः ॥ 
स्तोत्र निश्चयतश्चितो भवति चित्स्तुत्येव सेव॑ भवे- 
ब्रातस्तीर्थंकर स्तवोत्त रबलादेकत्वमात्माइ्गयोः ।। २७ ॥। 


अन्वय - कायात्मनो: एकत्वं व्यवहारतः अस्ति; न पुनः: निरचयात्‌ । वपुषः स्तुत्या नुः स्तोत्र 
व्यवहारतः अस्ति, तत्‌ तत्त्वतः न । निश्चयतः चित्स्तुत्या एवं चितः स्तोन्नं भवति, एवं ( कथंचित्‌ 
जित्स्तुत्या एव) सा भवेत्‌ । अतः तोर्थंकरस्तवोत्त रबलात्‌ आत्माइुगयो: एकत्वं न । 

अर्थ- व्यवहारनय की दृष्टि से शरोर और आत्मा इनका (कथचित्‌) एकत्व (एक राशोभवन) है; कितु 
निशचयनय की दृष्टि से उन दोनों का एकत्व (एकराशीभवन ) नहीं है। दरीर को स्तुति करनेसे व्यवहारनय को 
दृष्टि से आत्मा की स्तुति होती है-हो सकती है; कितु निश्चयनय की दृष्टि से शरीर की स्तुति करनेसे आत्मा की 
स्तृति नहीं होती-वहीं हो सकती । नि*चयनय की दृष्टि से चेतन्य की स्तुति से हि चेतन आत्म। को स्तुति होती 
है | चेतन्प की स्तुति से निशचयस्तुति होती है। इसलिए तीर्थंकर भगवान्‌ की रसुतिविषयक प्रइन के उत्तर को 
सामथ्यं से आत्म! और शरीर इनका निशच्चयनय की दृष्टि से एकपना नहीं है-उन दोनों में अभेद सिद्ध नहीं होता, 
भेव हि सिद्ध होता है । 

त. प्र - कायात्मनोजीवशरीरयो: । काय: शरोरं चात्सा जीवदख कायात्सानों। तयो: काया- 
त्मनो: । स्पर्श रसगन्धवर्णवत्पुद्गलद्गव्यपरिणामात्मकशरीरेण शुद्धज्ानघधनेकस्वभाववदा त्मद्रव्यस्थानादित: 
संश्लिष्टत्वात्तदधिष्ठातृत्वेनेकत्व कथज्चिदेकराशित्व व्यवहारतोःनृपचरितासद्भूतव्यवहारनयापेक्षया 
सम्भवति, न तु पुननिशचयनयापेक्षया, तदपेक्षया सुबर्णरजतयो: पोतश्बेतस्व भावयोलेकि समावतंने कृते 
सत्येकस्कन्धव्यवहा रप्रसिद्धावपि तयो: स्वस्वभावपरित्यागपूर्वकमपरद्रव्यस्वभावमुर रोकृत्य तद्पेणा- 
परिणमनावेकत्यासम्भववदात्सनरशुद्धज्ञानधनेक स्व भाववत्त्वाच्छ री रस्य॒च स्पर्श रसगन्धवर्णवत्पुद्गलद्गव्य- 
स्वभावम्रीकृत्य तद्पेणापरिणमनात्तयो रात्मशरीरयोरेकराशीभवनासम्भवादेकी भावा भावात्‌ । बपुषों 
भगवतः परमोदारिकशरीरस्थ स्तुत्या स्तवनेन नुस्तीर्थंकरल्थ भगवतदशुद्धश्ञानधनेकस्वभावापन्नस्य 
स्तोत्र व्यवहारतोःस्त्यन॒पचरितासव्भूतव्यवहारनयापेक्षया भवति, वेहिनोइनावे: कर्मणा संइ्लेषमापन्न- 
त्वाददेहाधिष्ठातृत्वाद्वेहेनानुपलतरितासद्भतव्भवहारनयापेक्षया कथड्चिदेकीमवनात्‌ । तत्स्तोन्नं स्तवनं 


३१० श्रीकऋषभनायविगंवरज॑तप्रबप्रकाइनसंस्थाया: 


तस्थतदशुद्धलिदहलयनयापेक्षया नास्ति न भवति । तस्थ शुद्धात्सनों भावस्तत्त्वम्‌ । तस्मात्‌ । तसेस्साब- 
विभक्तिकत्वादत्र तसिः पठ्चस्पर्ये। पठ्चम्यर्थद्चात्र हेतुं।। शुद्शानधरनंकस्वभाववदात्सत्रध्यापेक्षयेत्यथ: । 
परमौदारिकशरीरस्वभावभ्तगुणानां. भगवत्तोयंकरशुद्धानघनंकस्वभावशुद्धात्मन्यभावात्परमोदारिक 
शरोरगृणस्तवनेन भगवतशुद्धात्मनो निश्चयनयापेक्षया स्तुतिनं भवति । निएचयतश्शुद्धनिसचयनयापेक्षया 
चित्स्तुत्येग. खितदशुद्धशानधनेकस्वधावस्य भाव्यमावकभावसंबन्धाभावादेकत्वे. स्थिरी भूतस्पात्मन 
स्तुत्येब स्तोत्रेणेव चितदशुद्धान्मनः स्तोत्र स्तुतिभंवति । एवं भगवतदशुद्धात्मनः स्तवनेन सा भगवदात्म- 


स्तुतिभवेत्स्थात्‌ । अत आत्मशरी रयोरपयोगानुपयोगस्व भावयोलेक्षण भेदावष्टास्भेनान्यो न्यभिन्नत्वसम - 


चंनातीर्यकरस्तवोत्तरबलासीर्थकरपरमौदारिकशरीरस्प ॒स्तवः स्तवनमेबोत्तरं तस्य बलात्सासर्थ्यादा- 
स्माहुगयो रात्मशरीरयोरेकत्वमशिन्नवस्तुत्व॑ न भवति । तीर्थकरत्वस्थ तोर्थंकरशुभनासकर्मोदयनिबन्ध- 
नत्वात्तीर्थक रशब्देन शागवतस्तीर्थकरपरमदेवस्याच्छाच्छपरमौदारिक शरीरमसत्र प्राह्मम्‌ । भगवत्तोर्थक- 
रपरमादारिकशरी रकान्त्याद्ुत्कृष्टगुणगणस्तवनात्तदधिष्ठातृप रमशुद्धतापन्नप रमात्मस्तुतेस्सम्भवाद्वे हदे 
हिनोरेकत्वमेकराशी भवन सम्भववीति यहशइकाकृदशिप्रायों न स समीक्षीन इत्यवसेयम्‌ । 


विवेखन-- सोना ओर चाँदी को गलाकर जो एक पिण्ड तेयार किया जाता है उसे छोकिक व्यवहार में एक 
पिण्ड कहा जाता है; किलु एकराज्षीमृत उन वोनों की स्कंध-अवस्था में भी सोना अपने पोतत्वस्वभाव को और 
घाँदी अपने पाण्ड्रस्वस्वभाव को कदापि छोडते महीं | अतः सोना और चाँदी इनके सस्मिलितावस्थारूप फिड के 
विषय में किया जानेवारा एकस्व का व्यवहार यथार्थ नहीं है । वे दोनों अपने अपने स्वभाव की अपेक्षा से परस्पर 
लिक्ष हैं-एकरूप नहीं हैं । उनके पिड के विषय में किया जानेवाला एकत्थ का व्यबहार तब यथार्थ हो सकता है जब 
दोनों में से एक अपने यथार्थ स्वभाव को छोडकर अपनेसे भिन्न पिण्डगत पदार्थ के स्वम्ाव के रूप से परिणत हो 
जाए। किन्तु इस संपूर्ण बिदव में इसप्रकार का एक भी पदायय विद्यमान नहीं है जो कि अपने विशिष्ट यथार्थ 
स्वश्ात को त्याग कर स्वश्षिन्न अन्यपदार्थ के स्वभाव को स्वीक्षार कर उस पदाथ के रूप से परिणत हो जाता हो । 
आत्मा और शरीर की भो यहि हालत है । शुद्ध ज्ञान आत्मा का स्वध्ाव है ओर स्पर्शादि शरीर का स्वभाव है। 
पारसाथिक दृष्टि से यद्यपि आत्मा ओर शरीर अपने अपने यथार्थ स्वभाव को छोड़ते नहीं, तथापि अनादिकाल से 
कमंबद्ध हुई इस आत्सा का छारीर में अधिष्ठान होनेसे-उसका शरीर के साथ सयोगसबंध होनेसे व्यवहारनय की दृष्टि 
से आत्मा और शरीर की संयुकत अवस्था को कंथचित्‌ एक कहा जा सकता हे-सर्वथया नहीं; क्यों कि आत्मा और 
शरीर का सर्वयथा एकत्व तब बन सकता है जब कि उन दोनो में से एक अपने ग्रथार्थ स्वन्नाव को त्याग कर ओर 
अन्यद्रव्य के स्वनाव को स्वीकार कर अन्यद्रव्य के रूप से परिणत हो जाए । कितु स्वस्वभाव का परित्याग करके 
अन्यद्रव्य के स्वभाव को द्रव्य कदापि स्वीकार नहीं कर सकता, क्‍यों कि अपने स्वभाव में स्थिररूप से स्थित रहना 
वस्तु का स्वभाव है। वस्तु के इस स्वप्ाव का अभाव होनेपर स्वेंसकर की और सभो वस्तुओं के एकरूपत्व की 
आपत्ति खड़ी हो जायगी । अपने अपने स्वश्नाव की अपेक्षा से आत्मा और ठारीर भिन्नभिन्न पदार्थ है, फिर भले हि 
वे परस्परसंयोगावत्था को ब्राप्त हुए हो । आत्मा और शरीर की इस परस्परभिन्नता को सनःचक्ष के सामने रखकर 
यवि बिचारा जाए तो निशच्चयनय की दृष्टि से शरीर की स्तुति करतेसे आत्मा की स्तुति नहों हो सकती । शरीर 
की स्तुति करनेसे आत्मा की स्तुति तब हो सकतो है जब शरीर आत्मरूप से या आत्मा शरीररूप से परिणत हो 
जाए । फितु इसतरह का परिवर्तन कदापि नहीं हो सकता । हा, अनुपचरितासद्भूतव्यवहारनय को दृष्टि से शरीर 
की स्लुति करने से आत्मा को स्तुति कयचित्‌ हो सकती है; क्यों कि आत्मा शरीर की अधिष्ठाता होनेसे और उन 
दोनों में अनादिकाल से संयोगसंबंध होनेंसे आत्मा और शरीर का कर्थंच्चित्‌ एकल्द-एकीप्राथ भी साना जा सकता 
है । अतः अनुपचरितासद्भृतव्यवहारनय की दृष्टि से शरीर की स्तुति करनेसे आत्सा की सो स्तुति कथाचत हो 


समयसारः । ३११ 


सकती है । निरचयतय की वृष्टि से आत्मा की हि स्तुति करनेसे आत्मा को स्तुति होतो है। शरीर को स्तुति कर- 
नेसे आत्मा की स्खुति नहीं हो सकती । कहने का भाव यह है कि तीर्यकर भगवान्‌ के हरीर की स्तुति करनेसे 
यद्यपि व्यवहारतय की दृष्टि से भगवान्‌ के आत्मा की ह्तुति हो सकतो है तथापि निशचयनय को दृष्टि से वह 
असंपव होनेते आत्मा और शरीर का एकत्स भी निरयनय को दृष्टि से असंभव है । 


निशच्चवयनय की दृष्टि से अनाविकाऊ से संयोगसंबंध के कारण एकीभाज को प्राप्त हुए आत्मा और शरीर 
में भेव की सिद्धि की जानेपर भेदशान अवश्यसेव प्रादुर्मूत होता है यह बतलाते हैं- 
इति परिचिततस्वे रात्मकार्यकतायां 
नयविभजनयुकत्या5त्यन्तमुच्छादितायाम्‌ । 
अवतरति न बोधो बोधमेवाद्य कस्य 
स्वरसरभसक्ृष्ट: प्रस्फुटकेक एवं ॥ २८॥ 
इति अप्रतिबुद्धों क्तिनिरास: । 


अन्वय- परिचिततत्तवे: आत्मकायेकतायां इति नयधिभजनयुकत्या अत्यन्तं उच्छादितायां स्वर- 
सरभसक्ृृष्ट: प्रस्फुटन्‌ एक: एवं बोध: कस्य बोध अछा न अवतरति ? 

अर्थे- जिन्होंने आत्मा के शुद्धशानरूप स्वभाव का अनुभव किया है या जिन्होंने सातों तस्‍्वों को यथार्थरूप 
से जान लिया है ऐसे महापुरुषों के-समहामुनियों के द्वारा आत्मा और शरीर की एकता का इस प्रकार अर्थात्‌ 
स्वपायभेद बताकर शुद्धनिद्वयकूप दो या अनेक पदार्थों में भेद व्यक्त करनेवाली युक्तित से आत्यन्तिकरूप से 
व्यूचछेव-विनाश-अभाव किया जानेपर आत्मा और आत्मसम्बद्ध शरीर इनमें भेद बताया जातेपर अपनी आत्मा के 
अनुभव की सामण्यं से-आत्मानुभव के कारण उत्पन्न होनेवालो भेदज्ञानरूप सामथ्यं से अथवा आत्मानुभव के कारण 
बैगसे अपनी ओर खोंचा गया या प्राप्त किया गया अत एव प्रकृष्टरूप से प्रकट होनेवाला एक हि अर्थात्‌ विभाव- 
भावविकल और द्रव्यमोहकर्म विकल हि शुद्धज्ञान किस सेदश/नोी आत्सा को प्राप्त नहीं होता अर्थात्‌ किस ज्ञानो अर्थात्‌ 
भेदशानी आत्मा में शीघ्र आविर्भेत नहीं होता ? भर्थात्‌ सभी भेद ज्ञानवालीं आत्माओं में शीघ्र हि केवलज्ञान 
आविर्भेत होता है । 

इसप्रकार अप्रतिबुद्ध के कथन का परिहार हो जाता है । 

त प्र.- परिचिततत्त्व रनुभ्तशुद्धात्मस्वरूपेबिज्ञातजीवाजो वादिसप्तपदार्थस्वरूपेर्वा । परिचित 
ज्ञानविषयतामनुभ्तिविषयतां चर नीत॑ तत्त्व शुद्धात्मस्वरूप येस्‍्ते । तेः । यद्वा परिचितानि ज्ञानविषयतां 
सोतानि तस्‍्वानि सप्तसड्ख्याकानि येस्ते। ते:। तस्य शुद्धज्ञानघनेकस्वभ्ावस्थात्मन: भावदशुद्धज्ञानस्वरूपं 
तत्वम्‌ । अनुभवविषयीक्षृतशुद्ध श्ञानधनेकासाधा रणस्वशावात्मभिरित्यर्थ: । स्वात्मानुभवसमृपजातात्म- 
स्वभावज्ञानानामेव महात्मनामात्मस्वशावविकलपरपदार्थमात्मनः पृथक्‍्कतुंसात्मानं च परभावेश्य: 
पृथक्तया समीचीनतया प्रकटीकतुं सामथ्यंमक्ति, नान्‍्येषामनन्‌भ्तात्मस्वरूपाणामिति भाव मनसि कृत्वा 
कलशकारे: “परिचितत्ते: ' इत्युक्तम्‌ । यहा परिचितानि ज्ञानगोचरतां नीतानि तत्त्वानि जीबाजीबादि- 
सप्ततत्त्वानि येस्‍्ते । ते: । परिज्ञातसप्ततत्त्वस्वभावानां महात्मनां जोवाजोवस्वभावविद्येषपरिज्ञानाना- 
मात्मानात्मविवेचनसामध्यंमस्तोति भाव॑ सनसि विधाय “परिचिततत्तव:  इत्युक्तम्‌। आत्मकायेकतायां 
शुद्धनिशच्यनयापेक्षया शुद्धशानधनेकासाधारणस्वभावस्यात्मनो5शुड़ निशच्रयापेक्षया चाशुद्धशानात्मका- 
साधारणस्थभावस्याशुद्धस्थात्सतः स्पर्शरसगन्धवर्णवत्पुद्गलद्रव्योपादानकपरिणामात्मककायस्य च पर- 


३१५ भोऋषभनायविशंवरजेनप्रंथप्रकाशनसंस्थायाः 


स्परसंदलेषरूपायां निरवधावेकतायामेकत्थ इतीत्यममुता प्रकारेण समावतितपीतशवेतस्वभावसुवर्ण- 
दुर्बंणेकस्कन्धेकतायास्तसदसाधा रणपीतः्वेतस्वरूपासाधार णस्वभावापेक्षया परिहारों यथा कृतस्तथा । 
नयविभजनयुकत्या शुद्धनयस्वरूपया स्वपरभेदज्ञाानजननसभर्थया युकत्योपायेन। विभाजनस्य पृथक्करणस्य 
युक्तिर्पायो विभजनगरुक्ति:। नयः शुद्धनय एवं विशजनयुक्तिनंयविभजनयुक्ति: । यहा नयः एव 
विभजनस्थ स्वपरयोरुपयोगानुपयोगलक्षणात्मशरीरयोविभजनस्पान्योन्यपृथक्करणस्य युक्तिरुपाय: । 
तयात्यन्तमतिशयेनोच्छावितायां निःशेषतया विनाज्ितायां परिहतायां वा सत्यां स्वरसरभसकृष्टः 
स्वात्मानुभूतिसामध्यक्रिष्ट: स्वात्सानुभृत्या वेगेनाकृष्टो बा । स्वस्थ शुद्धशानधनेकस्वभावस्यात्सनो 
रसोध्नुभवः स्वरसः । स एबं रक्सः सामर्थ्य स्वरसरभसः । यद्वा स्व॒रसस्य रश्सो वेग: । तेन क्ृष्ट 
आक्ृष्ट: स्वरसरभसकृष्ट:। अत एव प्रस्फुटन्‌ प्रकर्षण प्रकटीभवश्नेको5द्वितीवो भाव्यभावकभाव- 
बिकलत्वाच्छुद्धों बोधो केवलज्ञानं कस्य श्रोतुर्बोध भेदज्ञानवन्तमात्मानम्‌ । बोधों भेदज्ञानस्वरूप ज्ञान- 
मस्यास्तीति बोध: । भेदज्ञानसम्पन्न आत्मेत्यर्थ:। भेदज्ञानस्थ क्षायोपज्मिकज्ञानस्वरूपत्वेषपि सोक्ष- 
साधकत्वं “ ज्ञानस्तोकाच्च मोक्ष: स्थाद्‌' इति वचनात । “ओडःश्रादिभ्य:” इति मत्वर्थेपत्यः । अद्येदा- 
नोम्‌ । शीघ्षमित्यर्थ: । नावतरति न प्रादुर्भवति न प्रकटीभवतति । प्रकटीभवरत्येबेत्यथें: । परिचिततत्त्व- 
महामुनिकृतात्मानात्मविवेको पदेशश्रवणानन्तरं प्रादुर्भृतभेदविज्ञानस्थ कस्य श्रोतुरात्मति केवलज्ञानं न 
प्रकटोभवति ? आबविभूतभेदज्ञानेषु सर्वेष्वप्यात्मसु केवलज्ञानं नियमेन प्रादुर्भगतीति भाव । अन्न भेद- 
जाननिबन्धनाविर्भावस्‍थ केवरज्ञानस्थ भाव्यशावकभावविकरत्वादद्वितीयत्वमित्यवसेय सुधोमि । यद्वा- 
त्मकायकतायामत्यन्तमुच्छादितायां स्वर्सरभसक्ृष्ट: स्वरसस्य स्वानुभावस्पात्मानुभवस्यात्यनुरागोःत्यु- 
त्कण्ठा वा तेन कृष्ट: आक्रष्ट: स्वरसरभासकृष्ट । प्रस्फुटनप्रादुर्भवन । यह्ापतर्भावितण्यर्धाच्छतारि 
स्वपरावात्मकायों पृथककुर्बनू एक एवबासहाय एवं। सप्तप्रकृत्युदयप्रादु्भंतबिभावभावविकल एवं 
वेत्यथ: । बोधो भेदज्ञान कस्य श्रोतुर्बोध क्षायोपशमिक ज्ञानसद्यात्मशरीरेक्योच्छादनकाले एवं नावतरति 
न प्राप्नोति । शुद्धनयप्रयोजनेनात्मकाययोरेकत्बोच्छादनकाले कस्य भव्यस्य क्षायोपशसिक ज्ञान पौवों 
मिथ्याज्ञानस्वरूपा परिर्णात प्रोज्श्य स्वपरविवेचकशुद्धात्मस्वरूपसिद्धि निबन्धनमेदजनस्वरूपेण न 
परिणमति ? अपि तु परिणमत्येवेत्यर्थ'। आत्मकाययोलंक्षणभेदादस्तुतो भिन्नत्वेष्प्पनादिबन्धपर्यायवशेन 
तयोरेकी मावमितर गतत्वादज्ञानिभिस्तयोरेकवस्तुत्वेन कृत ग्रहणमनर्थाय स्थादिति स्वपरविवेचनलक्षण- 
निईचयनयप्रयो जनेनानु भूत शुद्धात्मस्थरूपसंहात्म भिस्तयों: परमार्थतो भेदोउस्तोति प्रतिपादने कृते सति 
लब्धदेशनस्थात्मनो5ज्ञानत्वेन परिणतं क्षायोपशभिक ज्ञान स्वाज्ञानपरिर्णात परित्यज्य शद्धतमावस्थासा- 
धकश्ेदज्ञानस्वरूपेण परिणमति । तथापरिणतज्ञानइचात्मासशयर्य कंबलज्ञानभारभावतीति भाव: । 


विवेचल- आत्मा और कर्मपुरगलों का अनाविकाल से सयोगसंबध बना हुआ है । आत्मप्रदेशों के साथ 
कमंपुद्गलों का सइलेष बना हुआ होनेके कारण अज्ञानी जोबों को उनके एकत्व का आभास हो गया है, कितु यह 
आभास यथार्थ नही है । बस्तुतः देवा जाय तो उपयोगस्वरूप आत्मा और अनुपयोगस्वरूप पुदगलपर्यायरूप शरोर 
भिन्नभिन्न पदार्थ हैं । सोना और चौंदोी एकत्र गलानेपर एक पिड़ तेयार होनेपर भो अपने अपने स्वभाव को अपेक्षा 
से दोनों पदार्थ ज़िसतरह भिन्नमिन्न हैं उसीतरह आत्मपदार्थ और पुदुगलप्रचयात्मक शरोर भिन्नभिन्न स्वभाववाले 
होनेसे भिप्नभिन्न पदार्थ हैं । अज्ञानो जोबों को आत्मस्वभाव का यथार्थ ज्ञान होनेसे वे आत्मा और शरोर इनको 
एकवस्तुमत मानते हैं; कितु बहु उनकी बस्तुत: भूल है। इस अज्ञान का परिहःर आत्मा और वारोर को भिन्नभिन् 


समयख्रारः । ३१३ 


अतानेवाली शुद्धनिधययनय को युक्षित से वे हि कर सकते हैं कि जिन्होंने शुद्ध आत्मा का अनुभव किया हुआ होता 
है । शव शुद्धनितुचयनय की दृष्टि से शुद्ध आत्मा का अनुभव करनेवाले महान्‌ आत्मा के द्वारा आत्मा और शरीर 
इनके एफवल्तुरूपत्थ का परिहार करके दोनों की चिन्नता उपदेश के हारा बताई जाती है तब उस वेशना से उन 
दोनों को एकता को ग्रहण करनेथाली अशामरूपपरिणति का अभाव होकर प्रव्य जीव का क्षायोपशमिक शान भेद- 
शान के रूप से परिणत हो जाता है। भव्य आत्मा की भेदज्ञानकृप परिणति होनेका कारण है आत्मा का अनुभव 
करने की उसकी प्रबल उत्कण्ठा । “प्रस्फुटन' इसशतृप्रत्ययास्त पद को अस्तर्भाषितण्यथंरूप से भी लिया जा सकता 
है । इस प्रकार के इस पद का “स्वपरभावों में भेद बतानेवाऊा' ऐसा अर्थ होता है । 


“भाव्यभाव का और भावकभाव का अभाव किया जानेपर आत्मा को स्लुति कंसे हो सकती है ?' इस शंका 
का समाधान निम्नप्रकार है। रागादिरूप विभावभाव था रागादिरूप वेभाविकभाव के रूप से परिणत हुई आत्मा 
भाव्यन्नाव कहुछातो है और अज्ञानो आत्मा की रागाद्यात्मकविभावभावरूप परिणति में निमित्तकारण पड़नेवाला 
उदयागत मोहनीयकर्म भावक कहलाता है। इस भाव्यभाव का और सायकभाद का नाश होनेपर जो क्षीणमोह 
'परमात्मावस्था के रूप से परिणत होती है ऐसी आत्मा की या उसके गु्णो की स्तुति करनेसे निशचयस्तुति होती है । 


एवं अयं अनादिमोहसन्ताननिरूपितात्मशरी रेकत्वसंस्कारतया अत्यन्तं अप्रतिबुद्ध 
अपि प्रसभोज्जुम्भिततत्त्वज्ञानज्योतिः नेत्रविकारी इव प्रकटोद्घाटिपटल:ः टसिति प्रतिबद्ध: 
साक्षात्‌ द्रष्टारं स्व स्वयं एवं हि विज्ञाय श्रद्धाय च तं च एवं अनुचरितुकामः “स्वात्मा- 
रामस्य अस्य अन्यद्रव्याणां प्रत्याध्यानं कि स्थात्‌ ?' इति पृछ्छन्‌ इत्थं वाच्य:- 


त. प्र.- एक्समुना प्रकारेण । निरचयनयापेक्षया5पत्मदेहों परस्परभिन्नाविति महात्मभिः कृतायां 
देशनायामुपलब्धापां सत्याभित्यथें: । अनादिमोहसन्ताननिरूपितात्मशरीरेकत्वसंस्कारतया निरवधिभोह- 
प्रवादविहिताडुगइग्यभिन्नत्वसंस्कारत्वेन । अनादि: ब्रारम्भविकलब्चासो सोहसन्तानो मोहप्रवाहइचाना- 
दिमोहसन्तान' । यद्दवानादि प्रारम्भविकल च तन्मोहससन्तात सोहस्योत्तरप्रकृतिसम्‌ हात्मक सल्लान 
कुटम्बक चानादिमोहसन्तानम्‌ । तेन निरूपित: कृत आत्मशरीरयोरेकत्वस्याभिन्नत्वस्थ संस्कारों सुद्रा 
यस्सिन्सोनादिनोहनिरूपितात्मशरी रंकस्वसस्कार: । तस्य भाव: । तया । अत्यन्तमत्यथेम्‌ । अप्रतिबुद्धो5 


प्यज्ञातयथार्थात्मस्वभावो5षषि ॥ प्रसभोज्जुस्थिततत्त्वजानज्योतिर्भदज्ञानप्रकटीकृतयथार्थात्मस्व॒भावज्ञान- 
तेजा: । प्रसभो वीय॑म्‌ । भेदज्ञानात्मक सामथ्यंमित्यर्थ: । प्रसभेन कतृभूतेन भेदज्ञानात्मकसाम्थ्येंनोज्जु- 
म्भितमाविष्कृतं प्रकटीकृतं तत्त्वज्ञानं शुद्धात्मस्वनावज्ञानमेब ज्योतिस्तेजों यस्सिन्स:। नेत्रविकारीब 
सुक्ष्मत्वगावतकनीनिक इब प्रकटोद्धाटितपटल: सामस्त्येन निर्दोषतया वोद्धाटितं पटल नेश्रपटल पक्षे 
करमंपटल यस्य सः । टसिति पटलकापसारणकाल एव प्रतिब॒द्धों विज्ञातयथार्थात्मस्वरूप: पक्षे सम्प्राप्त- 
निर्मलद्शिशक्ति: साक्षास्प्रत्यक्ष द्रष्टार विदवद्श्वानं स्व॑ं स्वीयमात्मानं स्वयसेव हि परमार्थतों विज्ञाय 
ज्ञात्वा श्रद्धायायमेवेदुश एवं नान्‍यो नान्‍्यथेति निर्णीय त चेव त॑ तादुश स्वीयमात्मानमनुचरितुकाम- 
स्तदानुक्ल्येन तस्मिन्नितरां रतो भवितुकासः । “ सस्तुमोर्मतःकासे  इति तुमो मकारस्य खम्‌। स्वात्मा- 
रामस्यथ स्थश॒द्धात्मस्वरूपे रममाणस्यास्यान्यत्रव्याणां प्रत्यास्यानं प्रत्यास्यात्‌ परित्याभ कुर्वत्‌ कि 
स्पात्‌ ? इति पच्छन्नित्थमधस्तनप्रकारेण वाच्य: प्रतिपादनीयः । प्रत्याव्यातीति प्रत्याख्यानम्‌ । 
* व्यानडबहुलम्‌ ' इति कतेर्यनट्‌ । 


३१४ कश्रीऋषमनाथदिगंबरजैनप्रंधप्रकाश नसंत्थायाः 


टीकार्थ- इसप्रकार यह अनादिकाल से चले आये मोह के प्रवाह के द्वारा आत्मा और शरीर का एकत्व 
है इसप्रकार का संस्कार किया जानेसे अत्यंत अप्रतिबुद्ध होनेपर भी जिसमें भेदशानरूप सामर्थ्य के हार। तत्वशान- 
रूप -शुद्धात्मस्वरूप का शानरूप तेज प्रकट किया गया है ऐसा, जिसके नेत्रविकार उत्पन्न हो गया है ऐसे पुरुष के 
मेत्र में आविर्भूत हुए पर्दे को धुर्णरूप से निकाल देनेपर उसके नेत्र की अबलोकनझक्ति जिसप्रकार शीघ्र हि प्रकट 
हो जाती है उसीप्रकार जिसके कर्महप पटल को-सप्तप्रकृतिक कर्मों के पटल को पूर्णझपसे हटा देनेपर-सष्ट कर 
देनेपर जो शीक्ष हि प्रतिबुद्ध-आत्मस्वरूप का शाता बना हुआ, प्रत्यक्षरूपसे बिदववर्तो पदार्थों को (शुद्ध अवस्था में) 
देखनेवाली अपनी आत्मा को वस्तुतः जानकर, “यह आत्मा इस प्रकार की हि है-अन्यप्रकार फो नहीं है इस प्रकार 
भद्धान कर आत्मा की अनुकूलता से उसके स्वरूप में रत होनेकी इच्छा करनेवाला पुरुष-जीवब “जब यह आत्मा 
अपने स्वरूप में रमसाण बनी हुई होतो है तब अन्यव्रव्यों का परित्याग कौन फरता है ?' इसप्रकार पृछनेवाले पुरुष फो 
निम्नप्रकार, से प्रतिपादन करना चाहिये- 


सन्बे भावे जम्हा पदच्चक्खाई परे ततति णादूणं । 
तम्हा पत्चक्खाण णाणं णियमा मुणेयव्व ॥ ३४॥ 


सर्वान्भावान यस्मात्प्रत्याख्याति परा इति जञात्कया4४ 
तस्मात्प्रत्याख्यानं ज्ञानं नियमाज्ज्ञातव्यम्‌ ॥ ३४॥॥ 
अन्वयार्थ- (यस्मात्‌) जब ज्ञान (सर्वान्‌ भावान्‌) सभी विभावभावों को और सभी आत्म- 
भिन्न पदार्थों को (पराः इति ज्ञात्वा) सभी विभावभाव और अन्य पदार्थ पररूप हे-आत्मपदार्थ से 
भिन्न हे ऐसा जानकर ( प्रत्यास्याति) प्रत्याख्यान करता है-उनका त्याग कर देता है (तस्मात्‌) तब 
(ज्ञान) अपने स्वरूप के सवेदन की क्रिया के रूप से परिणत होना हि ( नियमात ) निश्चितरूप से 
(प्रत्यास्यानं) विभावभावादिरू्प परभावो का प्रत्याग्यान-त्याग है ऐसा (ज्ञातव्यम्‌) जानना । 

आ. ख्या.- यतः हि द्रव्यान्तरस्वभायभाविन: अन्यान्‌ अखिलान्‌ अपि भावान्‌ 
भगवज्ज्ञातृद्रव्य स्वस्वभावभावाव्याप्यतया परत्वेन झात्वा प्रत्याचष्टे, ततः: “ये एव पूर्व 
जानाति स एवं पदचात्‌ प्रत्याचप्टे, न पुनः उन्यः इति कार्मति लिदिचत्य प्रत्याख्यान- 
समये प्रत्याख्येयोपाधिमात्रप्रवरतितकत॒त्वव्यपदेशत्वे अपि परसार्थेन अव्यपदेहयज्ञानस्वभा- 
बात्‌ अप्रच्यवनात्‌ प्रत्याख्यानं ज्ञानं एव इति अनुभवनीयम्‌ । 

त. प्र.- यतो हि यस्मात्कारणादेव द्रव्यान्तरस्वभावभाविनो द्रव्यान्तरस्वभावसदशस्वभावेन 
परिणामसिनः । अन्यानि शुद्ध जीवदव्यादुशिन्नानि द्रव्याणि द्रव्यान्तराणि । पुदूगछोपादानकानि द्रव्यकर्मा- 
णोत्यर्थ: । तेषां स्वभाव इब स्वभाव: । द्रव्यान्तरभतद्रव्यकर्मस्वभावेन सदृश्ः स्वभाव: । यथा शुद्धात्म- 
स्वभावप्रच्छादकाति द्रव्यकर्माप्यचेतनत्वात्तथा शुद्धात्मस्वभावभिश्नस्वभाववत्त्वादिभावभावा अपि शुद्धा- 
त्मस्वभावप्रच्छकका इति विभावभावानां द्रव्यान्तरस्वभावसद्शस्वभावत्वमसित्यवसेयम्‌ । द्रव्यान्तरस्व- 
भावसदुदस्वभावेन तत्स्वभावात्मकत्वेन भवन्ति परिणमन्तोत्येव झील येषां ते द्रव्यान्तरस्वभावभाबिन: । 
तान्‌ । अन्यान्‌ शुद्धात्मद्रव्यासूब्रानखिलाब्रिखिलानपि भावान्विभावभावानचेतनपदार्थाक्‍त | चंतन्य- 
सामान्यान्वितविभादभावपरित्यागेनाचेतनद्रव्यान्तराणां परित्याग उपलक्ष्तते । भगवज्ज्ञातद्रब्यं बीत- 
रायो ज्ञायक आत्मा । भगोष्नन्तसुखं वीतरागता निःसहूगता वाप्स्त्यस्थ भगवान्‌। 'तदस्यास्त्यस्मिन्निति 
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मतुः इति मतुः। तल्य तज्जातृद्रव्यं ज्ञाताउत्सा। स्वस्वभावभावाव्याप्यतया स्वस्वभावात्मकपारि- 
णामिकमभावेनाव्याप्यत्वात्‌ । स्वः स्वकीय: स्वभाव: शुद्धक्ञानात्मकं स्वरूपसेव भाव: पारिणामिको भा- 
बस्लेनाव्याप्यतया तस्याव्याप्यत्वेन वा । शुद्धात्मस्वभावान्ववविकलतयेत्यर्थ: । परत्वेनात्मनों भिन्नत्वेन 
ज्ञात्वा परिज्ञाय प्रत्याचष्टे परित्यजति । ततस्तस्मात्कारणाद्य एव पूर्व जानाति स॒ एवं परचादनन्तरं 
प्रत्याचष्टे परित्यजति, न पुनरन्यः यः पुर्व॑ न जानाति सः । इत्येबंबिधं वाक्यार्थमात्मनि सनसि निश्चि- 
त्य प्रत्याव्यानससयें विभावभावादिरूपपर भावपरित्यागावसरे प्रत्यास्येयोपाधिमात्रप्रबरतितकतुत्वव्यप- 
वेशत्वेषपि परित्यागाहुँविभावभावादिरूपनिमित्तमात्रप्रवतितकत॒त्वसज्ञत्वेपि । प्रत्यास्येया विभावभा- 
वादिरूपा: परभावा: | ते एबोपाधिमात्र निमित्तमात्रम्‌ | तेन प्रवतितः कतुत्वव्यपदेशों यस्य तत्‌ । तस्य 
भाव: । तस्मिन्‌ सत्यपि । प्रत्यास्येयपरभावात्मकनिमित्तमात्रेण निधिकल्पस्वसंवेदनज्ञानस्थ कतुत्वं 
व्यपदिश्यते निविधयते, न परमार्थतः, स्वस्वरूपसंवेदनक्रियाश्रथणकाले विभावभावाविरूपपरभावपरि- 
त्यागक्रियानाश्रयत्वात्परित्यागक्रियाकतुत्वासम्भवात्परित्यायक्रियाश्रयकतृंसज्ञाक रणस्य सुतरामदकक्‍्य- 
त्वात्‌ । परमार्थेन वस्तुतोषव्यपदेश्यज्ञानस्वभावादनिर्वेचनीयस्वसंवेदनक्रियारूपात्‌ स्वपरिणासादप्रच्यव- 
तालत्थाख्यानं विभावभावादिरूपपरभावपरित्यजनं ज्ञानमेव स्वस्वरूपसंवेदनक्रियारूपेण परिणमनमेये- 
त्यनुभवनीय मनुभवगोचरीकतंव्यम्‌ । स्वसंवेदनक्रियाविभावशभावादिपर भावत्यागक्रिययोविभिश्चपर्यायहय- 
त्वाज्ज्ञानस्य स्वसंवेदनक्रियापरिणसनकाले विभावभावपरित्यजनक्रियारूपपरिण त्यसम्भवाहदिभावभावप- 
रित्यजनक्रियाकत॒त्वव्यपदेशस्योपचरितत्वात्स्वरूपसवेदनक्रियारूपेण प्रिणमनमेव विभावधशावादिरूपपर- 
भावपरित्यजनभित्यवधा रणीयम्‌ । 
टीकार्थे-जब हि अन्य अचेतन पुद्गलब्रब्य के स्वभाव के सदृश् स्वभाव है जिनका ऐसे परिणामरूप आत्मा से 
भिन्न जितने भी परिणाम अर्थात्‌ विभावभ्व होते हे उन सभो विभावभायों को भगवान्‌ अर्थात्‌ वीतराग और 
निःसग ज्ञातृद्रव्य अर्यात्‌ शुद्धज्ञानस्वभाववाली आत्मा अपने स्वन्ावभूत शानात्मक पारिणामिकभाव के व्याप्य न होनेके 
कारण अर्थात्‌ विभावभावों में अपने शुद्ध ज्ञानरूप स्वधाव का अन्वयरूप से सद्भाव पाया न जानेसे “वे पररूप है ' 
ऐसा जानकर त्याग कर देता है, तब “जो हि प्रथम जानता है वह हि याद में त्याग करता है-दूसरा कोई त्याग 
नही करता” ऐसा अपने मन में निश्चय फरके “विभावशावों का त्याग करते समय प्रत्याख्येय जो विभावभाव वे 
निमित्तसात्र होनेसे आत्मा की कर्तृत्वसज्ञा की गयी होनेपर भी वस्तुत' अनिरदंचनीय स्वसंवेदनक्रियारूप से परिणत 
हुए ज्ञान की आत्मस्यरूप का अनुभव करने को क्रियारूप परिणति से च्युत न होनेके कारण (विश्वावभावों की त्याग 
की क्रिया फे रूप से परिणत न होनेके कारण) विभावशावो का त्याग करना स्वसंवेदनक्रियारूप से ज्ञान का परिणत 
होना हि है ऐसा अनुभव करना-जानना । 
विवेचन-- यहापर प्रथम उत्थानिका का खुलास! किया जाता है । यह आत्मा अनादिकाल से मोहाकान्त 
है । इस मोहनीयकर्म का प्रवाह जो अनादिकाल से चला आया है उससे आत्मा और शरीर इन दोनो के एकत्व की 
अआपति का प्रवाहु भो अनादिकाऊ से चला आया है। परिणासतः अनादिकाल से यह आत्मा अप्रतिबुद्ध बनी हुई है । 
फिर भी तस्वज्ञान की ज्योति जब भेदज्ञानरूप सामथ्यं से प्रकट हो जाती हे सब अति का पटउ ज्ञीघज्र हि हट जाता 
है और यह अवादिकाल से अप्रतितुद्ध बनी हुई आत्मा प्रतिबुद्ध हो जाती हैं-उसे अपनी आत्मा का ययार्थ स्वरूप 
समझमे आ जाता है । उदाहरण के लिये नेत्रविकारी लीजिए । नेत्रविकारी के नेत्र मे आया हुआ पटठल-पर्वा जब 
निकाल दिया जाता है तब पर्दा हट जाते हि वह बाहर के पदार्थों को देखने और जानने लग जाता # और बाह्मा्ष 
के विबय में ज्ञानवान बन जाता है। यहि हालत आत्मा की भी है । इसतरह सप्तप्रकृतिकमोहुनीयकर्म का पटल हट 
जाते हि पदार्थों के यथएर्ण स्वरूप को जानने को सामर्थ्य आधिर्भत होनेसे स्ेदशानी जीव अपने साथ सबिलष्ट हुए 


३१६ श्रीऋषभनाथदिगंबरजेनग्रंथप्रकादा नसंस्थायाः 


कर्मों का स्वरूप ओर अपनी आत्मा का यथा ध्वरूप को जानकर अपनी आत्मा को ब्रध्टा-शाता समझता है, उसका 
श्रद्धान करता है और उसोके अनुकूल होकर उसके यथार्थ स्वरूप में रत होनेकी इच्छा करता हुआ “जब आत्मा 
अपने आपसमें-अपने स्वरूप में आराम करतो है-अपने शुद्धस्वरूय की अनुभूति करनेमें सग्त होती है तब विभावभा- 
वादिरूप परभावों का त्याग कौन करता है ?” इसतरह का प्रइन जब बह प्रतिबुद्ध जीब करता है तब उसे निस्‍्त- 
प्रकार से उत्तर देना चाहिये। 


मति-श्रुतज्ञानवाले संज्ञी जीव के ज्ञान की सासरथ्यंविकल अवस्था होनेसे पुद्गलद्वब्य अंतरितपदार्थ को जानते 
समय उस जीव के क्षायोपशमिक अत एवं असमर्थ ज्ञान का प्रतिबधक होता है यह बात द्रभी को ज्ञात है। इससे 
स्पष्ट हो जाता है कि पुद्गलव्य शाता के ज्ञान की ज्ञेय के दर्शन से ज्ञेयाकार के ज्ञान के रूप से होनेवाली परिणति 
का कर्यचित्‌ प्रतिवधक होता है । द्रव्यकर्म पुदुगलपरिणाभस्वरूप होनेके कारण पुदूगल होनेसे सशिजोव की बाह्मा- 
ध्यंतर ज्ञेयों फे शानरूप से होनेवाढी ज्ञान को परिणति का प्रतिबंधक होता है यह बात भी स्पष्ट हो जाती है । 
द्रव्यकर्म यह आत्मधिन्न द्रव्य है। जिसप्रकार द्रव्यकर्म का स्वभाव आत्मा कै शुद्धज्ञान को प्रर्छावित क्रनेका होता 
है उसीप्रकार उसके निम्चित से व्यक्त-प्रादुर्भंत होनेबवाले विभावभावों का भो स्वन्लाव आत्मा के शुद्धशान को बिकृत 
करके उसको प्रच्छादवित करनेका होता है । अतः विभावभावों का स्वरूप पुदगलद्रव्य के स्वभाव जसा होता है यह 
भाव स्पष्ट हो जाता है । इसका सथितार्थ यह निकलता है कि यद्यपि विभावभाव विकृत्ेतन्य से-अशुद्ध चैतन्य से 
अन्यित होता है तो भो उसमें शुद्धश्ञान का अपने शुद्धस्वरूप से अन्धय नहीं पाया जातः । अतः शत् आत्मा कीया 
उसके शुद्ध्षान की अपेक्षा से विभावभाव परभाव है-अज्ञानरूप परभाव के परिणाम हे-शुद्धज्ञाव के परिणाम नहीं है । 
इसप्रकारके सभी भावों को भगवान्‌ ज्ञातृरूप द्रव्य अर्थात्‌ शूद्ध आत्मा [ 'भगवत्‌ ' इस शब्द से शद्धनिन्‍्वयनय की 
दृष्टि से झुद्ध आत्मा का हि ग्रहण होता है; क्‍यों कि वह अनतज्ञानसुखादिरूप होती हें । ] अपने स्वभावभूत शुद्ध- 
ज्ञानरूपपारिणामिकाव का उन्हे व्याप्यरप नहीं समझता । वह विभावभावो को उनमें अपने शुद्धस्वभाव का अन्वय 
न होनपर अर्थात्‌ शुद्ध आत्मा से पदार्थ के अर्थात्‌ उनको जशुद्ध आत्मा के भाव-परिणाम समझकर उनका त्याग 
करता है । इस कारण जो हि प्रथम जस्‍्नत। है-अनुभव करता हे-अनभव के द्वारा जानता हे वहि बाव से त्याग 
करता है-दूसरा कोई त्याग नहीं करता ऐसा अपने मन में नि३त्रवम करके 'परभावरझूप विभावभावों का जब त्याज 
किया जाता है तब त्यागनेयोग्य जो विभावभाव ने सिफे निर्मित्त होने से आत्मा को कर्ता कहा जाता है कितु वह 
दहतुतः कर्ता नहीं होती; क्‍यों कि जिसससय आत्मा आत्मानुभव में सग्न होती है उसससय वह उन भवरक्रिया का हि 
आश्रय होनेसे और विश्ावभाव की परित्यजन्क्रिया का आश्रय ने होनेसे एकसाथ दो क्तिशाओं का कर्ता नहीं हो 
सकती अर्थात्‌ दो क्रियापरिणामों से युक्त न होनेसे वहु दो क्रियाओ का कर्ता नहों हो सकतो। इसका अधिप्राय 
यह है कि जब विभावभावरूप परभावों का त्याग होता हे तब वह पशित्यागरूप क्रिया का आप न होसेसे यह 
चस्छुतः परित्यजनक्रिया का कर्ता न होनेसे उसकी जो कतृसज्ञा होती ह ध” उपचरित होती है । यह कर्तसज्ञा बिभा- 
वश्ताव निम्चिलमात्र होससे होती है। अर्थात्‌ आत्मा जब अपने स्वरूप को अनुभूति में विमग्स होती है तब 
विभावनावो के :प से आत्मा का परिणमन न होनेसे विनायास बे नष्ट हो जाते है । उन का बिनायास विनाझ-- 
अभाव हो जानेसे उसके अनुभवनक्रिया का कर्तुत्य उपचार से विभावभावपरित्यजम किया का कतंत्व कहा जाता है । 
एक समय में पररिणामिद्रब्य एक हिं क्रिया का आश्रय होता है-दो क्रियाओ का नहीं । जब द्रव्य के एक क्रियारूब 
परिणत्ि का प्थाग हो जाता है-अभाव हो जाता है तब हि द्रव्य की अन्यक्रियारूप से परिणांत हो सकती है; क्‍यों 
कि द्रव्य को युगपत्‌ दो परिष्यामो के रूप से थरिणमन नहीं होता । जिससमय आत्मा अपने ज्ञानस्वभाव को अनि- 
वच्यि अनुभूतिरूप क्रियारूप से परिणत्र होती है उसीसमय वह विभावश्ावषरित्यजनक्रिया के रूप से परिणत नहीं 
होती । आत्मा को स्वरूपानूभूति के काल में विशावभावरूप से परिणति नहीं होतो; क्यो कि स्वधाव और विभाव 
में अनिवार्य विरोध होता।है । अतः स्वभावक्षप परिणति के समय विभावश्नावरूप परिणति का स्वयमेव असाव हो 
अक्ता है। स्वभावरूप परिणति का त्याग किये बिना विभावभावरूप से १रिणमन नहीं होता । सारांश, स्वरूपान्‌- 


समयसारः । ३१७ 


शूति के समय स्वभावभावरूप से परिणत होनेबाले शान से आत्मा का प्रच्यवन न होते हुए भी जब विभावभावों का 
स्वयमेव अभाव हो जाता है तब प्रत्याख्यान ज्ञान हि ऐसा अनुभव के द्वारा जान लेना । 


कहनेका भाव यह है कि, ज्ञानपूर्वक हि त्यागक्रिया होती है। ज्ञानक्रिया का-जाननेकी क्रिया का कर्ता 
शानवान आत्मा हि है। अतः ज्ञानक्रिया के बाद होनेवाली त्यागक्रिया का कर्ता भो आत्मा हि है। जिसमें ज्ञान- 
शक्षित नहीं है उसमें त्यागशक्ति प्री नहीं हो सकती । आत्मा परभावों का अर्थात्‌ विभावभावों का जब त्याग करती 
है तब वह प्रथम यह जानती है कि इन भावों का अस्तित्व अपनेसे जुदा जो पदार्थ है अर्थात्‌ जो अशुद्ध आत्मा है 
उसके स्वभाव का अस्तित्व इन विभावभावों में पाया जाता है और अपना स्वभावभूत जो ज्ञान वह इन विभावरूप 
परभावों में मिलता नहों । इसप्रकार आत्मा पहले परभ्षावों के स्वभावों को जानकर उनको आत्मा से भिष्न समझती 
है ओर फिर उनका परित्याग करती है । इसतरह आत्मा में त्यागक्रिया का कर्तापन होता है । फिर भो विचारणीय 
बात यह है कि क्या सचमुच ज्ञाता या ज्ञान आत्मा को अनुभवक्रिया का आश्षय होनेसे स्वतत्र कर्ता होनपर भी 
उसीसमथ प्रत्या्यान का-त्यागक्रिया का आश्रय होकर स्वतंत्र कर्ता हो सकता है ? जब परभावा का त्याय होता है 
तब जीव निविकल्पसमाधि में रत रहता हु-पर भावत्यजनक्रियारूप से परिणत नहीं होता । उससमय आत्मा अपने 
शानस्वभाव में लोन रहतो है जिस से परभाव स्वयमेव आत्मा से अलग हो जाते है। उससमय आत्मा को परभावों 
को अपने से अलग करने के लिए सिवा अपने स्वभाव में लीन होसेके अग्य क्रिया का आश्रय नहीं होना पड़ता | 
अत' नि्विकल्पस्थसबेदनज्ञास हि प्रत्याख्यान है-त्याग क्रिया है । हा, एक बात यह है कि त्यागाक्रया के कर्तापन की 
जो सजा आन्‍्मा या ज्ञाल को परमावो के अलव होनेके समय प्राप्त होतो है उसका कारण है सिए त्यागनेयोग्य 
परभावों का सांनिध्य । परमार्थ से देखा जाय तो निविकल्पसमाधि के सम्रय परभाव स्वयमेष अलग हो जाते है 
जिसस प्रस्थाण्यानक्रिया का ज्ञात स्वतत्र कर्ता नहीं कहा जा सकता । अतः स्वसवेदनज्ञान से च्यूत न हांगेसे हि जब 
बरभावों का प्रत्याख्यान होता है तब ज्ञात को हि आत्मानुमवर्नाक्रया के रूप स्ले परिणत हुए ज्ञान का हि प्रत्याख्यान 
समझना चाहिये । आचाये श्रीजयसेनजी ने कहा है कि- 


तज्ज्ञानं कर्त सिथ्यात्वरागादिभाव॑ पररूपं इति ज्ञात्वा प्रत्याख्याति त्यजति निराकरोति | 
तस्मात्कारणान्निविकल्पस्वसवेदनज्ञानमेव प्रत्याख्यानं नियमाह्रिः्ययान्मन्तव्य ज्ञातव्यमनभवनोयमिति । 
इदमत्र तात्प॑ं-परमसमाधिकाले स्वसंवेदनज्ञानबलेन शुद्धमात्मानमनुमवति तदेवानुभवर् निशचय- 
प्रत्याख्यानसिति । (ता. व्‌ृ.,, गाथा ३४, समयख्र । ) 


अर्थ- बह कर्त भूत्र ज्ञान मिथ्यात्वरागादिरूप भाव को परभावरूप अर्थात्‌ शुद्धात्मा से भिन्न अशद्ध आत्मा के 
भाजरूप जानकर उसका त्याग करता है अर्थात्‌ सिथ्यात्वरागादिभाव के रूप से परिणत नहीं होता । उस कारण से 
निबिक ।7 एस उदतज्ञान को हि निश्चितरूय से प्रत्याख्यान सानता चाहिय । यहाँ ब्रात्पं यह है. परमसमाधिकाल में 
खंबदतमान के बच से जो शद्ध आत्मा का अनुभव करता हे वहि अनुभवन निशचप्रनय की दृष्टि से प्रत्याख्यान है। 
बम तु 
अथ ' ज्ञातुः प्रत्याख्याने को दृष्टान्त:ः ?” इति अतः आह- 


अब “जिसके बल से शुद्ध आत्मा का अ्नुश्तन किया जाता हे वह स्वसबेदज्ञान हि अर्थात्‌ 
स्थमंवेदरूप क्रिया के रूप से जो परिणत होता हे वह ज्ञान हि प्रत्यास्याय हे-विभावशावरूपक्रिया के 
रूप से परिणत न होना हे इस विषय में दृष्टान्त क्‍या हे ?' ऐसा पूछा जानेपर कहते हे- 
जह णाम को वि पुरिसो परदव्वमिणं ति जाणिदु चयदि | 
तह सब्ब परभाव णाऊण बिमुंचदे णाणी ॥ ३५॥ 


३१८ ओीऋणघसनाथविशगंबरजैनप्रंथप्रकाहनर्संस्थाया: 


यथा नाम को5पि पुरुष: परद्रव्यसिदमिति ज्ञात्वा त्यजति । 
तथा सर्वान्‌ परभावान्‌ ज्ञात्वा विमुझ्चति ज्ञानी ॥॥३५॥ 


अन्वयार्थ- (यथा नाम) जिस प्रकार (क. अपि पुरुषः:) कोई विदिष्ट पुरुष (इदं) यह मेरे 
पास जो वस्तु हे वह (परद्रव्यं) वस्तु दूसरे किसी की है-परस्वामिक है (इति ज्ञात्वा) ऐसा जानकर 
उस वस्तु का (त्यजति) त्याग करता है (तथा) उसीप्रकार (सर्वानू) सभी (परभावान्‌ ज्ञात्वा) 
विभावपरिणामात्मक भावों को पर अर्थात्‌ अपनेसे भिन्न अजुद्ध आत्मा के जानकर (ज्ञानी) स्वसंवेद- 
नज्ञानरूप निविकल्पसमाधि मे अर्थात्‌ शुद्ध आत्मा की अनुभूति में जब निमग्न होता है तब ज्ञानवान्‌ 
बना हुआ पुरुष उन विभावभावात्मक परभावो का (विमुझ्चति) त्याग कर देता हैं अर्थात्‌ वे आत्मा 
से अलग हो जाते हे-वह ज्ञानी आत्मा विभावभावों क॑ रूप से परिणत नही होती । 

आ. ख्या.- यथा हि कर्चित्‌ पुरुष: सम्श्रान्त्या रजकात्‌ परकीयं चोवरं आदाय 
आत्मीयप्रतिपत्त्या परिधाय दयानः स्वयं अज्ञानी सन्‌ अन्येन तदझऊचल॑ आलम्ब्य बलात्‌ 
नग्नी क्रियमाण: “ मछक्षु प्रतिबुध्यस्व, अर्पय, परिवर्तितं एतद्‌ वस्त्र मासकं ' इति असकृत्‌ 
वाक्य शृण्वन्‌ अखिले: चिह ने: सुष्ठ परीक्ष्य “निश्चितं एतत्‌ परकीरयं' इति ज्ञात्वा ज्ञानी 
सन्‌ मुझ्चति तत्‌ चीवरं अचिरात्‌, तथा ज्ञाता अपि सम्श्रान्त्या परकीयान्‌ भावान्‌ आदाय 
आत्मीयप्र तिपत्त्या आत्मनि अध्यास्य शयानः स्वयं अज्ञानी सन्‌ गुरुणा परभावविवेक॑ 
कृत्वा एकोक्रियमाण: “ महक्षु प्रतिबुध्यस्व, एक' खल अय॑ आत्मा ” इति असकृत भ्रौत॑ 
वाक्य शृण्चन्‌ अखिले: चिह ने: सुष्ठु परीक्षय ' निश्चितं एते परभावाः ' इति ज्ञात्वा ज्ञानी 
सन्‌ मुझ्चति सर्वान्‌ परभावान्‌ अचिरात्‌। 

त. प्र.- यथा हि येन प्रकारेण कव्चित्पुरुष: कश्चिज्जन: सम्भ्रान्त्या स्वस्वामित्वप्रज्मापकाधि- 
ज्ञानावलोकनविस्मरणेन जनितेन भ्रमेण रजकान्निणेजकात्परकोयं परस्वामिक चीवरं वस्त्रमादायमा- 
त्मीयप्रतिपत्या मामकीन सिदर्सिति ज्ञानेन परिधाय धारयित्वा। स्वशरीरमबगुण्ठय दायानः निद्राणः 
स्वयमज्ञानी सन्नज्ञातपरस्वासिकचीवरस्ससन्येन तच्चीवरस्वासिना तदऊ्चलं तद्स्त्रान्तमालम्प्य धृत्वा 
बलाठउठान्नग्नीक्रियमाणोपहतचीवरी क्रियमाण: मडक्षु शीघ्र प्रतिबुध्यस्व विनिद्रो भवार्षय देहि परिवर्तित 
व्यतिहतमेतद्वस्त्रे मामक मासकीन मत्स्वामिकमित्यसकृद्भूयों भूयों वाक्य वस्त्रस्वासिवाक्य शण्वन्नाक- 
णंयश्नखिलेनिखिलेश्चिह नेरड्कंवंस्त्राभिज्ञानलक्षण सुष्ठु परिक्ष्य निश्चित निरचवेनेतन्मया परिहितं 
वसन परकीय परस्वामिकमिति ज्ञात्वा ज्ञानी सन्‌ नतन्मत्स्वामिकमितिज्ञानसम्पन्नो भूतस्सन्मु>चति 
परित्यजति तच्चौवरं परिहितं वसनमचिराच्छीघ्रं, तथा तेन प्रकारेण ज्ञाताईपि शुद्धनिश्चयापेक्षया 
मोहनीयाद्यनाकरान्तज्ञानोपि सम्ध्रान्त्या मोहनोयोदयनिमित्तजातमिथ्यात्वपरिणामेन हेतुभ्तेन परकीया- 
नशुद्धात्मस्वामिकान्पुद्गलब्रव्यस्वामिकान्द्रव्यकमंस्वरूपान्भावानस्वभावान्विभाव भावाना दायो र रीकृ त्या- 
त्मीयप्रतिपत्त्यात्मस्वासिका इति ज्ञानेनात्मन्यध्यारोप्य शयानों निद्राण: । आत्मस्वरूपमुपेक्षमाणः 
शुद्धात्मस्वरूप प्रति गजनिमोलन कुर्वाण इत्यर्थ: । स्वयमज्ञानी मिथ्यादृष्टिस्स गुरुणाउज्ञानतमसपरि- 
हर्श्रा55चार्येण परभावविवेक कृत्वा विभावभावेभ्य आत्मनों भेदं कृत्वा । परस्य शुद्धात्मनों भिन्नस्था- 


समससार: ३१९ 


शुद्धस्यात्मनो भावाः परिणासा विभावभावास्तेम्यों विवेको भेद: परभावविषेक: | तम्‌ । कृत्वा विधाय । 
एकोफ्रियमाण: पर भावसभ्पर्कविकलोकियमाणः । अनेकः स्वभावभावेष्यो भिन्न एक: स्वभावभावातिन्न: 
क्रियमाणों विधीयमान: । सड॒क्षु झटिति प्रतिबुध्यस्थ विनिद्रो भ्रव । स्वस्वरूपं विजानोहि। एको 
विभावविकलः: खलु परसार्थतो5यमात्सा शुद्धजीव: । इत्येबंबिधमसकृदहुबारं शत शास्त्रप्रोकर्त बाक्य 
शुण्बन्निशामयन्नखिलेनिखिलेश्चिह नर्लक्षणे: परीक्षय समीक्ष्य निश्चिचतं नि३चयेनेते विभावभावाः परभावा 
अशुद्धात्मस्वामिका: परिणामा इत्येबं श्ञात्वा विज्ञाय ज्ञानी यथार्थशानवान्सन्शवन्मुझ्चति परित्यजति 
सर्बाश्विखिलान्पर शावानशुद्धात्मोपादानकान्विशा व शावान चिराच्छी घ्रम्‌॒ 


टीकार्थ- जैसे कोई पुरुष भ्रांतिवश धोबी से किसी दूसरे आदमी का वस्ञ लेकर और उस वस्त्र को 
अज्ञान के कारण अपना समझकर उसको ओढता हुआ अन्य पुरुष जो उस बल्न्न का स्वामी उसके द्वारा उस वस्त्र 
का आंचल-पल्ला पकड़कर जबरन नंगा किया जानेबाला “जलूदी जाग्र, दे दे, बदला हुआ यह वस्त्र मेरा हे ' इस 
प्रकार का वाक्य बारबार सुनता हुआ सर्व चिहनों के द्वारा अच्छोीतरह से परीक्षा-निरीक्षण करके “ यह वस्त्र 
दूसरे का है यह निश्चित है! ऐसा जानकर ज्ञानी (यह वस्त्र अपना नहीं है, दुसरेका है इसप्रकार के ज्ञानसे युक्त) 
होता हुआ उस बस्त्र का शोघ्न हि त्याग कर देता है, उसीप्रकार ज्ञाता आत्मा भो आन्तिवश ( सिथ्यात्थ के कारण) 
परद्रव्य के (अशुद्ध आत्मा के) भावों को-परिणामों को (विभावभावों को) स्वीकार करके ये विभावभाव अपनी 
आत्मा के है ऐसा समझकर अपनो आत्मा के ऊपर अध्यारोपित करके सोया हुआ-मोहनिद्रा के अधीन होकर 
स्वय अज्ञानी बना हुआ, गुरु के द्वारा (आत्सानुभवो महात्मा के द्वारा) परभावों से ( विभावश्ावों से ) भेद करके 
एक अर्थात्‌ परभावों से भिन्न किया जानेवाला शुद्ध आत्मा का यथार्थ स्वरूप जान ले, यह आत्मा बस्तुतः एक 
अथति पविभावभावशून्य ओर द्रव्यकमंसम्परकंशून्य है” इसप्रकार का शास्त्रोक्त-आगमसोक्त वाक्य बारबार सुनता हुआ 
सभी चिह नों के-लक्षणो के-शुद्ध गुणो के द्वारा अच्छीतरह से परीक्षण करके “'निश्चितहूप से ये विभावभाव और 
ब्रव्यकर्म परभाव हि है” इसप्रकार जानकर ज्ञानी ( आत्मा के यथार्थ स्वरूप को ज्ञाननेवाला ) होता हुआ सभी 
परमायों को- अशुद्ध आत्मा के विभावपरिणासों को और ब्रव्यकर्मो को शीघ्र हि अर्थात्‌ शुद्ध आत्मा के स्वरूप को 
ययार्थरूप से जानते हि त्याग करने लग जाता है । 
विवेचन- अज्ञान यह सब से बडा भारी दोष है। उस जज्ञान के कारण बडे बड़े अनर्थ किये जाने हैं । 
अज्ञान से भात्मा ने एक बडा भारी जनर्थ किया है और वह है परमभावों को-अशद्ध आत्मा के अशुद्ध परिणामों फो 
अपना समझना । परभावों के त्याग को क्रिया का कर्ता कौन है इस बात को पिछली गाथा की टोका में खलासा 
करनेके बाद उस गाथा के अनुसार यहांपर अच्छा दृष्टान्त पेश कर पिछली गाया में प्रकट किये गये अभिष्राय का 
समर्थन किया गया है । 
कोई पुरुष श्रम से धोवा के घर से दूसरे का बस्त्र लाकर अज्ञान से अपना समझ ओढकर सो जाता है। 
जब उस वस्त्र का स्वामी दूसरा पुरुष आकर उसे जगाता हे और उस बस्त्र की अपना समझने रुग जाता हे तब 
धोजो के घर से जस्त्र लानेबाले पुरुष को अपने वस्त्र के चिह नों की याद आती है और उन चिह॒ नों को उस दूसरेके 
वस्जपर टठोचने लग जाता है। जब वह घोबी के घर से लाये हुए वस्त्रपर अपने चिह्‌ न नहीं देखता तब बहू उस 
बूसरे के वस्त्रपर से अपना स्वामित्व हटा लेता है। जब उसका अपने चिह नो की ओर ध्यान जाता है उसोसमय दूसरे के 
बस्त्र के स्वामिपन का भाव हंट जाता है । कहनेका भाव यह है कि अपने चिह॒ नों की जानकारी का समय और 
बूसरे के वस्त्रपर से स्वाभिपना हट जानेका समय एक होनेसे अपने वस्त्र के चिह नों की जानकारी हि. परवस्त्र का 
प्रत्याख्यान-त्याग है । शानस्वभाववाली आत्मा मोह के उदय से अशुद्र आत्मा ते विभावभावरूप परिणामों को और 
द्रष्यकर्मों को आत्मा के समझकर अपनेपर आरोपित करती है, कितु गुरु के द्वारा अर्थात्‌ आत्मविषयक अज्ञान का 
नाश करनेवाले आत्सानुभव करनेवाले महात्मा के द्वारा जब समशायो जाती है और परभावों का आत्मा के साथ 


३२० शक्रीऋणभनाथवियंबरजेथप्रकयायाःनसंस्दानयं 


होसेबाले संबंध को हटाकर जब आत्मा एकरूप-शुद्धू-विभावभावरहित और द्रग्यकमंरहित बतलायी जातो है तथ 
बह संपूर्ण चिहू नों के-लक्षणों के-शुद्ध गुणों के द्वारा अच्छीतरह से परीक्षा करके सभी परभावों को अतिकीश्रता से 
छोड़ देती है। परणायों को जाननेके बाद परभावों को छोडनेका समय ओर आत्मानुभूतिरूप स्वसंवेदसशान का समय 
एक पडता है अर्थात्‌ आत्मानुभूतिरूप से परिणत होना हि परभावों का प्रत्यास्यान-त्याग करना है। अतः इस 
दृष्टान्त के अनुसार आत्मानुभतिरूप स्वसंवेदभशान हि प्रत्पास्यान है। शान और ज्ञानवान्‌ आत्मा इनमें से कोई भी 
स्वानुमूतिरूपकरियारूप परिणति के समय विभावभावपरित्यजनक्रियारूप से परिणत न होमेसे त्यागक्रिया का कर्ता 
नहीं है । ऐसा होते हुए भी परभावों का स्वयमेव स्थाग हो जानेसे व्यवहार्तय से आत्मा को या उसके ज्ञान को 
कर्ता कहा जाता है->निश्ययनय की दृष्टि से कर्ता नहीं कहा जाता । 

अक्न परभावों का त्याग होते हि आत्सा का उत्कृष्ट शुद्धस्वरूप प्रकट होता है इसप्रकार का शान होते हिं 
अशुद्ध आरमा के परिणामभूत विभावभावों का अभाव हो जानेसे उनसे रहित आत्मानुभूति प्रकट होती हे अर्थात्‌ 
भात्मानुभृति का प्राददर्भाव होते हि परभावों का अभाव हो जाता है यह अभिप्राय प्रकट करते हैं- 


अवतरति न यावद्वृत्तिमत्यन्तवेगादनवमपर भावत्याग्रदृष्टान्तदृष्टि: । 
झटिति सकलभावंरन्यदीयविमुक्ता स्वयमियमनुभ्तिस्तावदाविबंभूव ॥२९॥ 


अन्वय- अनवमपरभावत्यागदुष्टान्तदृष्टि: अत्यन्तवेगात्‌ यावत्‌ व॒त्ति न अवतरतति तावत्‌ अन्य- 
दोये: सकलभार्व: विम॒कक्‍्ता इयं अनुभूति: स्वयं झटिति आविबंभूव ॥ 

अर्थ- परभावों के त्याग के कारण शुद्ध आत्मस्वरूप का दर्शन होता हे ऐसा ज्ञान अत्यन्त वेग से प्रादुर्भूत 
होते हि अन्य पदार्थ के अर्थात्‌ अशुद्ध आत्मा के परिणामभूत संपूर्ण विभावभावों से रहित यह अनुभूति स्वयमसेत् 
शीघ्र हि प्रादृर्भत होती है । 

ते प्र.- अनवमपर भावत्यागदृष्टान्तदृष्दिविभावशावात्मकाशद्धात्मपरिणामत्याग्रावलोवितश्- 
द्वात्मस्वभावज्ञानस्‌ । परे शाद्धात्मस्वभावमिश्नाइच ते भावा: विभावात्मका' परिणामाइंच परभावा.। 
यद्दा परस्य शुद्धात्मनों भिन्नस्यात्मनोष्णुद्धस्य भाव. विभावशावा, परणाबाः। यहा एरेण पुरगल- 
परिणामात्मकद्रव्यकरंणा हेतुकर्त्ना कृता: भावा विभावभावा: परभावा:। तेषा त्यागस्तदपेणात्मन/-परि- 
णन परभावत्याग: । तेन दृष्टोध्वछोकितः परभावत्यागदृष्ट । 'कतुंकरण झुता बहुलम इति तृर्तीयात- 
त्पुरुषसमासः । परभावत्यागरदृष्टइ्चासावन्तश्व परशावत्यागदुप्टान्त । अन्नाधन्तशन्देन शद्धज्ञानात्मक 
आत्सस्वभावो ग्राह्म: शद्धज्ञानस्वरूपात्मस्वशावदशंनस्यथ परशावत्याग: साधकतमत्वात्करण, विशावन 
सावात्मकपरभावत्यागमन्तरेणात्मस्वभावदर्शनस्यासस्भवात्‌ । नावमों हीनोपनवस । अनवम उत्कृष्ट- 
इचासो परभावत्यागरदृष्टान्तशचानवम्परभावत्यागदृष्टान्त: । तस्य दष्टिज्ञानम्‌ । परभावत्यागनेव शुद्ध- 
ज्ञानस्वरूपात्मस्वभावदर्शनं जायते, नान्यथा, परभावत्यागाभावे शुद्धात्मस्वरूपदशनाभावात्तत्त्यागें च॑ 
तत्सम्भवादित्यभिष्रायोत्र प्रदर्शित: । यदहा परभावानां त्यागोस्त्ये्ा ते परभावत्यागा: । परित्यकतप र- 
भाषा इत्यर्थ: । ' ओड5श्रादिश्य: ' इत्यो मत्वथें । तेदृष्ठों ज्ञात: परमावत्यागदृष्ट:। स चासावन्तश्च 
शुद्धात्मस्वभावभूतो ज्ञानात्मको धर्म: परभावत्यागवृष्टान्त:। अनवमः परमोत्कृष्टइ्यासों पर भावत्याग- 
वृष्टान्तइचानवसपर भावत्यागदृष्टान्त:  तस्य दृष्टर्शानसम्‌ । परभावत्यागद्ष्टात्मस्वशावज्ञानं यावद्यंव 
वत्तिम॒स्तित्वमत्यन्तवेगादत्यन्तरभासेन आत्मनो भेदज्ञानसामथ्येन नावतरति न प्राप्नोति । न प्रकटीश- 
बतोत्यर्थ । तावत्तदेवान्यदीये: परकीयंइशुद्धात्मरूपपरभावस्वामिक: पुद्गलस्वामिकंद्रब्यकर्मशिश्य 


समयसार: । ३२ है 


सकलशादयेस्सकलंविशाव भाव: । कर्तरीयं भा। झटिति शीघ्र विमक्‍ता स्वयमेव विलय गत्वा परि- 
स्यक्ता । आत्मस्वशाववद्ञेनकाले एवं तदनुभवनकाले एवं परशावा आत्सानं स्थयमेव मुड्चन्तीति 
झाव: । परशावत्यागों नात्मकर्तक इत्यर्थ:। इयमसनुभूतिरात्मानुभूतिराविबंधव प्रकटोबूव । “ परोक्षे 
लिटू ' इति परोक्षार्थे लिट। यदिन्द्रियाणां विषयतां न प्राप्नोति तत्परोक्षम्‌ । अवतरतीति वर्तमान- 
कालप्रसाधकः प्रयोग: । प्रारव्धस्पासमाप्तिवेतंसानत्वम्‌ । परभावस्वभावज्ञानानन्तरमात्मस्व्ावप्रकटी- 
शझावनक्रियाकालस्येव विभावशावात्मकपरभावध्व॑ंसनक्रियाकालत्वात्पर भावानामात्मपुरुषका रमन्तरेण व 
ध्वस्तत्वाद्ध्बंसनप्रादुभंबनक्रिययोस्समकालभावित्वात्तयो: कालभेदज्ञानमन्तरेण॑वात्मानुभूति: प्रकट- 
तासटति १ विशावशावात्मकपरशावापगसनशुद्धात्मानुभवनक्रिययोस्समकालभावित्वात्स्वसंवेदनशा न मेय 
प्रत्याल्यानमिति ध्वनि: । यद्राउतवम:ः परभावत्यागस्य दृष्टान्तोनवमपरभावत्यागदृष्टान्त: । तस्य दृष्टि- 
शॉनिम्‌ । गहीतपरकीयबस्त्र: परकृतलाऊछनावलोकनसमुपजातपरस्वासिकत्वज्ञानो जोधो यथतद्वस्त्र न 
मामकोनमिति ज्ञात्वा त्यजति तथ्थव रागद्रेषादयों द्रव्यकर्मात्मकाइच भावा अशुद्धात्मरूपप रद्रव्योपादाल- 
कत्यात्पुदूगलब्रव्योपादानकत्वाच्च परकीया इति ज्ञात्वा ज्ञानो शुद्धात्मस्वरूपयथार्थज्ञानसम्पन्नस्सन्भव- 
प्ात्मा परकीयान्भावान्विमुझचति । इति दृष्टान्तवार्ष्टान्तिकव्यवस्था। परसत्कवस्त्रत्यागवृष्टान्तशाने 
जायमाने परभावे: स्वयं त्यक्ताध्नुभ्ति: शोध्न॑ प्रकटीभवतीति भाव: । 


विवेखल- शेदशान का सिन्नस्वभाववाले पदार्थों को या पर्यायों को एक को दूसरेसे भिन्न करनेको जो 
सामध्य होती है वह अन्तशहित-नाशरहित होती है । इस भेदज्ञान की सामथ्य से पर जो अशुद्ध आत्मा और पुदग- 
लद॒ब्य उनके परिणामों का-विभावभावों का त्याग हो जाता है और उनके त्याग से आत्मा के शुद्ध शानस्थरकूप धर्म 
का वर्शन-ज्ञान हो जाता है । इसप्रकारसे शात होनेयवाले आत्मा के स्वरूप का शान जिससभय होता है उसोसमय 
अशुद्धा्मस्वरूपपरभाव से पुद्गलद्र॒व्यस्वरूप परसाव से उत्पन्न होनेवाले सभी विभावभायों का शीघ्र हि नाश हो 
जाता है । इन परभावों का नाश-ध्वंस-अभाव होते हि विभावभावरहित अत एवं निर्मल अनुभूति स्वयमेव प्रकट 
हो जाती है | यहां जो 'आविबंभव इस धातु के लिट्प्रत्ययान्तरूप का प्रयोग किया गया है उससे 'विभावधावों का 
साहा और आत्सानुभूति का प्रादर्साव कब होता है इस बात का पता भी नहीं चलता” यह भाव व्यक्त हो जाता है। 
कहनेका भाव यह है कि-परझावों के त्याग से दिखाई देनेवाला अत्यंत उत्कृष्ट जो आत्मस्वपाव का ज्ञान अविनव॒वर 
भेदज्ञान को सामथ्यं से अस्तिरूप बनते हि संपूर्ण परभावों के द्वारा ज्ञीध्र छोड़ो गयी आत्मानुम्नूति प्रकट हो जातो 
है । जब परभावों का त्याग होता है तब आत्मस्वभाव का दर्शन होने लूग जाता है । वर्शनमोहनीय, अनस्तानवन्धी, 
अप्रत्याख्यानावर ण, प्रत्यास्यानावरण, सज्वलन, दर्शनावरणीय, झञानाबरणोय और अन्तराय इन कर्मों का पुणंरूप से 
क्षय हो जानेसे आत्मा का संपूर्थशुद्धत्व आविर्धूत होता है । यह आत्मस्वभाव का शान जब अत्यंत श्ञीघ्रतापुर्वक 
आत्मा में व्यक्त होता है तब संपूर्ण परभाव स्वयमेष आत्मा से अलग हो जाते हैं और यह आत्सानुभति इतनी 
शीघ्रता से होती हैं कि आत्मानुभूति करनेवालो छद्मस्थ आत्मा को उस अनुष्टूति की प्रादुर्भूति के काल का ओर 
विभावभायों के नाश के काल का ज्ञान भी नहीं होता। 
इसी कलश का नीचे दिया हुआ भी अर्थ होता है | कोई पुरुष धोबी के यहां से भ्रम के कारण दूसरे के 
बध्च को अपना समझकर छातर है और उसे ओढकर सो जाता है; कितु उस अस्त्र का सखज्चया मालिक जब उस वस्त्र 
को देखकर उसे ओढनेवाले पुरुष से लेनेकी दुष्टिट से उसी बस्त्र का पल्‍ला-छोर पकड़कर “तू शीघ्र जाग; बदला 
हुआ यह वस्त्र मेरा है, अलः सझे दे वे ' ऐसा बारबार जब कहता है तब वह सोनेवाला पुर उस वस्त्रपर अपने 
चिह नों को बेखने लग जाता है। उस वस्त्रपर दूसरे पुरुष के द्वारा अंकित किये गये दूसरे चिह नों को देखकर बहु 
अस्त से अपना स्वामित्व हटाकर उसे फोरम उसके सालिक को दे वेता है । यह हुआ दृष्टान्स ॥ आत्मा और पर- 


३२२ आऊऋषभमायवियगंवरज॑नप्रंवप्रकाशनसंस्थाया: 


पदार्भ को एकरूप समझनेवाले पुदथ को जब शुद्ध आत्मा और विभावभावों का भिन्नपना बताया जाता है तब वह फो 
पर्भावों का श्याग कर देता हें और प्रतिबद्ध हो जाता है-सम्यग्नानी हो जाता है । जब वह परभावों के त्याग 
दुष्टान्त का ज्ञान आत्मामें ब्यक्त होता है और उस ज्ञान से जब जीव आत्मानुप्तूति के रूप से परिणत होता है तब 
आत्मा से परशाव स्वयमेव अलग हो जाते है। उन्हें हटानेके लिए आत्मा के कतुत्व की स्वतंत्रढूए से आवश्यक 
नहीं होती | इन प्रभावों के छूट जानेपर अत्यंत शीक्मता से आत्मानुभूति प्रकट होती है । कहनेका भाव यह 
कि परझावों का आत्मा से अछग होनेंका समय और आत्मानुभवनक्रियारूप परिणति का समय एक होनेसे आत्मार 
भूति हि प्रत्याख्यान है-विधावशावों का प्रत्याख्यान (त्याग) करनेवाली है । 


अथ 'कथ॑ अनुभूतेः परभावविवेकः भूत: ?” इति आशडक्य भावकभावविवेकः 


प्रकार आह- 

अब “परिणामिकभावभूत स्वभावस्वरूप ज्ञान से भिन्न और अशुद्ध आत्मा के परिणासभूत ऐसे 
विभावशावों का अनुभति से-शुद्धात्मानु भूति से पृथम्भाव कंसे हुआ अर्थात्‌ उसकी प्रक्रिया ( पृथक्‌ 
करने की क्रिया) कंसी हे ?” ऐसी आहंंका करके द्रव्यभावरूप मोहस्वरूप भावकशाव को अर्थात्‌ 
पुद्गल की कर्मरूपपरिणति का निमित्तकारणभूत भावमोहरूप विभावभाव को और अशुद्ध आत्मा की 
विभावरूप परिणति का निर्मित्तकारणभूत द्रव्यमोह को निश्चयनय की दृष्टि से शुद्ध आत्मा से पृथक्‌ 
करने की प्रक्रिया बताते हे- 


णत्यि मम को वि माहो बुब्मञदि उबओग एवं अहमिको | 
ते मोहणिम्ममत्ते समयस्स वियाणया विति ॥ ३६॥ 


नास्ति सम को5पि सोहो बुध्यते उपयोग एवं अहमेकः । 
त॑ मोहनिर्ममत्व॑ समयस्य विज्ञायका विदन्ति ॥३६॥। 
अन्वयार्थ-- (उपयोग ) टगयोगस्वभादवाली अर्थात दशनोपयोग और ज्ञानोपयोग जिसका 

स्वभाव है ऐसी (शद्धनिद्चयनय की दृष्टि से शुद्ध) आत्मा (कः अपि मोह: ) द्रव्यमोह की प्रत्नतियां 
में से और तदुदयरूपनिमित्त से जशुद्ध आत्मा की परिणति के रूप ये उत्पन्न होनेबाल विभावभावात्मक 
भावमोह के भेदों मे से कौनसा भी मोह (मर नास्ति) मरा नहीं ई-मेरा उपादेय अर्थात्‌ कार्य नही 
हैं और में उनका स्वामी अर्थात्‌ उपीदानकांरण दही द-द्रव्यभावात्मक मोह में और मुन्षम वास्तविक 
स्वस्वामिभावरूप या उपादानोपादेयरूप या परिणामपरिणामिभावस्झए अथवा अवयवावयप्रिभावरूप 
सबंध नही है ऐसा और (अहं) में (एक:) द्रव्यात्मक आर भावात्मक परभावों के सम्पर्क सें-संयोग 
से रहित होनेसे शुद्धन्नानधनेकस्वभाववा्ली एक ही ट एसा जो ( बुध्यते ) जानती है ( त॑ं ) उस 
आत्मा को (समयस्य विज्ञायकाः) द्रव्यभावक्ंबिकल शुद्ध आत्मा का अनुभव करनेवाले महात्मा 
पुरुष (मोहनिर्ममत्वं) द्रव्यभावात्मक मोह के विषय म वह ममत्वरहित है अर्थात्‌ सभीप्रकार के मोह 
के प्रति ममत्व-ममकाररहित हैं ऐसा कहते हे-जानते है । 


आ. ख्या.- इह खलु फलदानसम्थंतया प्रादुर्भूय भावकेन सता पुद्गलद्रब्येण अभि- 
निर्वेत्यंमान: टडकोत्कीरणेक्शायकस्वन्ावभावस्थ परमार्थत: परभावेन भावयितं अदाक्य- 


ससयसार: | ३२६ 


त्वात्‌ कतम: अधि न नास ससर सोहः अस्ति । कि च-एतत्‌ स्वयं एव च विश्वप्रकाशच- 
व्चुरविकस्वरानवरतप्रतापसम्पदा चिच्छक्तिमात्रेण स्वभावभावेन भगवान्‌ आत्मा एव 
अवबुध्यते-' यत्‌ फिर अहूं खलु एक: ततः समस्तद्रव्याणां परस्परसाधारणावगाहस्य 
निवारयितुं अशकयत्वात्‌ मज्जितावस्थायां अपि दधिखण्डावस्थायां इव परिस्फुटस्वदसान- 
स्वादभेदतया मोह प्रति निर्ममत्व: अस्मि, सर्वदा एवं आत्संकत्वगतत्वेन समयस्य एवं एव 
स्थितत्वात्‌ इति । इत्थं भावकभावविवेकः भूत: । 


त. प्र.- इह विभावशावादिरूपपरपावत्यागप्रकरणे खल परमार्थतः फलदानसमर्थतया5षत्मनि 
विभावभावात्सकपरिणतिजननससर्थतया पुद्गलद्व्ये च॒ द्रव्यकर्मात्मफविधभावपरिणतिजननसमर्थतया च 
प्रादृर्भपोदयमागत्य जीवे चोत्पद्य भावकेन सता55त्मनो विभावपरिणतों पुद्गलस्य च कर्मात्मकविभाव- 
भावपरिणतो हेतुकर्जा सता पुद्गलद्रव्येण कर्मव्गंणास्वरूपेण पुद्गलव्रव्येण शुद्धात्मस्वरूपावारकत्वात्पु- 
दशलतुल्पेन विभावभावेनामिनिर्वत्यमान उत्पाद्यममानष्टडकोत्कीणेंकज्ञायकस्वभावज्नावेन टडकोत्की्- 
सद्शनित्येकज्ञायकशाप्वरूपपारिणासिकभावेन । टडकोत्कीर्णष्टड्कोत्कीरणसद्शो नित्यष्टडकोत्कीर्ण: । 
“देवपथादिश्य: ' इतीवार्थस्प कस्पोस्‌ । एको द्रव्यभावकर्मंविकलत्वाच्छुद्धश्वासा ज्ायकस्वमावदचैक- 
स्वभाव: । टहकोत्कीर्णश्चासावेकज्ञायकस्वभावश्च टडकोत्कीर्णेकज्ञायकस्वभाव: । स एवं भाव: परारि- 
णामिकभावः । तस्य । परमार्थतों बस्तुतः परभावेत्र कोधादिरूपविभावशावस्वरूपेण पुदशकोपादानक- 
कमंरूपपरद्रव्यस्वरूपेण च भावयितु परिवतेण्तिमेकीभाव नेत॑ वाइशक्‍्यत्वात्कतमो5पि द्रव्यमोंहप्रकृतीनां 
भावमोहाना ककचनापि न नाम नेव सम मासकीनो मत्स्वासिकों मोहोस्ति । तत्रोभायात्मके भोहे 
मच्छद्धस्वरूपज्ञानस्वभावस्पाभावात्तादात्म्यसम्बन्धाभावान्न ते मत्स्वासिका इति भाव:। कित्ापर >च- 
एतदुत्तरत्र बक्यमाणं स्वयमेव थे विश्वप्रकाशचञचुरविकस्व॒रानवरतप्रतापसम्पदा विश्वस्थनिखिलार्थे- 
सार्थप्रकटनपटविकसनजञ्योलाविच्छिन्नप्रतापसम्पत्तिना । विश्वस्य विव्वस्थवस्तुजातस्य अकाशः प्रकाशनम्‌। 
तत्र चञऊूचरा निपुणा । विकस्वरा विकसनशीला । 'स्थेहभास्पिस्कसो वर: ' इति वर: ॥ अनवरतो5वि- 
इछेद: । प्रताप सामथ्यंम्‌ । प्रताप एवं सम्पत्प्रतापसम्पत्‌ । विश्वप्रकाशवलञ्चुरा चासों विकस्वरा उ॑ 
विश्वप्रकाशचस्चुरविकस्वरा । सा चासानवरता च। विश्वप्रकाशचज्चुरविकस्व॒रानवरता प्रतापसम्प- 
दस्य सः । तेन । चिच्छक्तिमात्रेण केवलच्रिच्छक्तिरूपेण स्वभावभ्ावेनात्मस्वभावभूतज्ञानस्वरूपपारि- 
जासिकभशादेन । स्वस्थात्सनों भावः स्वभाव: स्वावः। स एवं भाव: पारिणामिको भाव: । तेन 
साधनभूतेन । भगवाकप्निश्चयनयदृष्ट्याध्नन्तसुखबीर्या दिमानात्मंव(वब॒ध्यते जानाति-यद्यस्मात्तारणात्‌ । 
किलेति वाक्यालडकारे । अहं खलू परमार्थत एको द्रव्यभावप्रकारककर्मसम्पर्कंधिक लत्वाच्छुत्धज्ञानध- 
नकस्वशावमात्रस्ततस्तस्मात्कारणात्समस्तद्रव्याणां बण्णां द्रव्याणां परस्परसाधारणावगाहस्पान्योन्यसा- 
धारणाधिष्ठानस्थ निवारयितु परिहर्तुमशक्यत्वान्मज्जितावस्थायममपि परस्परमिलनावस्थायामपि 
दधिखण्डावस्थायामिव शिखरिण्यवस्थायामिव परिस्फुटस्वदसानस्वादभेदतया सुस्पष्टानु भयमानानुभव- 
भेदतया । परिस्फुटः सुतरों स्पष्ट: । स्वदमानयो रनुभूयमानयोमोहात्सनो: स्वादयोरनुभवयोभेंदों विभि- 
जता । तस्य भावस्तत्ता । तया । परिस्फुट: स्वदसानस्वादयोभेंद: परिस्फुटस्वदमानस्वादभेद: । तस्य 
भावस्ततसा । तया । यथा दधिस्तितयोदिशखरिण्यवस्थायामपि स्वदमानयोस्स्वादभेदाद भेदस्तथात्ममोह- 


है 5 0 शोऋषसनाथविगंबरजैथग्रकयायाःनसत्शानप्र 


। तस्मात्कारणान्मोहूं प्रति 









तावात्म्यसम्बन्धाभावान्न कप मोहो सामकीनोउस्ति । सर्वदानादेरनन्तकालं यावदेवात्मना स्वशुद्धस्व 
भावेन साक॑ यदेकत्वमभिर्क्षत्वम्‌। तादात्म्यमित्यर्थ:। तद्गतत्वेन प्राप्तत्वेन। स्वशुद्धस्वभावेन तादात्म्य- 
मापभ्त्वेनेत्यथं: । सुकयस्थ पदार्थस्यात्मनो वेबमेव भिन्नत्वेनेव स्थितत्वादिति ! इत्थ भिन्न- 
त्वप्रकारेण भावकर हुशिव्य भावमो हात्मकहेतुकतृपरिणा मभूतस्य विवेक आत्मनः पृथक्करणं भूत सत्जातम्‌। 


टीकार्थ-इस वरिभावशावत्याग के प्रकरण में फलदेनेममें समर्थ होकर अर्थात्‌ अशुद्ध आत्मा की विशावरूप 
परिणति के सामष्यं से युक्त ऐसा निमित्तकारण होता हुआ उदय में आकर भावक अर्थात्‌ आत्मविषयक विभवश्ाव- 
जनक होते हुए पुबृगलद्रव्य के द्वारा आत्मा में आविर्भाबित किया गया भाक्मोह और फल वैेनेमें समर्थ होकर 
अर्थात्‌ कर्मरूप से परिणत होनेके योग्य पुदूगलों की कमंरूपविभावभावात्मक परिणति की सामय्य से युक्त निमित्त- 
कारण होता हुआ अशुद्ध आत्मा में प्रादृर्भूत होकर भावक अर्थात्‌ कर्मयोग्यपुव्‌गल में करमंकूप विभावभावजनफ होते हुए 
पुद्गलद्रध्यसवुद्द आत्मा के विभावभाष के द्वारा कर्मयोग्यपुद्गलों में आविर्भावित किया गया द्रव्यमोह इनके अनेक 
भेदों में से कोई भी एकभेवरूप मोह परमायंतः मेरा नहीं है। क्‍यों कि टंकोल्कीर्ण के समान नित्य अथात अविनदवर 
और शुरु शायफस्वभावरूप परिणासिकभाय को परभावरूप से अथात्‌ क्रोधादिरूप बविज्ञावशाव के रूप से और 
कर्मयोग्य पुवृगलप्रव्य को प्रुदुगलडब्योपादानक कमंरूप से परिणत कराना अदक्ब होता है-शक्य नहीं होता । दूसरी 
बात यह है कि स्वयसेव विश्वस्थित संपूर्ण शेय पदार्थों को प्रकाशित करने में निपुण, सर्वंकाल प्रकट-आविर्भूत 
होनेवाले और विच्छेदरहित सामरथ्यंखूप संपत्ति से युक्त चेतन्यशक्तिमात्रहूप आत्मा के स्वधावभूत पारिणामिकशाव 
के द्वारा अर्थात्‌ शुद्ध शञान के हारा निशुचयनय को दृष्टि से अनंतसुलादिमान्‌ आत्मा यह जानतो है-जब म॑ परमायंतः 
एक अथात्‌ शुद्धआनमात्रस्वभाववाली हूं तब संपूर्ण ब्रव्यों का अन्योन्यसाधारण क्षेत्र में होनेवाले अवगाह का निवारण 
करना अशक्य होनेसे उसको सिलितावस्था होनेपर भी दही ओर शक्कर की मिश्र अवस्था में जिसप्रकार उनकी रुचि 
में होनेवाले भेव से उनमें अन्योन्यभिन्नता होती हे उसीप्रकार उन सभी पदार्थों का अनुभव-शान किया जानेपर अनु- 
भव में स्पष्टरूप से भेद पाया जानेसे ये परस्परभिन्न होनेसे मोह के विषय में मं मम्त्वरहित हूं अर्थात्‌ न मोह मेरा है 
और न में मोह का स्वामि हूं; क्यों कि पदार्थ अपने अपने स्वरूप के साथ तावात्म्य को प्राप्त हुए होनेसे इसीप्रकार 
परस्परसंभिपश्नरूप से स्थिर होते हूँ। इस प्रक्रिया के अनुसार भिन्नत्वरूप सै द्रव्यभावमोहात्मक हेलुकतुंरूप भावकभाव 
का आत्मा से भेद हुआ । 
विवेखन- जब सोहनीयकर्स की विपक्व अवस्था होती हे तब अज्ञानी जीव की विभ्ावरूप परिणति में 
सहायक होने को उसकी सामरथ्यं व्यक्त होती हे । अज्ञानी जोब की विभावरूप परिणति में अशुद्ध आत्मा के साथ 
धंयुक्तएहोनेसे हब्यमोहनीयकर्स का सहायक होना हि उसको फलदानसाभरथ्यं हे। यह उसको सामसर्थ्य तब कार्यकारी 
होती है जब कि मोहनोयकर्स उबयावस्‍्यथारूप से परिणत होता है। संसारी आत्मा अनादिकाल से कर्मबद्ध होनेसे 
सिथ्याश्यरूप से परिणत हुई होनेसे सदाकार विभावरूप फ्रोधादिभावात्मकरूप से परिणत होनेके अभिमुल हि 
हरेती है। मोहनीयोदयरूप समर्थ निमित्तकारण मिलते हि विश्वावरूप से अर्थात्‌ फ्रोधादिरूप विभ्ावश्ावों के रूप से 
द्रिणत हो जाती है। अज्ञानी आत्मा की विभावरूपपरिणति में सहायक होनेसे व्रव्यकूप सोहनीय कर्म भावक कहा 
खाता है। जिसप्रकार द्रष्यमोहनोयकर्म अशुद्ध आत्मा को विभावरूपपरिणति म्रें सहायक-सहुकारि होनेंसे भावक 
कहा जाता है उसोप्रकार भावमोह भो भावक कहा जाता है। भावमोह भी फलवानसामर्थ्य से संपन्ष होता है। शुद्ध 
जातमा के शुद्ध शानस्वनाव को ढकता और क्ंरूप से परिणत होने की योग्यता रखनेवाले पुदुगल को कर्मरूप से 
परिणत होनेमें सहायक होना यह भावकर्म का-भ्रकृत प्रकरणानुसार भावमोह का फलदानसामर्ध्य है। जब उष्स 
साम्र्य से युक्त विभावभाव अस्तिकूप बनता है तब वह पुर्गल की कर्मरूपपरिणति में सहायक होनेसे भावकभाव 


सथगसारा ३२५ 


बन जाता है । इसप्रकार ब्रष्यकर्सात्मक पुद्यलतध्यकृप निभित्त के अर्थात्‌ भावकन्नाव के द्वारा आत्मा में उत्पन्न 
होनेवाला कौनसा भी भावमोह और पुदृगलद्रध्य की फरमंरूपपरिणति में सहायक होनेवाला सावसोहात्सक सावकभा- 
घकप निमित्त से कर्तयोग्य पुदूगल में व्यक्त होनेवाला पर्यायरूप कौनसा शो द्रव्यमोह शुदू आत्मा का कदापि नहीं 
हो सकता; क्यों कि नित्य-अविनववर ज्ञायकस्थमावरूप पारिणासिकाव का पुद्गर के स्वश्लावरूप से और आत्स- 
स्वधावसदृश जो पुदूगल का पारिणामिकमावरूप नित्य-अविनव्वर स्वभाव होता है उस आत्मा के स्वभावरूप से 
परिणमन किया जाना शकक्‍्य नहीं होता । निशज्षयनय की दृष्टि से आत्मा का जो स्वभावधत पारिणामिक्ाव होता 
है यह चेतन्यगृणमात्रकूप होता है और वह संसार के सप्ी पदार्थों को प्रकाशित करनेमें.. कुशल, आत्मा में सदा 
अकटरूप से रहनेंवाली और विच्छेदरहित अर्थात्‌ अखंड सामथ्य से युक्त होता है। इसप्रकार के स्वभाष के द्वारा 
अनन्तवीर्या दिसंपन्न आत्मा हि ऐसा जानती है कि सभी परभावों से रहित होनेसे मे जब एक अर्थात्‌ शुद्धशामरूप 
एकस्वभाववाली हूं तब सभो पदायों के अवगाहन के क्षेत्र के एफत्व का निवारण करना अशक्य होनेसे दहि और 
चीनी फी सिश्ष अवस्था होनेपर भी उनके स्वाद में सिन्नता होनेसे जिसप्रकार उनमें भेद होता है उसीप्रकार परस्पर- 
संश्िलिष्टावस्था में भी उनके स्वन्तावों का अनुभव-ज्ञान भिन्नभिश्न होनेंसे अर्थात्‌ सभी पदार्थ अपने अपने स्थनाथ को 
छोडकर अन्यपदार्थ के स्वभाव को स्वीकार करके उनके रवरूप से परिणत हुए मे होनेसे मोह का स्वप्नाथ आत्मा के 
ज्ञानरूप स्वभाव से भिन्नकूप होनेंसे म॑ मोह को अपना नहीं समझता हूं; क्यों कि सभो पदार्थ अपने अपने असाधारण 
स्वभाव के साथ तादात्म्याबस्था को प्राप्त हुए होनेसे इसीप्रकार एक दूसरे से अलग अरूग हि रहा करते हैं । 


पूर्णतः ज्ञानरूप व्रव्यभावमोहरहित ऐसी आत्मा शुद्धचेतन्यमय है यह बताते हे- 
सर्वतः स्वरसनिभ रभाव  चेतये स्वयमहं स्व॒मसिहेकम्‌ । 
नास्ति नास्ति सम कश्चन सोहः शुद्धचिद्घनमहो निधिरस्मि ॥३०।॥ 


एवसेव च मोहपदपरिवर्तनेन रागद्वेषक्रोधमानमायालो भकर्मनोकर्ममनोवचनकाय- 
श्रोत्रचक्षु भ्राणरसनस्पशनसूत्राणि षोडश व्यास्येयानि । अनया दिशा अन्यानि अपि 


ऊहचानि । 

अन्ययः- सर्वतः स्वरसनिर्भरभावं एक स्व इह स्वयं अहूं खेतये । कश्चन सोहः मस नास्ति 
नास्ति । (अहूं ) चिद्घनमहो निधि: अस्मि । 

अर्थे-- जिसके सभी असंख्येय प्रदेशोंसें अपना स्वभाव पूर्णरूप से भरा हुआ है, जो शुद्धशायकरूप एकमात्र 
स्वमाववाली होनेसे और द्रृष्पभावकर्म विकल होनेंसे एकरूप होती है ऐसी अपनो आत्मा में स्वयं से अपनी आत्मा का 
अनतु्व करता हूं । व्रव्यमोह और भावसोह इनसें से कोनसा भो भोह मेरा है हि नहीं (और में उसका स्वामो 
अर्थात्‌ उपादानकारण नहीं हूं ।) में तो शुद्शानघन के तेज की निधि हू । 

त. प्र.- सर्वतः “ असड्ख्येया: प्रदेशा धर्माधर्मेंकजोबानाम्‌ ' इति महाशास्त्रतस्वाथंसुत्रोक्तेकजी- 
बासइरखूयेयप्रदेशेषु । प्रतिजोवप्रदेशमित्यथें: । अच्र सप्तस्थर्थ तसिस्तसेस्सावेबिभकतिकत्वात्‌ । स्वरस- 
निर्भरभावं स्वीयशुद्धशानस्वरुपस्वभावापूर्णद्रव्यम्‌ । स्वस्थात्मनों रसो शेपज्ञप्तिक्रियासाधनस्थरूप ज्ञानम्‌ । 
रस्यन्ते शायन्ते शेयार्या अनेनेति रसः। जानभित्यर्थ: । तेन निर्भर: परिपूर्ण: । ' अतिवेलभजाउत्यथा5इति- 
मात्रोद्गाठ निर्भ रम्‌ | इृत्यमरः । ' स्वग्रह युदृगस्वस्त्रणोडज  इत्यच । भ्‌ भरण इत्यतो भावेष्च । स 
शआासौं भाव: पदार्थ: । तस्‌ । आत्मस्वभावभूतशुद्धशानपरिपूर्णम्तोति भाव: । स्वसात्माममिहात्मन्यन्तर्मु- 
लीभ्येक टइकोस्कोणेशुद्धशायकंकस्वभावत्वादन्यमावस्वभावविकलत्वावेककरूपं चेतये४नृभवगोचरोक- 


१२६ श्रीऋष धताथविगंबरज॑नप्रंथप्रकाशनसंस्थाया: 


रोसि । स्वस्वावरणवोयान्तरायक्षयोपशमरुपलब्धिस्वरूपाण्यथग्रहणक्रियारूपोपयोगरूपाणि च भावेख्रि- 
याणि द्रव्येन्द्रयसहायानि स्वस्वविषयानेव गृह णन्ति, नान्येख्रियविषयान्‌, क्षायोपशमिकावस्थायां सकल- 
क्षेयपवायंग्रहणसामय्यविकछविकलज्ञानरूपत्वात्तेषाम्‌ । शुद्धनिद्चयनयापेक्षया सर्वेषामसड्र्येयात्मप्रदे- 
शानां निखिलजषेयपदार्थप्रहूणसमर्यशुद्धनानघनैकस्वभाववत्त्वात्‌ “ स्वतः स्वरसनिर्भरभावम्‌ ” इत्युक्तसा- 
चार्यपावे: । एतावुश शुद्धज्ञानघनंकस्वभावं स्वात्मना स्वात्मन्यनुभवामीत्यभिप्रायः । ' आत्मानसात्मनि 
निवेदय सुनिष्प्रकम्पमेको5स्ति नित्यमवबोधघनः: समन्‍्तात्‌ ” इति स्वयमेयाचार्ये. पुर्वमक्तम्‌ । कश्चन 
ब्रध्यभावमोहरूपयोमोहयो: को5षपि मोहो मस्त सामकोनो नास्ति नास्ति । नास्त्येवेत्यर्थ: । सोहस्य स्पर्श 
रसगन्ध वर्णवत्पुदूगलब्व्यजन्यत्वादात्मनतच टड्कोत्कीर्णशुद्धआायकंकस्वभावत्वान्मो हात्मनो विजातीयद्व्य- 
त्वान्मोहों नास्त्यात्मन इति भावः । शुद्धाचिद्धनमहोनिधिरस्मि । शुद्धा चासौ चिच्च शुद्धचित्‌। तस्थाः 
घन: पुञ्जद्शुद्धचिद्धन: । तस्य महस्तेजस्तस्थ निधिनिधानं शुद्धचिद्धनमहोनिधिः । अस्मि भवामि । 
शुद्धनिश्चयनयापेक्षयापहमात्मा शुद्धत्नाधनतेजोनिधानमस्मि, परभावस्वभावधिकलत्वान्ममात्मन इति 
भाव: । दोष सुगसम्‌ । 

विवेश्वन- वह आत्सद्रव्य असख्येयप्रदेशोंवाला है। निल्‍्रचयनय की दृष्टि से आत्मा एक अखंडद्रब्य है। उसका 
स्वमावभत ज्ञान आत्मव्रव्य को पूर्णरूप से व्यापता है। कुछ अझों में ज्ञानरवभाव का सद्भाव और अन्य अंधो में 
उसका अभाव होता है ऐसा कभी भी नहों हो सकता । यह शुद्धज्ञानपूर्ण शुद्धस्वभाववाली आन्मा वस्तुतः अर्थात्‌ 
नि३चयनय की दुष्टि से द्रव्यभावरूप कर्मो के संपक्ष मे रहित है। ऐसो इस आत्मा का अनुभव कर्ता आत्गा अपनी 
आत्मा में अपनी आत्मा के अथात्‌ ज्ञान के द्वारा जानती है । यह आत्मा शुद्धचंतस्यस्वभावबाली होनेसे <समें 
और अचेतन द्रव्पमोह तथा अज्ुद्धवेतनरूप भावषोह इनमें स्वस्वाभिभावसदध वस्तुतः नहीं है अर्थात्‌ फौनसा भी मोह 
आत्मा का नहीं है; क्‍यों कि आत्मा ओर मोह अपने अपने स्वभाय को त्यागकर अन्य पदार्थ का प्यरूप र्ीकार 
कर अन्यपदार्थ के रूप से' कदापि परिणत नहीं होना । 

टीकार्थ- इसहि प्रकार से सत्र में प्रयुवत क्यि गए. मोह ' इस पद को परिर्ातत कर उसके स्थानपर राग, 
हेष , क्रोध, मान, साया, लोज्न, कर्म, नोकमं, सन, वचन, काय, श्रोत्र, चक्षु, त्राण, रसम और स्पशंन इन पदों कोप्रपुक्त 
करनेसे जो सोलह सूत्र बनेंगे उनका व्यास्यातव फरना चाहिपे। इसअकार से जनन्‍्य पदों का भी विचार करना चाहिये । 

अथ ज्ञेयभावविवेकप्रकारं आह- 


अब ज्ञान का विषय बननेवालं पदार्थों को आत्मा से अलग करनेको प्रक्रिया बताते हे । 
णत्यथि मम धम्मआदी अज्यदि उवओग एब अहमिक्की । 
त॑ धम्मणिम्ममत्ते समयस्स वियाणया बिति ॥ ३७॥ 
न सन्ति मम धमदियों बुध्यते उपयोग एवाहमेक: । 
त॑ धर्मनिर्मेमत्वं समयस्य विज्ञायका ब्रुवन्ति ॥ ३७॥। 


अन्वयार्थ- (धर्मादयः) धर्मास्तिकायादिरूप ज्ञेय पदार्थ दहि और चीनी के समान व्यवहारनय 
की दृष्टि से एकरूप होनेपर भी निश्चयनय की दृष्टि से (सम) मेरे (न सन्ति) नहीं हे अर्थात्‌ में 
उनका उपादानकारण नही हू और वे मेरे उपादेय नही है या में उनका स्वामी नहीं ह और वे मेरे 
स्वजातीय नही हैं ऐसा और (अहं) में (एकः) टडकोत्कीण के समान नित्य-अविनद्वर ज्ञायकरूप 


समयसारः ३२७ 


एकमात्र स्वभाववाला होनेसे एकरूप और (उपयोग: एव) विशुद्ध ज्ञानदर्शनरूप उपयोग हि हु ऐसा 
जो (बुध्यते) जानता है (तं) उसको (सम्रबस्य विज्ञायका:) समय को अर्थात्‌ शुद्ध आत्मा को जानने- 
वाले महात्मा (धर्मनिर्ममत्व) शुद्ध आत्मा के चिन्तन के रूप से परिणत हुआ होनेसे धर्म आदिरूप 
परद्रव्यों के विषय में ममत्वरहित है ऐसा (ब्रुबन्ति) कहते हे । 


आ. ख्या.- अमूनि हि धर्माधर्माकाशपुद्गलजी वान्तराणि स्वरसविजुम्भितानिवारि- 
तप्रसरविद्वघस्मरप्रचण्डचिन्मात्रशक्तिकवलिततया अत्यन्त अन्तर्मंग्नानि इब आत्मतनि 
प्रकाशमानानि टडकोत्कीणेंकज्ञायकस्वजावत्वेन तत्वत: अन्तस्तस्‍्वस्य तदतिरिक्तस्वभावतया 
तत्त्वतः बहिस्तत्त्वरूपतां परित्यक्तुं अशक्यत्वात्‌ न नाम मस सन्ति । कि च-एतत्‌ स्वयं 
एवं च नित्यं एवं उपयुक्तः तत्त्वतः एवं एकं॑ अनाकु्ल आत्सानं करूयन्‌ भगवान्‌ आत्मा 
एवं अवबुध्यते 'यत्‌ क्रिल अहं खल एकः ततः संबेयरसंवेदकभावमात्रोपजातेतरेतरसवलने 
अपि परिस्फुटस्वदमानस्वभावभेदतया धर्माधर्माकाशकालपुदगलजी वान्तराणि प्रति सिर्मम- 
त्व: अस्मि, सबंदा एवं आत्मंकत्वगतत्वेब समयस्य एवं एवं स्थितत्वात्‌ इति । इत्थ ज्ञेयभाव- 
विवेक: भूत. । 

त. प्र.- अमृस्पेतानि हि. गतिस्थित्यवगाहवर्तंतापरिणामादिशरीरवाइसन:प्राणापानादिपरस्परो- 
पकाराणि धर्माधर्माकाशकालपुद्गलूजीवान्तराणि । धर्मइचाधमंइ्चाकाशटच कालवइच पुदूगलइच जीवा- 
न्तराणि च्‌ | स्वरसेन स्वशुद्धात्मानुभवेन जायमानेन कर्सनिर्जरणेन विजुम्भिता प्रकदीभता5त एव प्रति- 
बन्धककारणानां समूलकाषं कपितत्वादनिवारितप्रसरा निष्प्रतिबद्धप्रभावा निष्प्रतिबद्धप्रवाहा बा। 
अनिवारितो5प्रतिहत: प्रसरः प्रभाव' प्रवाहो वा यस्‍्या: सा । तथा । विश्वघस्मरा सपर्यायनिखिलज्ञेयज्ञा- 
यकत्वाद्िदव कबलयन्ती ग्रासीकुर्वाणा । निर्मेलज्ञानगुणरूपत्वाह्मिखिलविश्वस्थज्ञयानि जानातेत्यर्थ: । 
प्रचण्डापउनन्तवीबंसनाथा चासो ब्िस्सात्रशक्तिइ्चेतन्यमात्रसामर्थ्य च । तथा कबलितानि ग्रासीकृतानि । 
तैषां भाव: । तया। अत्यन्तमत्यथंमर्न्तातिमस्तानोब ज्ञानशक्तावन्तरवसब्नानीदात्मनि प्रकाशमानानि 
प्रकटो भवन्ति टड्कोत्कीणकज्ञायकस्वभावत्वेन टड्कोत्कीणंवदविनश्वरद्रव्यभावकर्मविकलशुद्धज्ञातस्वभा- 
वत्वेन तत्त्वतः परमार्थतोष्न्तस्तत्त्वस्थान्तर ड्भरपदार्थस्यात्मनस्तदतिरिक्तस्वभावतया जीवद्वव्यस्वभा- 
बशिन्नस्वभावत्वेन । ततो ज्ञायकस्वभावादतिर्िक्ता भिन्नाः स्वभावा येषां तानि। तेषां भाव:। तस्मात । 
तत्त्वत परमार्थतो बहिस्तत्त्वरूपतां बाहचार्थत्वं परित्यक्तुं परिहर्तुमशक्यत्वान्न नाम परमार्थतो मम 
सम्ति । किठ्चापि च-एतद्त्किलेत्यादि स्वयमेव नित्य नित्यकालमुपथुकत उपयोगमयस्तत्त्वत: परमार्थतः 
एवंक द्रव्यभावकर्मविकल शुद्धज्ञानधनकस्वभाषसनाकुल निष्प्रतिदन्द्द सम्प्राप्तपरमनेर्मल्य बा55०मारन॑ 
कलपरूजानन्ननुभवंश्त भगवाननन्तसुखादिसाप्ििश्चय नयापेक्षयात्मेवाबब॒ध्यते जानाति। यद्यस्मात्कारणा- 
त्किल परमार्थतोहं खल्वेकों द्रव्यभावकर्मविकलत्वाज्ज्ञानमात्रेकस्वभावत्वा च्चाद्ितीयत्ततस्तस्मात्कारणा- 
त्सवेद्यसंबेदक भावसात्रोषजातेतरेतरसवलने5पि जेयज्ञायकभावमात्रसञ्जातान्योन्यमिलने5पि । संवेद्यसं वेद - 
कयोरेयज्ञायकयोर्माव: संवेद्यसंवेदक शाव:। तेनोपजातसितरेतरसंवलनमन्योन्यपिलनमन्योन्यप्रत्यासत्तिवयाँ । 
-शस्मिन्सत्मपि परिस्फुटस्वदमानस्वभावभेदतया सुस्पष्टानुभयमानक्ेयज्ञायकस्वभावभिशन्नत्वेन । परिस्फुटं 


१२८ शीऋषसनाथविगंबरजैसग्रंथप्रकाशमसस्थायाः 


स्ववसानो5नुभुयसानः स्वभावभेवों वेद्वेदकयों: स्वभावयोभेंद: । तस्य भाव: । तया | धर्माधर्माव 
कालपुद्गलजीवान्तराणि । धर्माधर्मा ख आकाशकालौं च॒ धर्माधर्माकाशकाला: + प्रदृगलश्च जीव 
राणि श्र पुदुगलजीवान्तराणि । धर्माधर्माकाशकालाशच पुद्गलजोबान्तराणि थे धर्माधमाकाशकाल 
गलजीबान्तराणि । तानि प्रति निर्ममत्वो मसकाररहितो5स्मि सर्ववेब ज्रेकाल्येप्प्यात्मेकस्वगतत्वेन त 
त्म्थसापक्चत्वेस समयस्पात्मन: पदार्थस्पेबमेवेल्थसेव स्वस्वश्ावापरित्यागेन स्थितत्वात्स्थितिभत्त्वावि! 


हतिद्षब्दस्येतवितिपदेन सम्बन्ध: । इत्थममुना प्रकारेण शेयभावविवेकों ज्षेयपदार्थस्यात्मनों विजेकों ' 
भूतो जात: । 


दीकार्थ- ये धर्म, अधर्म, आकाश, काल, पुद्यल और अन्यजीब, अपनी शुद्ध आत्मा के स्वरूप के अनु 
प्रकट हुई होनेसे जिसका प्र्नाव या प्रवाह प्रतिबंध से रहित होनेके कारण संसारस्थ सभो शेय पवार्थों को हि 
जानेबाली अर्थात्‌ व्याप्त करनेवाली ऐसी अनन्तवीर्ययूकत चेतन्यमात्ररूप शक्ति के द्वारा निगल गये जानेसे आ 
न्तिकरूप से उस चेतन्यशक्ति में ड्ये हुए के समान श्ञानस्वप्ाव में या आत्मा में प्रकट होनेबाले, अंतरंग 
अर्थात्‌ आत्मा पश्माथंत: टंकोरकोर्ण के समान नित्य अर्थात्‌ अविनव्वर और व्रभ्यभावमोहरहित होनेसे एक 
ऐसे स्वशाववाला होनेसे, श्ञायकरुपस्वभाव से भिन्नस्वन्ाववाले होनेसे परमार्थतः बाह्य पदा्थत्थ का त्याग का 
अद्वक्‍्य होनेंसे वस्तुतः मेरे नहीं हैं। दूसरी बात यह है कि स्वयमेव नित्य अर्थात्‌ अधिच्छिन्नरूप से हि जझ्ञामर 
नोवयोगयुक्त, अपनी आत्मा का परमार्थतः अध्यभावमोहरहित और अत्पन्त निमंमरूप से अनुभव करनेबाली भगर 
आत्मा हि ऐसा जानती है कि जब में परमार्थतः दृब्यभावमोहविकल शुद्धशानसावरूप एकस्वभाववाली हूं तब के' 
संवेधसंवेदकप्ताव के कारण परस्पर मिलम-मिश्रण हुआ होनेपर भी धर्मादि के स्वभावों का आत्मा के स्वभाव 
घिन्नता अनुभवगोचर होनेसे धर्म, अधर्स, आकाह्, काल, पुद्गल और अपनेसे भिन्न अन्य जीव इनके प्रति से सम 
स्वरहित हूं; क्यों कि आत्मा या प्रत्येक पदार्थ अपने अपने स्वभाव के साथ इशप्रकार हि एकरूप होकर अथ 


तादात्म्य को प्राप्स होकश सदा काल बना रहता है। इसप्रकार धर्माधमादिशेयपदार्थों का आत्मा से सेद (सिए 
हुआ | 


विवेचल- अपने शुद्ध स्वम्ाव के अनुभव से आत्मा के शुद्ध चेतन्‍्य को शक्ति आविर्भेत होती है । आत्त 
नुभूति से कर्मों को निर्जरा होती है ओर कर्मों की निर्जरा से आत्मा को शुद्ध चेतन्यशक्ति आविर्भृत होने लूगती है 
इसप्रकार कर्मों की निर्मरा और क्षय से आ्िभृंत होने रूग जाने से इसकी सामर्थ्य व्यक्त होतो है .और उसः' 
प्रथाहु अविस्छिनष्ष बना रहता है। ऐसी यह चेतन्यशक्ति विश्यस्थ संपूर्ण पदार्थों को व्यापती है और उसकी साम९ 
भो अनस्त-अविनववर होती है | थे धर्म, अधर्म, आकाश, काल, पुदुंगल और अन्य जीव इन को चंतन्यशक्ति 
व्याप्त कर विया है अर्थात्‌ इन्हें अपना शेयरूप कर्म बना दिया है याने चेतन्यशक्ति इन्हें पृर्णझप से जानती है 
चतन्यशक्ति इन्हें इसतरह व्याप्त कर रही है कि जैसे ये धर्माधर्मादिद्रव्य मानो उस शक्ति में डब गये हो। धस 
धर्मादिख्प शेय पदार्थों की ऐसी अबस्या होनेंसे वे आत्मा में या आत्मा के शान में प्रकट हो जाते है। आत्म 
अविनश्वरज्ञानस्वभाबवाली होने से और घर्माविरूप श्षेय पदार्थों के म्वभावों.आ ऋटमा मरे -उस स्वमाव से पे 
होनेसे थे आत्मा से लिन्न हैं। अपने इस ह्वभ्ाद को छोटकर-उ्कें बन यह जपकूपाज का और बसी असेलनन 
का त्याग करता अदाक्य है । अतः धर्माविरूप ज्ञेपायों की अचेसनतादि का और बाह्ार्वत्व का त्याग असंभव होने 
और आत्मा अंसरंगव्रस्य होनेसे धर्मादित्रष्यों के विधय में आत्मा का ममत्व नहीं होता-आत्मा उन द्रब्यों का उपा 
दासकारण ओर थे द्रब्य उसका उपादेय नहीं हो सकते । यदि आत्मा अपने स्वभाव को छोड़कर बाह्मार्थों बे 
स्वसाथों को स्वीकार करती या बाह्मार्थ अपने अपने स्वभावों को छोड़कर आत्मा के स्वभाव को-खेतनत्व को 
स्वीकार करते तो आत्मा और शेय पदार्थों में स्वस्वामिधावसंबंध होता । संसार में सिश्वभिन्न पदार्थों में जो स्वस्वा- 


समिसावसंबंध बताया जाता है वह उपचारमात्र से या अनुपच्रनरितअसद्भूतव्यधह्ारमय की दुष्टि से बताया जाता है। यदि 


सभथयतसारः । ३२९ 


इक्सप्रकार से भात्मा और धर्मादिरप बाह्य पदार्थ इन में स्वस्थासिभावरूपसंबंध होता तो आत्सा का बाह्य ज्षेयों के 
“विधय में समत्व-भम्रकार भी होता । यह आत्मा अविच्छिन्मरूप से उपयोगमय हुआ करती है। जझानदशेनोपयोगसय 
यह आत्मा परमार्थतः-यथाथंरुप से हि व्रध्यधावकर्मधिकल ओर शुद्धशानस्वधाववारी निष्प्रतिदस्ध या अत्यन्त 
सिमंल आस्मा का अनु्व करती है। ऐसी आत्मा का अनुभव करनेबालो निश्वयनय को दृष्टि से अनन्तवीर्यादि से 
युक्त, ब्रव्यकर्स के, भाजकर्म के और परद्रव्यों के संपर्क से रहित शुद्धआनश्वश्नादवाली होती है। इसप्रकार परमायंतः 
अन्यवष्य के संपर्क से रहित होनेसे आत्मा अपनेसे और अन्यपदार्थों में बेच्वेदकभाव का-कशेयजञायकर्ताव का समद्भाज 
होनेसे उनका अन्योन्यसिलूत होसेपर भरी आत्मा के और धर्माविकप परपदार्थों के स्वभावों में होनेवाली विभिश्नता 
अमुश्तवगोथर होनेसे उनमें भेद होनेसे धर्मादिकप परपदायों के प्रति मसत्वरहित होती है अर्थात्‌ परभावों को वह 
अपना नहीं समझती; क्यों कि पदार्थ अपने अपने स्वरूप के साथ तादात्म्य को प्राप्त हुए होनेसे अपने अपने स्वरूप 
में ल्थिर होकर परस्परभिन्नरूष से रहते हैं । शानी आत्मा उकस प्रकार से परफदार्थों को अपने से भिन्न जानती है 
ओर इसीकारण उन्हे अपना नहीं समझतो । इस प्रकार बेदक आत्मा ओर वेद अन्य पदार्थ इनमें अन्योन्यम्रिश्नता 
को सिद्धि हो जातो है, फिर भले हि किसी प्रकार से उनमें प्रत्यासत्ति हो । 


परभावषों से पृथक हुई यह आत्मा रत्तत्रय के रूप से परिणत होकर आत्मस्वरूप में रमसाण होती है 
यह बताते हैं- 


इति सति सह सर्वेरन्यभावेविवेके स्वयमयमुपयोगो बिश्रदात्मानमेकस्‌ । 
प्रकटितपरमार्थेदेशनज्ञानबव॒त्ते: कृतपरिणतिरात्माराम एव प्रवत्त: ।१३१॥ 


अन्यय- इति सर्वे: अन्यभावेः सह विवेके सति एक आत्मानं स्वयं बिध्ात उपयोग: प्रकटितपर» 
माथे: दर्शनज्ञानबुत्ते: कृतपरिणतिः आत्सारामे एव प्रवत्त: । 

अर्थें- इस प्रकार आत्मा से भिन्न सभो भावों से ( द्रध्यभावकर्मों से और शेयरूप परपदार्थों से ) भेद हो 
जानेपर शुद्धज्ानस्वभाव को स्वयं धारण करनेवाली उपयोगात्मक यह आत्मा शुद्ध आत्मस्वरूष को प्रकट करनेवाले 


व्शन, ज्ञान और चारित्र इनके रूप से जिसने अपने को परिणत किया है ऐसी होती हुई आत्मा में-आत्मस्वरूप में 
जाराम करने के लिये अर्थात्‌ अपने स्वरूप में श्त होनमेके लिये प्रवत्त होती है । 


ते. भ्र.- इ ति भाव्यशावभावक शावविवेकेत शेयशावविवेकेन शेयज्ञायकसड्क रदोषपरिहारेण भा- 
व्यधावकसडकरदोबपरिहारेण भाव्यधावकशावाभावेन चेति पूर्वोक्तिप्रकारेण सर्वेनिखिलेरन्यभावे्धर्मा- 
धर्माकाशकालपुद्गलजीवान्तरंस्सह सम॑ विवेके पथरभावे जाते सत्येक॑ टड्कोत्कीर्णशुद्ध्लावकेकस्व भाव- 
मात्मानं स्वयमात्मना बिश्वद्व्याप्नुवश्नममुपयोग उपयोगवानात्सा वा प्रकटोकृतपरमार्थे: प्रकटोकृत- 
शुद्धात्मस्वरूपे: । उपयोगोष्स्यास्तीत्युपयोग आत्मेत्यर्थ: । 'ओडज्ञाविभ्यः ” इत्यो मत्वर्थोयः । प्रकटितः 
प्रकटोकृत: । “मुदो ध्वर्थ णिज्बहुलस ' हति करोत्यथें णिलि क्‍तः। प्रकटित: परमार्थों येस्तानि। 
प्रकटितपरमार्थानि। ते: । प्रकटित: परमध्टडःकोत्कीर्णशुद्धत्ञायकस्व भावत्वावृत्कृष्टरखासावर्थ आत्मरूपद्च 
यस्तानि । ते: । वर्शनज्ञानब॒ते: सम्यग्दर्शनन्ञानचारिज्रे: कतंभतः करणभर्तर्वा कृतपर्िणितिविहितपरिणम- 
नक्तिय: । कृता विहिता परिणतिश्शुद्ध्यात्मकं॑ परिणनममुपयोगस्य येव सः। आत्माराम आत्मन्या 
सामस्त्येन रामो रतिर्ूलयों वा यस्य सः । आत्मनि लितः सच्चेव प्रवत्तः प्रव॒त्ति प्राप्त:। क्ृतप्रवत्तिरि- 
त्यणे: । यद्वापपट्मेवाशमों विधान्तिस्थानसात्मारास: । तस्सिन्‌ प्रवुसः प्रवत्तिमान्‌ । तत्रेव विहितसान- 
सप्नव त्तिरित्यर्थ: । शुद्धशुभाशुशभेबेरुपयोगस्त्रिधिध: ॥ आत्मन: परभावविवेकाभाजे सति शुभाशुसरू- 


३३० श्रोऋषभनाथविगंबरजेथप्रकभाया।नरसंस्टानप्रं 


पेणाशुभरूपेण वा परिणमत्युपयोगो, विश्रमोत्पत्तिक्रियोत्पत्तिकृत्स्वतन्त्रकारकनिमित्तकर्तृ भूतमो होदयस- 
स्पादितात्मानात्सविवेकबंकल्यसअ्जातस्वपरंकीसावावस्थायामुपयोगस्थय शुद्धपरिणतेरसम्भवात्‌. ४ 
आत्मानात्मविवेकपुष्कलदुगावारकमोहनीयकर्म क्षयोपश्मा भ्यामना त्मविकल के वला त्मपदार्थ ग्रहण क्रियारूप - 
शुद्वोपयोगशुद्धत्नानधनैकस्व॒भावत्वादेक रूपसात्सानं व्याप्नोति ।॥ * विवेके सति ' इतिसप्तम्यन्तपदव्शनाद 
“ बद्भावावशावगति: ” इति सूत्रेणायं सतिसप्तमोप्रयोग इति स्पष्टम्‌ू। अस्समिस्प्रयोगे निर्शातकालया 
क्रिययापनिर्शातकालाया: क्रियाया: काल: परिच्छिद्यते । मोहनोयकमंक्षयोपद्मोत्पन्नात्मानात्मविवेकज्ञा- 
नोत्पतिसमृपजातानात्मभावपुथरभावकियया निर्शातकालयाएनिश्वतिकालायाइशुद्धो पयोगस्यात्मारामप्रव॒- 
सिक्रियाया: कालोउश्र परिच्छिन्न: | आत्सनो5नात्मभावस्य पृथग्भायक्रियायाइशुद्धोपयोगस्यात्माशमप्रयु- 
सिक्रियायाइच समकालभावित्वमिति क्रियाह्यस्य कालयो: परिच्छितलि:। यस्मिन्‌ काले परभावा आत्सनः 
पृथरभवन्ति तस्मिल्नेव कार उपयोग आत्मनि लोनों भवतीति भाव: । स एबोपयोगइश्ुद्ध इति भण्यते 
परभाववियवेके जाते सति यमात्मानं स्वविषयोकरोति स आत्मा टड्कोत्की्णंशुद्धश्ञायकंकस्वभावत्वादेक - 
रूप एव । परभावेस्सहेकी भावावस्थायामात्मनदशु भाशु भरूप एव स मावति । यानि परमार्थभावरूपप-« 
रमसात्मप्रकटी भवन क्रियायास्साधकत सत्वात्सस्यग्दशंनज्ञानध्ा रित्राणि करणभूतान्युपयोगस्य शुद्धावस्था- 
आप्तिविषये साधकतमत्वात्तान्येब करणभूतानि, सम्यरद शंनज्ञानचा रित्राण्येव शुद्धावस्थाप्राप्त्यसम्भवादुप- 
योगस्य । यद्वा-दृति पूर्वप्रकारेण सर्वेरन्यभौवस्सह विवेके पृथर्भावे जाते सति प्रकटितपरमार्थे: परमार्थ- 
रूपपरमात्मप्रकटोकरणक्रियायास्साधकतमेदंशनश्ञानव॒त्तस्सम्यग्दशनज्ञानचा रित्रे. कृतपरिणति: - कता 
फ्रिणतिशशुद्धावस्थाप्राप्तिरूपा यस्य सः । उपयोगो5यथंग्रहणव्यापाररूप एकसद्वितोयमात्मानं स्वस्वरूप- 
रुपां शुद्धामवस्थां बिश्रद्‌दधदात्माराम एवात्मनिलिन एव प्रवत्तो जात: । शुद्धात्मस्वरूपानुभवनक्रिया- 
परिणतो भवतोति भाव: । 


विवेचन- शुद्ध, शुभ और अशुभ ये तीन उपयोग के भेद है। जबतक प्रेदज्ञान का विरोध करनेयाला 
मोहनीयकर्म उदय में रहता है तबतक शुभाशुभरूप से हि परिणत होता है; कितु भंदशान का विरोध करनेवाले 
मोहनीयकर्स का अभाव होते हि उपयोग शुद्धरूप से परिणत होता है। परम अर्थरूप जो परमात्मा उसे प्रकट करनेका 
साधकतमसाधन है सम्परदर्शन. सम्यग्शान ओर सम्यक्चारित्र; क्‍यों कि उनके बिना परमात्मा प्रकट हो हि नहीं 
सकती । वे हि सम्पग्दर्दात, सम्यग्शान और सम्यक्वारित्र अशुद्ध उपयोग का शुद्धरूप से परिणमन करते है। आत्म- 
भिन्न सभी भावों के साथ आत्मा का प्‌ृथरभाव होते हि आप हि अपनी एकरूप-टंकोत्कोर्णज्ञायकंकस्वभावरूप आत्मा 
को पकडता है-उसे हि अपना विथय बनाता है अर्थात्‌ आत्मभिन्न पदार्थों का ग्रहण करता हि नहीं-सिर्फ आत्मा का 
हिं अनुभव करता है। परमार्थ को प्रकाशित करनेवाले सम्यग्वशंन, सम्यरक्षान और सम्यक्चारित्र के हारा शुद्धरूप 
से परिणमन होनेपर वह शद्धोपयोग आत्मा में हि लौन हो जाता है। इस कलदा में एक बात और ध्वनित की गयी 
है ओर वह यह है कि आत्मा का परभावों के साथ पृथक्श्रण होनेका समय और उपयोग का आत्मा में लोन 
होगेफा समय एक है । 


अथ एवं दर्शनज्ञानचारित्रपरिणतस्य आत्मनः कोदक्‌ स्वरूपसञचेतनं भवति इति 
आवेदयन्‌ उपसंहरति- 


अब इसप्रकार दर्शनशानचारित्ररूप से परिणत हुई आत्मा का अपने स्वरूप का अनभाव किस 
प्रकार का होता हैँ यह कहते हुए उपसंहार करते हे- 


समयसार: । ३३१ 


अहमिक्की खलु सुद्धो देसगणाणमइओं सदारूबी । 
ण बि अत्थि मज्झ कैंचि वि अण्ण परमाणुमित्ते पि ॥३८॥ 


अहमेकः खल शुद्धों दर्शनज्ञानमय: सदाष्रूपी । 
नाञउप्यस्ति सम किडिचदप्यन्यत्परमाणमात्रमपि ।(३८॥ 


अन्वयार्थ- (अहं) अनादिकाल से देह और आत्मा की एकता की भ्रातिरूप अज्ञान से अप्रति- 
बुद्ध बना हुवा होनेपर भी परमगुरु के उपदेश से शुद्ध आत्मा हि उपादेय हे इस प्रकार के श्रद्धानात्मक 
सम्यक्त्व के रूप से, शुद्ध आत्मा का अनुभवात्मकज्ञानरूप से, और शुद्ध आत्मा की रागादिरहित 
अनुभूति में निश्चलतात्मक चारित्ररूप से परिणत हुआ वीतरागचेतन्यमात्ररूप मे (खल॒) स्पष्टरूप से 
(एक: ) व्यवहारनय की दृष्टि से नरनारकादिपर्यायों के रूप से अनेकविध होनेपर भी शुद्धनिश्वयनय 
की दृष्टि से नित्य ज्ञायकरूप एक स्वभाववाला होनेसे एक हु, (शुद्ध:) व्यवहारनय की दृष्टि से 
शिन्नभिन्न बताये गये तवपदार्थों से निग्बबनय की दृष्टि से भिन्न होनेसे अथवा रागादिरूप विभाव- 
भावों से भिन्न होनेसे शुद्ध ह, (दर्ञनज्ञानमय:) केवलदर्शनमय और केवलज्ञानमय हू, (सदा अरूपी ) 
व्यवहा रनय की दृष्टि से कथचित्‌ मूरतिमान होनेपर भी निरचयनय की दृष्टि से आत्मा में रूप, रस, 
गन्ध और स्पर्श इनका अभाव होनेसे अमूर्त हूं, (किडिचत्‌ अपि अन्यत्‌) जो मेरी आत्मा के साथ 
कथंचित्‌ एकीभाव को प्राप्त होकर या भावकभाव बनकर मेरी आत्मा को विभावभावरूप से परिणत 
करता है ऐसा कौनसा भी आत्मभिन्न पदार्थ ( परमाणुमात्र अपि ) परमाणु के प्रमाण से भी ( मस 
न अपि अस्ति) मेरा है हि नही । 

आ. खझु्या.- यः हि नाम अनादिमोहोन्मत्ततया अत्यन्तं अप्रतिबुद्ध: सन्‌ निर्विण्णेन 
गुरुणा अनवरतं प्रतिबोध्यमानः कथज्चन अपि प्रतिब॒ुध्य निजकरतलविन्यस्तविस्मृतचा- 
मीकरावलोकनन्पायेन परमेह्वरं आत्मान ज्ञात्वा, श्रद्धाय अनुचर्य च सम्यक्‌ एकात्माराम:ः 
भूतः स खल अहं आत्मा आत्मप्रत्यक्ष चिन्मात्र ज्योति, समस्तक्रमाक्रमप्रवर्तमानव्याव- 
हारिकभावे: चिन्सात्राकारेण अभिद्यमानत्वात्‌ एकः, नरनारकादिजीवविशेषाजीवपुण्य- 

,'पापास्रवसंवर निज राबन्धमोक्षलक्षणव्यावहारिकनवतत्त्वेभ्य: टडकोत्कीर्णेकज्ञायक स्वभाव- 

' भावेन अत्यन्तविविकतत्वात्‌ शुद्ध, चिन्मात्रतया सामान्यविशेषोपयोगात्मकतानतिक्रमणात्‌ 

>दर्शनज्ञानमय:, स्पर्श रसगन्धवर्ण निमित्तसंवेदनपरिणतत्वे अपि स्पर्शादिख्पेण स्वयं अपरि- 
णमनात्‌ परमार्थतः सदा एवं अरूपी इति प्रत्यक अय॑ं स्वरूप सड्चेतयमानः प्रतपासि। 
एवं प्रतपत: च सम बहिः विचित्रस्वरूपसम्पदा विश्वे परिस्फुरति अपि न किझचत अपि 
अन्यत्‌ परसाणुसात्र अपि आत्मीयत्वेन प्रतिभाति यद्‌ भावकत्वेन ज्ञेयत्वेत च एकीभूय 
भूयः सोह उद्शावयति, स्वरसतः एवं अपुनःप्रादुर्भावाय समूल सोहं उन्मूल्य महतः 

, आानोश्योतस्य प्रस्फुरितत्वात्‌ । 

/ 
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त. प्र.- यो हि नामानादिमोहोन्मत्ततया मतिभ्रमजननसमर्थमोहनमन्त्रतिभानादिमोहास्यकर्म- 
जनितमतिश्रमत्वेन । मोहों मोहनमन्त्र इब मोहो व्रव्यमोहों मोहः | “ देवषथादिभ्यः ” इतीवार्यस्य 
कस्योस्‌ । प्रयुक्‍्तमोहनमन्त्रस्थ पुरुषस्य यथा सतिध्रमों जायते तथा मोहोदयेनात्मनों मतिश्रमसम्भवा- 
न्मोहनीयकर्सणो मोहनमन्त्रतुल्यत्वसिति भाव: । अनादिबद्धमोहोदयजनितमसतिश्रमत्वेनेत्यर्थ: । अत्यन्त- 
मत्यथंमप्रतिबुद्धोउज्ञातवेहात्म भेदत्वा दज्ञानी सन्निथ्िण्णेन संसारशरोरभोगनिविण्णेन । संसारशरीर- 
भोगादिश्य उद्विग्नेनेत्यथें:। अज्ञानान्‍्धतमसपाटनपाटवेन गुरुणाउनव रत सतत प्रतिबोध्यसानः पाठ्यमान:। 
आत्मकायावस्योन्यभिन्नाविति पाठ्यमानः कथञचनापि महता कष्टेन प्रतिबुध्य विज्ञाय निजकरतल- 
विन्यस्तविस्मृतत्लामीक राबलोकनन्यायेन स्वहस्ततलनिहितलुप्तस्मृतिकसुवर्णावलोकनप्रकारेण । निजक- 
रतले स्वहस्ततले पूर्ष विन्यस्तं निहित॑ पद्चाद्विस्मुत॑ लुप्तस्मृतिकं च निजकरतलविन्यस्तविस्मृतम्‌ । 
तच्च तच्चामोकरं सुवर्ण च । तत्यावलोकनम्‌ । तस्य न्याय: प्रकारः। तेन । परमेश्वरो5ननन्‍्तसुखाधि- 
पतिः । परमुत्कृष्ट च तन्‍्मं सुख च परमम्‌ । तस्येश्वरोष्धिपतिः परमेश्वर: । अन्न सशब्द: सुखाधिधे- 
पोड्नन्तवीयदिस्पलक्षणार्थ: । तेनानन्तचतुष्टयवानित्यर्थ: । तम्‌ । आत्मानं ज्ञात्वा विज्ञाय श्रद्धायेवृश्ष 
एवायसिति निरिचित्यानुचर्य च तत्प्राप्त्यनुकूलमनुष्ठान विधाय सम्यक्समीच्रीनत्येकात्मारामों भृत्या। 
एको द्रव्यभावकर्सम विकलइशुद्धन्ञानघनंकस्व भावश्च । एकइचासावात्मा चेकात्मा / स आरामो विश्वा- 
न्तिस्थान यस्यथ स एकात्माराम: । भूतो जात: । स खल्वहमात्मा5पत्मप्रत्यक्ष स्वसवेदनप्रत्यक्ष चिन्मात्रं 
चेतन्यमात्र ज्योतिस्तेज: ! समस्तक्रमाक्रमप्रवतेमानव्यावहारिकभादे: समस्ता निखिला आत्मना तादा- 
त्म्यसापन्ना वा समस्ता: । ऋ्रमाक्रमप्रवतंमाना सहभाविक्रमभाविन: । फ्रमभाविषपयायरूपास्सह साबिगु- 
णरूपाइचेत्यथं: । व्यावहारिकभावा: गुणगुणिपर्यायपर्यायिरूपभेदप्रवर्तकव्यवहारनयनिबन्धना: भाषा: 
गुणाः पर्यायाइच । क्रमप्रवर्तमाना: ऋ्रभाविन., क्मेण परिणममानत्वात्‌। अक्रमप्रवर्तमाना: सहभाविन:, 
अफ़मेण युगपद्द्रध्येण सह प्रवर्तमानत्वात्‌ । ते च गुणा एच, गुणानामेव सहभावित्वात्‌ । गुणातां 
व्रब्या:दूवेन प्रतिपादनात्तेषां व्रव्यांशत्वाच्च पर्यायत्वम्‌ । समस्ताइच ते क्रमाक्रमप्रवतंमानादल समस्त- 
ऋमाक्रमप्रवंभाना: । व्यावहारिकाइच ते भावाइच व्यावहारिकभाया: । समस्तक्रमाक्रमप्रवर्तसानावच ते 
व्यावहारिकशावाइच समस्तक्रसाक्रमप्रवतंमानव्यावहारिकभावा: । ते: । व्यवहरण्ण पृथक्‍्करणं निमित्तं 
फल वा यस्थ स व्यावहारिक: । “प्रयोजनस्‌ इति ठज्‌ । गुणगुणिनो: पर्यायपर्याथिणोइच परसार्थ- 
तोःन्योन्यतादात्म्पेषपि सवब्योयंबहारनयापेक्षया भेद कृत्वा क्रमाक्रमप्रवलंसानत्वं व्यवस्थाप्य पर्यायत्वं 
विधोयते । ते: पर्यायगुणशचोपलक्षितो5पि चिन्मात्राकारेण चेतन्यमात्रूपासाधारणधर्मेणाभिद्यमानत्वा- 
ज्चेतन्यमात्ररूपासाधा रणधर्मस्थ शकलीकरणासम्भवान्ममात्मनो5खण्डितत्वादेको5खण्डद्रव्यरूप: । नर- 
नारकाबिजोवबिशेषाजीवपुण्यपापाख्रवसंवर निज रावन्धमोक्षरुक्षणव्यावहा रिकनवतत्त्वेध्य:- नरक नार- 
कदच नरनारकों । तावादी येषां ते नरतारकादयः: । जोवविशेषा:-जीवानां विशेषाः भेदा जीवविशेषा:। 
यद़ा जोवस्थ विशेषा: पर्याया जोबबिशेषा:। ते चर अजोवाइच नरनारकादिजीवविशेषाजोबा: । ते 
सन्त्येव॒ ते पृण्यपापाल्वसंवरनिजराबन्धमोक्षाइच् । तल्‍लक्षणानि व्यायहारिकाणि व्यवहारनयनिबन्ध- 
नानि नववत्त्वानि । लेस्य: । संसारिण आत्मनो नरनारकाबिरूपेषु जीवपर्यायेत जोवस्य व्रब्याथिकनया- 
पेक्षया वल्तुत एकत्वेईपि व्यवहारनयक्ृतभेदेरनेकत्वम्‌ । तेभ्यो5जोवादिसोक्षान्तेभ्यक्य व्यवहारनयकृत- 
भेदरूपनवसइख्याकतत्तेम्पष्टडकोत्कीणेकमात्रजायकस्वभावेन टड्कोत्कोणवन्नित्यद्रदय मावकर्मान्यव्रव्य- 
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बिकलत्वादेकरूपेण ज्ञायकस्वप्ावेन हेतुभतेनात्यन्तमत्यर्थ विविक्‍तत्वाद्भिन्नत्यवाच्छुद्ध:। जिन्मात्रतया 
खैतन्यमात्रत्वेन । चेतन्यमात्रस्वभावत्वेनेत्यर्थं:। सामान्यविद्येषोषयोगात्मकतानतिक्रमणात्सामान्योप- 
बोगात्मकताया विशेषोपयोगात्सकतायाइअानतिक्रमणादनतिलड्घनाइहुशंनज्ञानसयों दश्ोनज्ञाननिर्भरः । 
सामान्योपयोगेन निष्पर्यायद्रव्यसातन्रप्राहिदर्शशनसणों विशेषोषयोगेन चर द्रव्यविशेषधर्मग्राहिाानमयहचे- 
त्यथं: । अञ्र दर्शनज्ञानदब्दाभ्यां स्वपरसामान्यविशेषग्राहित्वभात्मनों प्राह्मम्‌। स्पशरसगन्धवर्णनिमि- 
त्तकसंवेदनपरिणतत्वेषपि बाह्मपुद्गलव्रध्याश्रितस्पश्श रसगन्धवर्णात्मकगुणविशेषनिमित्त भतेस्तत्तद मेज्ञान- 
विशेषात्सकत्देन जीवजशञानसामान्यस्य परिणतत्वेषपि स्पर्शादिस्वरूपेण पुद्गलद्रव्यगतस्पश्ाणचेतनब्रव्य- 


, गुणरूपेण स्ववमपरिणमनात्परमार्थतो निशचयनयेन सर्देव श्रेकाल्येप्यरूप्यमू्: । इत्येवम्प्रकारेण प्रत्यग- 


स्तरात्मनि स्वरूप स्वीयं शुद्धज्ञानस्वभाव॑ सड्चेतयसानोधनुभवन्प्रतपासि प्रकाशतां प्राप्लोमि। प्रकटी- 


' भ्वामीत्यथ: । एक्समुना प्रकारेण प्रतपतदच प्रकटोभ्वतदच बहिरात्मद्रव्याद्शिन्नत्वेन विचित्रस्वरूप- 


सम्पदा नानाविधस्वभावसम्पत्या विश्वे विश्वस्थवस्तुजाते परिस्फुरत्यपि प्रकटोभवत्यपि न विश्वस्थाना- 
मात्मभिन्नवस्तु्ना किउचनाप्यन्यख्डूञ वस्तु परसाणुसात्रमपि परमाणपरिसाणसपि। स्वल्पसपीत्यर्थ: । 
आत्मीयत्वेत स्वीयत्वेन प्रतिभात्यनुभवगोचरतां याति यद्वाह्मं वस्तु भावकत्वेनात्मविभावपरिणामोत्पतौ 
निमित्तकतृभतत्वेन शेयत्वेन ज्ञानविषयभ्तत्वेन चेफीमयाभिस्नतां प्राप्य भूयः पुनर्मोहं मोहात्मकं विभाव- 
भावमुद्भावयत्यात्मनि प्रावृर्भावयति, स्थरसत एवं स्वशुद्धानुभ्त्यंबापुन:प्रादुर्भावाय पुनर्भविष्यद्साव- 
मोहोत्पत्तिनिरासार्थ समू्ल समूलकाषं मोह मोहात्सकं विभावभावमुन्मूल्य कथित्वा महतो विपुलस्य ज्ञानो- 
द्योतस्य ज्ञानतेजसः प्रस्फुरितत्वात्पकटी भूतत्वात्‌। स्वशुद्धात्मानुभृतिप्रादुर्भतज्ञानसामर्थ्येंन पुनरुत्पत्तियंथा 
ते स्पात्तथा द्रव्यभावमोहनीय कर्म समलकाषं कषितत्वान्महतोष्नन्तस्थ केबलज्ञानस्थ प्रकटी- 
भूतत्वादित्यथे. । 


टीका्थे-- जिसप्रकार मोहनमंत्र का प्रयोग किया जानेपर मनुष्य को मतिश्रम होता है उसीप्रकार मोहनोय- 
कर्म अनादिकाल से आत्मा के पीछे पडा हुआ होनेसे संसारी जीव अनादिकाऊ से उन्‍्मसत-पागल हो जानेंशे अज्ञानी 
अर्थात्‌ आत्मा और कर्म इनकी विभिन्नता को न जाननेवाली होतो हुई संसार-शरोर-भोग से विरक्त बने हुए 
गुरुदेव के हारा आत्मा और पुद्गलद्रग्य इनमें भेद है ऐसा निरन्तर समझाये जानीवाली महान कष्ट से आत्मा और 
पुद्गल में भ्रंद है ऐसा समझकर जिसप्रकार कोई पुरुष सोनेकों अपने हाथ में रखकर उसके रखनेके स्थान को भूलफर 
बादम उस सुवर्ण को अपने हाथ में देखता है उसीप्रकार (शुद्धनिश्चयनय को वृष्टि से) अनंतसुखवीर्यादि की अधि- 
पति ऐसी आत्मा को (यथार्थंरुप से) जानकर, बहू आत्मा इसी प्रकार की ( अनन्तज्ञानसुखवीर्यादिसफन्न ) है इस 
भ्रकार श्रद्धानकर और उसकी प्राप्ति के अनुकलरूप से चारित्र का पालन कर समोचीनरूप से निश्चयनय की दृष्टि से 
शुद्ध ज्ञानघते कस्वभाववाली द्रव्यभावक सं विकल अपनी आत्मा में रमसमाण हुई वह में स्वसंवेदनशान का विषय यना 
हुआ चंतन्यमात्रस्वरूपवाला तेज हूं, ( निप्चयनय की दृष्टि से ) आत्मा के साथ ( नित्य ) तादात्म्य को प्राप्त हुए 
ऋण से परिणत होनेबाली पर्यायस्वरूप और आत्मा के साथ अनादि से अनन्त फालतक आत्मा की साथ न 
छोडनेबाले ( कथथंदित्‌ आत्मा से भिन्न किये जातेबाले आत्मा के अंशरूप होनेसे पर्याय कहे जानंवाले ) गुणात्मक 
बर्मायरूप परिणासों फे कारण भिन्नरूप दिखायी देनेवाली होनेपर भो चेतन्यमात्ररूप असाधारण ( अखंड ) स्वभ्ाव- 
बाली होनेके कारण उसके खंड न होनेसे एकरूप (अखंडकूप) हूं, मरतारकादिरूप जोबों के विशेष (अथवा नरनार- 
कादिरूप प्रत्येक जीव के विशेष) ओर अजीब जिनके होते हैं थे पुण्य, पाप, आख्व, संबर, निर्जरा, बंध और मोक्ष 
इसस्थरूप व्यवहारसयाओत नव तत्तवों से टंकोस्कीर्ण के समान लित्य-अविनश्वर एक अर्थात्‌ शुद्धशायकस्वशावरूप 
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पारिणासिकसाय से ( इस प्रकार के स्वप्ाव से युक्त होनेसे ) अत्यंत भिन्न होनेसे शुद्ध हूँ, चेतन्यमात्रस्वरूप होनेस 
सामान्योपयोग[त्मकत्थ और विशेषोषयोगात्मकत्व का उल्लंघन न करनेसे दर्शनसय और ज्ञानमय हूं, स्पर्श, रस, गंध 
और वर्ण से युक्त पुदृगलब्र्य के निमित्त से शेयाकार के ज्ञान के रूपसे परिणत हुई होनेपर भी स्पर्शाविगुणयुक्त 
पुद्गलव्रव्य के रूप से स्वयं परिणत होनेके कारण परमार्थरूप से-निश्थयनय की दृष्टि से में सवा अरूपो-अमूल हूं 
इसप्रकार यह अंतरंग में अपने शुद्धस्वरूप का अनुभव करनेवाली में आत्मा प्रकट होती हूं । इसप्रकार प्रकट होनेबाले 
मुझे आत्मा से बाहर अनेकविध स्वभ्ायों की संपत्ति से युक्त विदवस्थ संपूर्ण पदार्थ प्रकट होनेबाले होनेपर भी 
कौनसी भी परमाणु के जितनी भी आत्मभिन्न वस्तु आत्मस्वासिकता के रूपसे अर्थात्‌ आत्मस्थरूप से जंचती नहीं- 
अनुभव में आती नहीं कि जो आत्मा को विभावमावरूप से परिणत करनेवाले के रूप से अर्थात्‌ भावकभाय के रूप 
से और ज्ञेय के रूप से आत्मा को उससे भिन्न होनेपर भो उसके साथ एकरूप होकर पुनः मोह उत्पन्न न करें; 
क्यों कि शाुद्धात्मस्वरूप की अनुभूति से हि फिर उत्पन्न न हो इसप्रकार मोह को ( द्रध्यमोह को और भावमोह को ) 
जडमूल से उजाडकर अनंतज्ञानरूप तेज का प्रस्फुरण-प्रकटोभवन हुआ है । 


विवेचनन- किसी मांत्रिक के द्वारा मोहनमंत्र का प्रयोग किया जानेपर जिसपर मोहनमंत्र का प्रयोग किया 
जाता है उसके मतिश्यम होता है-उसका ज्ञान विपरीोतरूप से परिणत हो जाता है। अनादिकाल से आत्मा के पोछे 
पडे हुए मोहनीय कर्म के कारण उस मंत्रमग्ध पुरुष के समान यह संसारी आत्मा उन्मत्त हो गयो है-अज्ञानरूप से 
परिणत हो गयी है । अर्थात्‌ मिथ्यात्वी बन गयी है । इसो अज्ञान की क्रोधादिभावरूप विभावरूप परिणतियां होतो 
हे । जिसप्रकार मंत्रमुग्ध पुरुष को हेयोपादेय का ज्ञान नहीं रहता-हेण को उपादेय और उपादेय को हेय समझता है 
उसीप्रकार मोहनीयकर्म से प्रस्त हुई आत्मा को हेयोपादेय का ज्ञान नहीं रहता-बह हेय परपदारों को और कमदिय - 
रूपनिमित्त से आत्मा में प्रादृर्भूत होनेवाले विभावभाबों को उपादेय समझती है और उपादेयभूत शुद्ध आत्मा को 
जानती भी नहीं । हससे स्पष्ट हो जाता है कि अज्ञानी आत्सा स्वपर के भेव को जानती नहीं और सन्‍्मार्ग को 
छोड़कर उन्मराग्ंपर आरूढ होतो है । इसी कारण से हि उसे अनन्त संसार में परिभ्रमण करना पडता है। ओत्मा 
और परपदार्थ इनकी विभिन्नता का उस अज्ानो आत्मा को ज्ञान न होनेसे वह उन्मत्त हि कही जाती है । यह उन्स्न- 
त्तता हि उसकी अप्रतिबुद्धता का कारण है । जिसे स्वपरप्ेद का ज्ञान होता है बह आत्मा अप्रतिबुद्ध कही जाती है 
ओर जो स्वपरभेद के ज्ञान से बंचित होती है वह अप्रतिबुद्ध कहो जाती हे । ऐसी इस अप्रतिबुद्ध अत एच स्वपर भेव- 
शानविकरू आत्मा को संसार, झरीर और भोगों से विरक्त हुए अर्थात्‌ स्वपर के भेवज्ञान के द्वारा शुद्धात्म के स्वरूप 
का अनुभव करनेवाले ओर अज्ञानांधकार का नाश करनेवाले गुरुदेव के हारा ( “ गुवब्दस्त्वन्धकारः स्पादुदब्दस्तन्नि- 
बारक: ” यह गुरुषाब्द की निरक्ति है। ) निरंतर उपदेश दिया जाता है तब बडी मुण्किलता से उसे आत्मा और 
परभावों में होनेंबाली भिन्नता को स्वीकार कर प्रतिब॒ुद्ध-सम्यक्‌ ज्ञान से यकक्‍त होतो है । को कभी ऐसा भी होता 
है कि सोना अपनी मट्टी में रक्खा हुआ होनेपर भी आदसी सोना अपनी मुट॒ठी सें रकखा है इस बात को भूल जाता 
है और उसे कहीं अन्यत्र दृढ़ने लग जाता है। याद आनेपर कहता है फि-अरे ! सोना तो मेरी म॒टठी में हि है और 
पागल को तरह उसके लिए इधर-ऊधर ढूंढ रहा हूं । केसी अजीब बात है ? यहि हालत मोहाकरान्त-मो हग्नस्त-सोही 
अत एवं सिथ्याशानवाल्ती आत्मा की है। अज्ञानी यह नहीं जानता कि म॑ 'में' इस शब्द के उच्चारण के द्वारा अपनो 
आत्मा का उल्लेख अनेकों बार करता हू; कितु में आत्सा को यथार्थरूप से नहीं जानता हूं-अपने शरीर को हि 
आत्मा समझ रहा हूं । श्रोग्रदेव के द्वारा बारबार सम्रजाया जासेपर मुझे विश्वास हो गया है कि न आत्मा शरोर 
है ओर न शरीर आत्मा है-आत्मा शरीर से भिन्न शानस्वभावबाला पदार्थ है और जब शरीर आतत्मरूप और लात्मा 
का नहीं है तब आत्मभिन्न पदार्थ भी आत्मा के नहीं हैं। आत्मा तो शुद्धशानम्वभाववाल्ली है ओर अशुद्धात्मपर्यायभूत 
ऋषधादिरूप विभावभाव शुद्धचेतन्य से रहित होनेसे आत्मा के नहीं हैं । इसतरह परमसामथ्यं को धारण करनेवाली 
अपनी आत्मा को जानकर, उसका अद्वान कर ओर उसकी प्राप्ति के लिए उसोके अनुकूल आचारण कर अच्छीतरह 
से परभावविकल ओर टंकोत्कोरणतुल्य नित्य एक शायकस्थभाव के कारण एकरूप आत्मा में भाशम करने लग जाती 
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है-स्वसंवेदनशान से उस शुद्ध आत्मा का अनुभव करने लग जाती है ओर मेरे अनुभव में आनेबाला आत्मा का 
स्वभाव सिर्फ शुद्ध चेतन्यरूप तेज है। आत्सा का अनुभव करते समय नोचे दी हुई बातों का ज्ञान हो जाता है- 

१) प्रत्येक पदार्थ आदि-अन्त से रहित है; क्‍यों कि न जे किसी के द्वारा उत्पन्न किये गये हैं और न उसका 
आत्यंतिककूप से विनाद होता है-तुष्छाभाव होता है। यदि मूल पदार्थों को सादि माता-किसी के द्वारा उत्पादित 
किये गये हैं ऐसा मामा तो उत्पावनपूर्वकाल में उसका तुच्छाभाव मानना पड़ेगा और उसोकारण उनको असत से 
उत्पत्ति माननी पड़ेगी, जो कि असंभव है | यदि उसके विध्वंस को सुच्छामायरूप साना क्षर्यात्‌ प्रध्वतासाय को 
तुच्छाभावरूप माना तो सत्‌ का विनाश मानना पड़ेगा, जो कि अत्यक्ष के विरुद्ध पडता है । अतः पदार्थ को अनावि- 
निधन मासना हि होगा। पदार्थों की अनादिनिधनता से उनके गुणों की अनादिनिधनता को स्वीकार करना होगा; 
क्यों कि द्रव्य गुणपुंजरूप होनेसे गुणों का द्रव्य के साथ लादात्म्यसंबंध होता है । गुण द्रव्य के सह्ाणि होते हैं; क्यों 
उनका द्रय्य में कमी आविर्धाव ओर अनाविभाव नहीं होता ६ दूसरीबात यह है कि पदार्थों के ससो गुणों से अविना- 
भाव होनेसे पदार्य के अपने असाधारण गुण में उनका अन्तभाव हो जाता है। पदार्थ का असाधारणधर्म यावब्‌- 
ब्रव्यभावी होनेसे शेषधर्सों का यावद्द्रष्यभाजिर्व सिड्ध हो जाता है। पदार्थों के साथसाथ रहनेबाले होनसे उन्हें अक्रम- 
प्रवर्तंमान या सहभावी कहते है । परमाधंत: गुणों का पदार्थ के साथ तादात्म्य होनेसे उनका सहभावित्व उपचरित 
है; क्ष्यों कि व्यवहारनय की दृष्टि से गुणों को भिन्न बताया जानेपर उन्हें सहभावि कहा जा सकता है । वस्तुतः गणों 
के भेद से एक पदार्थ के वास्तथ भेद नहीं होते । स्पशं, रस, गन्ध ओर वर्ण ये पुदुयलरू के व्यवहारनय को दृष्टि से 
धर्म हैं। इत धर्मों की विभिन्नता से जिसपदार्थ के साथ उनका तादात्म्यसंबंध होता है उस पदार्थ के परमार्थतः चार 
भेद नहीं होते । अमरूद में चारों धर्म होनेपर भी उसका अखंडब्रब्यत्व बना रहता है। ये चारों घर्म अमरूद से और 
एक दूसरेसे अलूग नहीं किये जा सकते । जहां एकधर्म होता है वहां अवशिष्ट धर्मों का सद्भाव होता हि है; क्‍यों कि 
उनका जिसम्रकार द्रव्य के साथ तादात्म्य होता है उसीग्रकार परस्परतादात्म्य भी होता है । सारांश, पदार्थों का 
अनेफध्चमात्मकत्व व्यवहारनयाश्रित होता है । निशच्चयनय की दुष्ट से प्रत्येक पदार्थ एकमात्रधर्माध्मक होता है। अतः 
ब्यवहारनय की दृष्टि से पदार्थ अनेकधर्मात्सक होनेपर भरी निश्चयनय को दृष्टि से बहु अखंडेकधमंत्मक होनेसे 
उसका अखण्डेकद्रव्यत्व बाधित नहीं होता । आत्मा भी एक द्रव्य है ओर बह व्यवह(रनय की दृष्टि से अमंतधमात्मक 
है। इन अनंतधर्मों के कारण उसके अनंत खंड नहीं होते । निःचयनय की दृष्टि से एक चेतन्यमात्र हि असाधारण धर्म 
है । उन अतन्तधर्मोंका इस असाधारण धर्म के साथ अविनाभाव होनेसे उस धर्म में उन अनन्तधर्मों का अम्तर्भाव 
हो जाता है। उनका उस एक असाधारण धर्म में अन्तर्भाव हो जानेसे उस धर्म के साथ उनका तादात्म्य सिद्ध हो 
जाता है । यह आत्मा का असाधारण धर्म जिसप्रकार अखण्ड एक धर्म है उसीप्रफार आत्मा भी एक अखण्ड द्रव्य 
है! इससे आत्मा का एकत्व सिद्ध हो जाता है- 

पर्याय ओर परिणास एकार्सवाचक हैं । जब द्रव्य की परिणति होती है तब दब्य की पुर्वपर्याय का नाश 
और उत्तरपर्याय की उत्पत्ति होती है । पूर्व॑र्याय का नाश हि. उत्तरपर्याय की उत्पत्ति है। पर्याय की उत्पत्ति भौर 
बिनाश के काल में द्रव्य श्रुवरूप से विद्यमान रहता हि है। यदि उत्पत्ति के समय ओर विनाश के समय व्रव्य का 
अभाव हो गया तो उत्पत्ति और बिनाश किस आश्रय में होंगे ? अतः पर्यायनाशके और एययोत्पत्ति के समय पर्यायी 
दरच्य अबग्य हि विद्यमान रहता है । पर्षायें ब्रव्यपर्याथ और गुणपर्पाय के रूप से दो प्रकार की होती हे । द्रव्य की 
अर्धपर्यायें और व्यंजनपर्यायें भो होतो हे । मिट्टी की घटरूप पर्याय व्रव्यपथाय है और काछी सिट्टी के कृष्णबर्ण की 
पोलि या हालपयाय गुणपर्याय है। ब्रष्य की प्रतिसमय होनेधाली कारूमात्रनिभित को सहायता से होनेबाली सुक्ष्म 
पर्याय अर्धपपाय कही जाती है और कालरूप मिमिस की ओर अन्यनिभित्त कौ सहायता से होनेवाली ह्यूछपयाय 
व्यंजनपर्याय कही जाती है । इस पयायों के कारण व्यवहारनय की वृष्टि से या पर्यायाथिकनय की दृष्टि से द्रव्य की 


। अनेकधिधता होनेपर भी वव्यायिकनय को दृष्टि से उपादानभूत डध्य या गुण अपने स्वभाव से पयायों में अन्यित हुआ होनेंसे 


ह््ब्य की या गुण को एकविधता-अलडत्व बनी रहने से उनकी एकता सिद्ध हो जाती है। पयाग स्वन्नाषयर्याप और 
म 


३३६ श्रीऋषभानयदिगंबरजेतग्रंथप्रकाशनसंस्थायाः 


विभाजपयाय इस प्रकार से भी दो प्रकार की होती है | इस वोनों पयोयों में हब्य की और गुण को जाति बनों 
रहती है । पर्याय की वृष्टि से यद्यपि दव्य की या गृणकी अनेकता व्यधहारनय की दृष्टि से सिद्ध होती है तो भी 
वरव्याथिकनय की दृष्टि से एकता हि बनी रहती है; सयों कि पर्यायकुप से परिणत होते समय ब्रद्य था गुण अपनी 
जाति को छोडता नहीं । आत्मा भो व्रब्य है। आत्मद्रब्य और उसका गुण पयाय का उपायान होता है । आत्मा की 
ब्रत्यपर्याय होती है और उसके गुण की अथंपयोगें और व्यजनपयीयें तथा स्वभावपयायें और विभावषयाोयें होतो है । 
आत्मा जब एक गति से दूसरी पति में जाती है तब उसको व्रव्यपर्यायथ और गुणपर्याय होती है । ये पर्यायें व्यजनप- 
योयरूप और अर्थपर्यायरूप भी होतो हें । अर्थपर्याय व्यंजनपर्याय के अन्तर्गत होतो है । पयायों की प्रधानप्ता होनेपर 
व्यवहारनय की वृष्टि से यद्यपि आत्मा की या उसके शानगुण की अनेकता बनती है तो भी ७+स्पसामान्य की एकता- 
अखंडता बनी रहनेसे आत्मा का एकत्व सिद्ध हो जाता है । 


(२) जोच, अछीव, पुण्य, पाप, आख्रव, संबर, निजरा, बंध और मोक्ष ये नवतस्व हैं ओर ये व्यवहारनय 
की दृष्टि से नवसंख्याक हैं। परमार्थतः जीव और अजीब ये हि दो तत्व हैं। इन दोनों की सहकारिता 
से पुण्यपापादि अस्तिरूप बने हुए हैं। इनका द्रव्याथिकनय की और पर्यायाथिकनय की गौणमुल्यता के 
अनुसार जीव में या अजीब में अंतर्भाव होता भी है मर नहीं भी होता । पर्याधाथिकनय की भौणता होनेपर ओर 
ब्रब्याथिकलय की प्रधानता होनेपर आखथादिरूप नियत पर्यायों की गौणता होसमेसे और अनाबि परिणामिकृप्तावरूप 
जीव का चेतन्यभाव और अजोब का अचेतन्यभाव आविरूप द्रव्य की प्रधानता होनेसे आख्वादिकों का जीव में या 
अजीय में अंतर्भाव होता है । उसीप्रकार द्रव्याधिकनय को गोणता होनेपर और पर्यायाथिकनय को प्रधानता होनेपर 
आखवादिकूप मियत पर्यायों को मुख्यता होनेसे और अनाविपारिणासिकभावरूप जीव का चंतन्यभाव और अजीब 
का अचेतन्यभाव आदिरखूप द्रव्य की गौणता होनेसे आखवादिकों का जीव में या अजीव में अस्तर्भाव नहीं होता । 
जब उनमें होनेवाले चेतन्यभाव की प्रधानता होती है तब ये आख्रवादिभाव जोब में अन्तर्भत होते है ओर जब 
अचेतन्यभाव की प्रधानता होती है तब थे अजीब में अन्तर्भूत होते हे । जीव और अजोथ का जब सइलेष होता है 
तब आखत्रवादिभाव अस्सिरूप बनते हैं भौर उनसे जीव की संसार में प्रवृत्ति होती है और संसारप्रव॒त्ति का उपरम 
होता है । संताराबस्था। मोक्ष की निभित्तकारण है और मोक्ष उसकी कार्य है; क्‍यों कि मोक्ष बंधपूर्वक होती है । 
ससार जीव के मोक्ष के पुृंकाल की अवस्था होमेसे और उस अवस्था का सोक्ष-अवस्था में अभाव होनेसे संसारावस्था 
मोक्षावस्था की निमितकारण है-उपादानकाश्ण नहीं । संसारावस्था का और मोक्षावस्था का उपादानकारण जीव 
है । अतः मोक्ष संसारपूर्वक होती है और ससार जीव और पुद्गल का परशस्परसंइलेषरूप होता है। आख्रव और ब(६. 
संसार के मुख्य कारण हैं । अर्थात्‌ आखव और बंध से जीव संसारी अवस्था में बना रहता है-उसफी संसारावस्था 
नहीं छूटती, फिर भले हि उसकी अनेक संसारावस्थाएं होती हो । जिस में जीव के ओर अजीब के अर्थात्‌ पुवृगल 
परस्परसंइलेथ का अभाव होता है ऐसी मोक्ष के संचर ओर निर्जरा मुख्य कारण हैं; क्‍यों कि संबर से नये ८ 
आखस्रवण रुक जाता है और मिर्जरा से प्राग्यद्ध कर्मों का एकदेश क्षय होते जाता है। आख्रव और बंध भ अजोव 
कर्मपुदुगलों का आस्रवण और उनका जीव के साथ एकक्षेत्रावगाहित्वरूप संइलेष होता है । अतः जीव और पुवृगल 
के सदधाव में हि आखय ओर बध अस्तिरूप बनते हैं। संबर आखुत होनेवाले कर्मों को रोकता है । इसलिये 
संबरतरव की सिद्धि जीब और अजीबफ्र अवलंबित है । निर्भरणक्षिया सें जोबव का ओर प्राग्यद्धकर्मों का सद्भाव 
होता है; क्यों कि लजीब कंड्र आत्मा के साथ बंध न होता तो निर्जरण किसका किया जाता ? अतः निर्जरा भी जीव 
भोर अजीवपर अवलंबित है । जब जीव की मोक्ष होती है तथ भो मच्यमाव कर्मों का सद्भाव आवश्यक होनेसे 
मोक्ष जीच ओर अजीवपर अवलंबित है| इसप्रकार आजवादि जीव॑ और अजीव के बिना अस्तिरूप नहीं होते । 
शुद्धनिद्वयनय की दृष्टि से टंकोत्कीर्ण के समान नित्य-अवितदबर शुद्ध शायकस्वप्तायहप पारिणामिकशावबालौ 
होवेंसे अर्थात्‌ शव्यभावकर्मों से रहिते होमेते और अस्रवाविभाव हेतकूप होनेते आख्बादिभावों से अत्यंत भिन्न 
होनेके कारण आत्मा शुद्ध है । 


समयसारः । ३े३े७ 


(३) शुद्धनिश्वयनय की वृष्टि से आत्मा एक चेतन्पमाञ्स्थप्राववाली है। यह चेतन्यमात्रस्वसाववालो 
'होनेसे उसके उस स्वभाव के सामान्योप्योग और विशेषोषयोग ऐसे दो भेद होते हैं । सामान्योपयोग से शेयद्रव्य के 

निष्पर्याय द्रव्य का ग्रहण होता है और विशेषोपषयोग से शेयद्रथ्य के विशेषों का ग्रहण होता है। बस्तुत: उपयोग के द्वारा 
जब व्रव्य के सामान्यमात्र का प्रहण होता है तब उस उपयोग को सासान्योपयोभ या वरनोपयोग कहते हैं और जब 
उपयोग के द्वारा शेय के विशेषों का ग्रहण होता है तब उस उपयोग को विशेषोपयोग या ज्ञानोपयोग कहते हैं । 
खेतन्यशक्ति का कार्य है शेयद्रव्य को ग्रहण करना-उसको जानना । क्षेयद्रव्य सामान्यविशञेषात्मक होनेसे उसको जान- 
नेवाले ज्ञान के सामान्योपयोग और विशेषोपयोग या दर्शनोपयोग और ज्ञानोपयोग ऐसे दो भेद होते है । फेवली- 
भगवान्‌ के ज्ञान के भेद नहीं होते; क्‍यों कि उनका ज्ञान क्षायिक होनेसे वस्तु के सामान्यविशेषों का ग्रहण उन्हें 
युगपत्‌ होता है । अतः आत्मा ज्ञानस्वभाववालो होनेसे उसमें सामान्योपयोग का या दर्शनो प्योग का ओर विशेषोषयोग 
का या ज्ञानोपमोग का अभाव नहीं हो सकता । अतः आत्मा अवध्यमेव दर्शनमय ओर जशञामभय (विशेषप्राहि अवस्था- 
भय) होती है । 

(४) बाह्या्थ स्पर्श, रस, गध और वर्ण इन चार गुणों से युक्त होता है । उनके लिमिल से उन्हे जानने 
की क्रियारूप से परिणत होनेपर भी आत्मा स्पर्शाविरूप से कभी भी परिणत नहीं होती; क्यों कि स्पर्शादिरूप से 
परिणत होनेसे आत्मा के अचेतन बन जाने की आपत्ति उपस्थित हो जायगी । अत स्पर्शाविरूप से आत्मा का 
परिणमन होना असभव होनेसे शुद्ध निश्वचयनय की दृष्टि से आत्मा सर्दव अछूपी है। कहने का भाव यह हे कि मेयरूप 
पुद्गलपदार्थ स्पर्श, रस, गन्ध् और वर्ण इन धर्मों से युक्त होता है । [आत्मा में स्पर्श आदि का ज्ञान व्यक्त होता है। 
ऐसा ज्ञान उत्पन्न होनेसें स्पर्शादि निमित्तकारण पडते है । निमित्तकारण उपादान के कार्य सें अपने स्वरूप से अन्चित 
हुआ नहीं पाया जाता । स्पर्शादिकों का जो ज्ञान होता है वह ज्ञान स्पर्शादिकों के रूप से परिणत नहीं होता । 
इसलिये पारमाथिकदृष्टि थ्ले आत्मा हमेशा के लिये अरूपी ही है। ) 


साराश, आत्मा नि£चयनय की दृष्टि से शुद्धज्ञायकंकस्वभाववाली होनेसे एकरूप, नरनारकादिजीवपर्यायों 
से और आख्रवादिकों से भिन्न होनेसे शुद्ध, चेतन्यस्वभाववाली होनेसे दर्शनज्ञानोपपोगसय और पुद्यलद्रब्य के गुणरूप 
स्पर्शादिस्तप से परिणत न होनेबालो होनेसे अरूपी है । इसप्रकार से पृथग्रूप से अपने उक्त स्घरूप का अतरग में 
अनुभय करते हुए जात्मा प्रकटरूप होती है । 

इसप्रकार प्रकाशरूप बनी हुई आत्मा के साथ नानास्वभावों से युक्त बाह्यार्थ भावकरूप से और ज्ञेयरूप से 
सबद्ध होनेपर भी उनका परमाणुप्रमाण अंश भी अपने स्वभाव का परित्याग कर और आत्सा के स्व भाव को स्वीकार 
कर आत्मा का नहीं बनता और आत्मा भी अपने स्वभाव का त्याग कर के और उनके स्वभाव को स्वीकार कर उनको 
स्वामी नहीं होती । इसप्रकार जानकर अपनी आत्मा के स्वरूप का सबवेदनझान के द्वारा-अनुभव के द्वारा इसप्रकार 
त्याग करती है कि जिससे बाह्यार्थ भावकरूप से और जेयरूप से आत्मा के साथ संबद्ध होकर उसको फिरसे मोहाक्रान्त 
मन कर सके । इसप्रकार सोह कौ ससूल उखाड देनेसे उसमें केवलज्ञानरूप प्रकाश प्रकट हो जाता है । 

अब सभी ससारी आत्माओ को मोह के त्याग से केवलज्ञान को प्राप्ति हो और शान्तरस का अनुभव हो 
इसप्रकार की भावना आचार्य भाते है- 


मज्जन्तु निर्भरभमी सममेव लोका 
आलोकमुच्छवलूति ' शान्तरसे समस्ताः । 
आप्लाव्यविश्वमतिरस्करिणीभरेण' 





१-उच्छलूति' इति पाठान्तरम्‌ । २-आप्लाग्य विश्वमतिरस्करिणीभरेण' इति आप्लाब्य विज्ञमतिरस्करिणो भरेण' 
इति ञ पाठान्तरे । 


३३८ शीऋषभनाथविगंबरजैनग्रंधप्रकाशनसस्थाया: 


प्रोन्मस् एप भगवानवबोधसिन्धुः ।(३२॥। 
इति समयभ्ारव्याख्यायामात्मस्यातों पूर्वरझगः समाप्त: 


अन्चय- एव 8 पर अवबोधसिन्धु: आप्लाव्यविश्रमतिरस्करिणीभरेण प्रोन्मग्न: । (अस्य) 
आलोक उच्छुवलति ज्ञौन्तरसे समस्ता अमी लोका: सम एवं निर्भर मज्जन्तु । 
अथबा 


3882 भगवान्‌ अवबोधसिन्धुः विश्रमतिरस्करिणों भरेण आप्लाब्य प्रोन्मग्न: । (अस्य) 
आलोक उच्छृविलति शान्त रसे समस्ता अमो लोका: सम एवं निर्भ॑रं सज्जन्तु । 

अर्थ- जिसकी प्राप्ति हो जानेपर आत्मा में अनन्तसुखवीर्याद कौ प्रादुर्भति हो जाती है ऐसा भगवान्‌ 
ज्ञानरूप महासागर विनाश करनेयोग्य विभावभावात्मक जो अज्ञान उसको ग्रसित करनेकी सामरथ्यं जिसमें होती है 
ऐसे प्रकृष्ट स्वसंवेदनशान के कारण उछल रहा है। सभो ज्ञेयों को जाननेवाले केवलज्ञान को व्याप्त करनेतक 
उछलनेबाले उस ज्ञानसागर के शांतस्वरूप जल में संसार के सभी प्राणि एकसाथ हि आत्यंतिकरूप से मग्न हो जाओ । 

अथवा 
यहु भगषान्‌ ज्ञाननागर उछल रहा है। शुद्ध आत्सस्वरूप को प्रच्छादित करनेबाली मोहनीयोदयजन्य 
विभावभावरूप परिणति को आत्मस्वभावभूत ज्ञान के द्वारा या स्वसवेदनरूप ज्ञान के द्वारा नाश करके सभो ज्ञेयों 
को जाननवाले केवलज्ञान को व्याप्त करनेतक उछलनेवाले उस ज्ञानसागर के शांतरसरूप जल में संसार के सभो 
प्राणि एकसाथ हि आत्यन्तिकरूप से मगन हो जाओ । 
जथवा 
यह सभी कल्याणों का निधानभूत, शुद्ध निश्वयनय की दृष्टि से शुद्ध आत्सारूप नट जझञानरूप सिधुराण में 
गा रहा है। शान्तरसप्रधान नाटक को खेलनेवाली आत्मा मोहरूप पर्दे को खूब दुर हटाकर (रगभूमिफ्र) प्रकट हो 
रही है। (इसका शांतरस कृत्रिम न होकर स्वाभाविकभावरूप है और वह शान्तरस उसका स्वाभाविकभाव होनेसे 
उस रस को भ्रफ़दट करनका चातुर्थ प्रकट होनेबाला है ।) इस नट के द्वारा प्रकट फिये जानेवाले और प्रमोन्कृष्टभाव 
को प्राप्त कराये जानेवाले शान्तरस में संसारस्य समस्त प्राणिगणरूप प्रेक्षक केवलज्ञान की प्राप्ति होनेंतक आत्यन्तिक- 
रूप से भग्न ही जाओ। 

त. प्र.- एप सर्वज्ञानिजनप्रसिद्धों भगवान्‌ । भगः कल्याणं सुख वाउस्यास्तीति भगवान्‌ । ' भगं 
तु ज्ञानयोनीच्छायशोमाहात्म्यमुक्तिषु । ऐडवर्यवीयंव राग्यधममंश्री रत्नभानुषु ' इति बिश्वलोचने । यहा 
भगो रागह्वेषादिराहित्यरूपं वेराग्यं वीतरागत्वमस्थास्तोति भगवान्‌ । सर्वकल्याणनिधानभूतो5ननन्‍्तसुख- 
वीर्यादियुक्तो रागद्रेघादिविभावधावविमुक्तो वेत्यथें: । अवबोधसिन्धुज्ञानसागर: । अवबुध्यते ज्ञायते5- 
नेनेत्यवब्ोधो ज्ञानम्‌ ।स एव सिन्धुस्सागरोप्वबोधसिन्धु: । ज्ञानरूपस्सागर इत्यथे: + आप्लाब्यविश्रमति- 
रस्करिणीभरेण विनाइयमोहाक्रान्तविभावविदारणशीलस्वसवेदनज्ञानेन । आप्लाव्यो विनाश्यहचासौ 
विश्रमो सोहब्चाप्लाव्यविश्रम: । कृतमणपानपुरुषावस्थाजन्यज्ञानभ्रान्तिसमुत्प्लसदसद्दिवेचनज्ञानाभा- 
वान्मय्ं विश्वमोत्पत्तिनिमित्तत्वाद्ि श्रमाभिधानाह यथा तथा मोहनीयं कर्मापि विश्रमाभिधानाहँ, स्थप- 
रस्वभावविभिनश्नतासञजायमानतदुभयभावशेदज्ञान श्रान्त्युत्पावनेन तयोरेकी भावसम्पादकत्वात्तस्य । तस्य 
तिरस्करिणी महामोहप्रसनशीला या बीतरागानिविकल्पावस्था तस्या भरेण श्रकर्षेण प्रोन्‍्मग्न: प्रकर्षणों- 
चइछलित: । वीतरागनिविकल्पसमाधिरतस्य जीवस्य शुद्धात्ममायनेव विश्वमतिरस्करिणी, ममात्मनों 


समयसार; ३३९ 


'शुद्धश्ञानवर्दनोपयोगलक्षणत्वान्मोहस्य च॒ तद्विकलत्वान्न नाम मस मोहोस्ति कथठ्चनापोतिविचारभ्रवा- 
हनिमग्नस्येव शुद्धात्मभावलासस्भवात्‌ । अयमत्र विशेषः-क्षोरोवावयस्सागरा: प्रक्षिप्तासड्ख्यवस्तुस- 
म्पारा अध्युच्छछनविकला:, अगराधजलाकुलत्वात्तेषाम्‌ । एप भगवानवबोधतिन्ध॒स्त्वपारोषपि वीतराग- 
निविकल्पसमाधिरतजोबात्मलयसमुपजातप्रलयमोहाभावोत्पन्नात्मशुद्धिप्रकर्षमात्रेण नितरामुच्छलति । 
आप्लाब्य विश्वमतिरस्करिणीभरेण”' इति पाठो न समोच्षीन:, कर्मंसापेक्षसोपसर्गप्लुधातुणिजन्तरूपस्य 
आप्लाध्य' इति पाठस्यापेक्षितकर्माभावात्‌ । अयमवबोधसिन्धुरगाधशान्तरसजल: । अस्योच्छवलत्युन्म- 
फ्जति ज्ञान्तरसजले समस्ताः समग्रा अमो लोका: ज्ञानिनों जना: | छोको भेदज्ञानरूप: प्रकाशोःस्या- 
स्तीति लोकः । लोका इति बहुबचनम्‌ । आविर्धृतसम्यकत्वा भव्या इत्यर्थ:। अभिविधावत्राइडः | आ 
केवलज्ञानप्राप्तिकालात्‌ । केवलज्ञानप्राप्तिकालूमभिव्याप्येति यावत्‌। “आइसर्यादाभिविध्यो:! इत्यव्य- 
थीभ्ावससासः । तिर्भरसमतिशयेन ससमेव युगपदेव सज्जन्तु सज्जन कुर्वन्तु। विपुलसलिलाकुलत्वाद्यथा 
सलिलनिधेस्सागरत्वं, न तदभावे, तथा5मर्याद्शान्तरसजलाकुलत्वादबबोध सिन्धोरवबोध सिन्धुत्वं, तद- 
भावे तदभावात्‌ । सहामोहमक रक्क॒तप्रक्षो भजन्यस्वभावभूतशान्तरसजलब्प्लवे शुद्धावबोधसिन्धोविकृतो 
जातायां सत्यां न तस्य तत्त्वं, लवणीभूतसलिलस्य समुद्रम॒द्राड्धितस्य तत्त्वाभाववत्‌ । “ समम्‌  इति 
दब्दप्रयोगेण भ्ीसतो भगवतो5्मृुतचन्ध्राचायंवर्यस्य भवगहनसमुत्पन्नजाज्वलद्दुःखदावचकड-क््यमाण- 
श्रेयोमार्गानभिज्ञदीनप्राणिगणोद्ध रणभावना प्रकटतासटति । पर भावाविकलीकृत आत्मस्वभाव: शान्तरस: । 
जोवो5५पि शान्तरसरसायनेन महामोहामयविध्वंसनाय कल्पते । आत्मन्यच्छलिते सति शान्तरसे प्रहत- 
प्रत्यस्तमहामोहमकरों भगवानवबोधसिन्धु: प्रोन्मज्जति। अतो5बबोधसिन्ध्ववगाहनचिकीषविता शान्तरस 
एवावगाहन कर्तंव्यम्‌ | यद्वा-एप भगवान्रागह्रेषविभावभावोन्मृक्तोवबोधसिन्धुज्ञनिसागर: प्रोन्‍्मग्न: 
प्रकर्षणोच्छलितः । विश्रमतिरस्करिणीं मोहाकान्तज्ञानप्रच्छादनीं शुद्धात्मस्वरुपभावताम्‌ । विश्वमों 
मोहाक्रास्तज्ञानमेव तिरस्करिणी शुद्धात्मस्वभावप्रच्छादनी विभ्रमतिरस्करिणी । ताम्‌ । भरेण स्वसंवे- 
दनप्रत्यक्षज्ञानंन । श्रियते धार्थत आपरिपूर्यते वात्माननेति भरः। तेन। आत्मस्वभावभतेन स्वशुद्धात्म - 
संवेदनज्ञानेनेत्यर्थ: । आप्लाब्य विनाइय शान्तरसे निर्भरमत्यर्थ मज्जन्तु । शोषं प्राग्वत्‌। अत्र विषयेउल- 
ड्जुगरचिन्तामणिग्रन्थस्थः इलोकः स्मृतिषषमवतरति । स यथा- 


त्वं शुद्धात्मा शरोरं सफलूमलयुतं त्वं सदानन्दमूर्ति- 

देंहो दुःखेकगेहूं त्वमसि सकलवित्कायमज्ञानपुञज्जम्‌ । 

त्वं नित्यश्रीनिवास: क्षणरुचिसदृशाशाइवतेकाडगसड॒रं 

मा गा जीवात्र रागं वपुषि भज निजानन्दसोख्योदयं त्वम्‌ ॥ 

“परि. ५१६७, पृ. १२२ 
यहा-एप भगवान्सवंकल्याणनिधानभूतो5नन्तसुखवीर्या दियुक्तो रागद्रेघादिरूपविभावभावविस॒क्तो 

वाध्यबोधसिन्धुर्ञानाख्यसिन्धुरागविशेष: । शानमेव सिन्ध रागविद्ेषों यस्य सः । ज्ञानं विषयीकृत्य 
सिन्धरागेण गान॑ कुर्वश्षयं शुद्धनिश्वयनयापेक्षया शुद्धात्मा शैलूषो बतंते । स एवं शान्तरसप्रधानं नाटक 
नटब्वातमा विश्वसों मोहाकान्तं ज्ञानसेव तिरस्करिणी शुद्धात्मस्वभावावगुण्ठनी तां भरेण स्वसंवेदनज्ञान- 
भारेणातिशयेन बाप्लाव्यात्मनों दृरतरमुत्साय॑ प्रोन्मग्नः प्रकर्षण प्रकटीश्षतः । शान्तरसप्रधानं नाटफं॑ 


३४० श्रीऋअषसनायदिगंबरजेनग्रंथप्रकाशनसंस्थाया: 


महता कौशलेन नटतोउस्य नटस्य शान्तरसो न कृत्रिमोषषि तु स्वाभाविक. । तस्यथ रसस्य स्वाभाविक- 
त्वान्नाटयितव्ये नाटके शान्तरसाविर्भावनचातुरी शुद्धात्मशैल्षप्रवरस्य । आत्मानात्मविवेकवकत्योत्पत्ति- 
निमित्तम्‌तमोहजबनिकापसारणमस्तरेण नटोय॑ प्रकटतासटितुं न समर्थ: शान्तरसनटनपाटवरप्रकटने । 
अतस्तां मोहजवनिकामतिशयेन स्वसंवेदनज्ञानेन द्रतरमपसाय प्रफटीभृतोष्य॑ं नटः । एतप्नटप्रकटीकृते 
प्रोच्छलिते शान्तरसेडमी छोकाः भव्या: पा्षदा: निर्भरमतिशयेन सममेव युगपदेवालोक केवलज्ञान- 
प्राप्तिकाल यावन्मज्जन्त्वतिशयेन लोना भवन्तु । मोहनोयोदयजन्यशड्भाराद्रद्भुतान्तेष्‌ रसेष वबेभा- 
विकभावापन्ना: पा्ंदा बिनोपदेशं प्रलोना न भवन्ति, पारिषदेष शान्तरसप्रत्यथिमोहोदयस-खऊ्भावात्‌ । 
एताबुशां तेषां हठान्मोह न्‍्यकूकृत्य युष्माभिरवद्य शाइवतिके श्ान्तरसे निमग्नेर्भवितव्यमित्याचार्या 
उपविशन्ति । अन्न शुद्धात्मा नटः, शान्तरसों नाटयितव्यो रस: संसारिणो भव्यजीवाइच पारिषदा: । 
उक्त चालडुगरचिन्तामणो शान्तरसभिन्नार्ना शुड्भरारादिरसानां मोहनीयोदयसज्जातात्मविभावशावत्व॑, 
न शान्तरसस्य । तथथा- 

क्षयोपशने ज्ञानावृतिवीर्यान्तराययो: । इन्द्रियानिन्द्रिय्जाबि त्विन्द्रियज्ञानमुद्‌भवेत्‌ ।। 

तेन संवेद्यमातो यो मोहनोयसमुद्भवः । रसाभिव्यञ्जकः स्थायिभावश्चिद्द त्तिपयंय: | 


चिवेचन- विश्वमशब्द का अर्थ इसप्रकरण में मोहनोयकर्म है; क्‍यों कि वह हि आत्मा में विश्रभ-भ्रांति को पेदा 

करता है। जिसप्रकार मबिरापान करनेवाले पुरुष को हेयोपादेय (हेय-त्याज्य क्या है और उपादेय-ग्राहघ क्या है इसका ) 
का विवेक नहीं रहता, उसीप्रकार जिस जीव के मोहनीयकर्म उदय में आया हुआ होता है उसको भी 
हेपोपादेय का और स्वपर का विवेक नहीं रहता-वहू स्व और पर को एकरूप-अभिन्न समझता है । शराद के समान 
मोहनीयकर्म विश्ञम का कारण होनेसे और विभावभावरूप विभाम आत्मा के शुद्धज्ञानस्वरूप को प्रच्छावित करनेवाला 
हौनेसे कार्थ का कारणपर आरोप करके उसे भी विश्वम फहा जाता है। यह विभ्वस आत्मस्वभाव में विपयंस्त विकार को 
पैदा फरता है इसलिए वह आत्सा का प्रबल शत्र है। भय और दुःख का नाश करनेके लिए जिसप्रकार शत्रु का नादा 
करना आवश्यक ओर योग्य होता है उसीप्रकार विभावभावों का नाश करनेके लिए सोहनीयकर्म का नाश करना हरएक 
जीव का आवश्यक और योग्य कतंव्य है। मोहनीयकर्स के नाश में बीतरागनिविकल्पसमाधि या स्वसंवेदनज्ञान 
साधकतम साधन पड़ता है । इस साधन का आश्रय लेते हि शुद्धशानरूप ज्ञाननागर उछलता है। इस महासागर का 
जल है शातरस । इस सागर में गोता लगानेबवाली आत्मा को नितांत शांतता की प्राप्ति होती है। जिसका जल उछलछ 
रहा है ऐसे इस शुद्धश्ञानरूप महासागर में ससार के सभो जीवों को खूब गोता लगाना चाहिये; जिससे उन्हें केवल- 
शान की प्राप्ति होकर विरशांति का लाभ हो जायगा । ससार के सभी प्राणियों के कल्याण की अच्तरंग की भावना 
आचार्य वर्य श्रीमान्‌ अमृतचंद्रतुरीववर में इस कलवा में व्यक्त को है। इस समय अलंकारघखिन्तामणि में पाये गये एक 
इलछोक की याद आतो है जो कि ऊपर टोफा में उद्धृत फिया गया है । उसका अर्थ निम्तप्रफार है- 

है आत्मा ! तूं शुद्ध है, तो शरीर संपूर्ण म्ों का पुंज है। तु सवा साक्षात्‌ आनंदरूप है, तो शरीर दुःख 
का निधान है। तू संपूर्ण पदार्थों को जानतो है, तो व्रीर अशान का पुंज हैँ! तु मित्य-अविनद्रवर रूक्मी का 
निवासस्थान है, तो शरीर बिजली के समान केवल अशाइवत-विनदबर गात्रों से बना हुआ है । इसलिए हे आत्मा ! 
तू क्रीर का भोह सत कर | तु आनद और सोरुय के उत्पत्ति का स्थान ऐसी अपनी आत्मा की आराधना कर । 

अथवा 

शुद्धनिशचयनय की अपेक्षा से झुद्ध आत्मा नट है। वह शुद्शाल का गुणगान जिसमें किया गया है ऐसे सिधु 

राग को आरूापती है । सोहतोयकर्मरूप जवतिका (परदे) को अपने स्वभाव से दर हटाकर इस आत्मचट ने पारिषयों 


सम्रयसारा। डै४ट 


को-भव्य सम्यक्‍्वो जीयों को दर्शव दिया है। यह आत्मनट अपने नटनकोद्ाल्य से शांतरप्त का विकास कर रहा है । 
इस शान्तरस में संसार के सभी छोकों को गोता लगाना चाहिये जिससे उनका शुद्धस्वप्ाव प्रकट हो जायगा । 
धुंगारादि आठ रस शानावरण और वीर्यान्तराय कर्मों के क्षयोपशम से ओर मोहनोयकर्म के उदय से आत्मा में व्यक्त 
होते हें; कितु यथार्थ शांतरस मोहनीयादि के अभाव में हि व्यक्त होता है । यह शातरस हि आत्सा का स्वभावभूत 
भाव है। ऐसे स्वप्तावभूतभाव को प्राप्ति में हि आत्मा का कल्याण है। यह रस जिस आत्मा में व्यक्त हो जाता है 
वह आत्मा न किसी से मित्रत्व रखतो है आर न शत्र॒त्थ । यहु रस आत्मा का पारिणासिक भाव है । अलड॒कार- 
चिन्तासमणि में कहा है छि- 


“ शञान्त: सर्वोत्कृष्टत्वात्केनचिन्सेत्रीं विरोधं व से लभते । ' 


“ जीवस्थ परिणामत्वान्न रसो रक्ततादिभाक्‌ 
तथापि काव्यमार्गेण कथ्यते तत्कमोउधुना ॥ ' 


दोहा-- नत्यकुतृहलूतत्त्व को मरियवि देखो घाय । 
निजानंद रसको छको आन सबब छिटकाय ॥। - पं, जयखंद्रजी 


इसप्रकार जीवाजीवाधिकार में पूर्व॑रंग समाप्ल हुआ ॥ 


( ८१ 


॥ 
/' 





इृ४२ शीऋषभनाथविगंबरजैनप्रंधप्रकाधशनसंस्थाया! 


जीव और अजोव के अनाविकाल से चले आये बंध को-एकीभाव को तोड़नेबाला शञान इस नाटक का धीरो- 
वासनायक है यह बताकर उसका स्वरूप प्रकट फरते हैं- 


जीवाजीवविवेकपुष्क लद॒शा प्रत्याययत्पार्षदान्‌ 
आसंसारनिबद्धबन्धनविधिध्वंसादिशुद्धं स्फुटत्‌ । 
आत्माराममनन्तधाम महसा<ध्यक्षेण नित्योद्दित॑ 
धोरोदात्तमनाकुलं विलसति ज्ञान मनो हू लादयतू ॥ ३३।॥ 


अन्ययः- जीवाजोवविवेकपुष्कलदृश्ञा पार्षदान्‌ प्रत्याययतू, आसंसारनिबद्धबन्धनविधिध्वंसात्‌ 
विशुद्धं सफुटत्‌ू, आत्सारामं, अनन्तधाम, अध्यक्षेण महसा, नित्योदितं, अनाकुलं, मनो हू लादयत्‌, धी रो- 
दात्तं ज्ञानं विलसति । 


अर्थ# जीव और अजीव के भेद को-भेद के ज्ञान को पुष्ट करनेवाले ज्ञान क्षे द्वारा अर्थात्‌ ज्ञान को प्रदान 
फरके-इसुब्रकार का ज्ञान उससे आदिर्भाणित कर आत्मतस्वजिज्ञासु भव्य प्रेक्षकों मे विदवास-अ्रद्धान उत्पन्न कराने- 
बाला, सँसार के आरम्भकाल से अर्थात्‌ अनादिकाल से आत्मा के साथ बद्ध हुए बन्ध करनेवाले कर्मों की क्रिया का 
अर्थात्‌ आत्सा में विभावभावजनन को किया का नाश करके अर्थात्‌ अपने आपकें स्थिर रहनेसे विभावभावरूप से 
परिणत न होनेके कारण विशुद्ध होकर प्रकट होनेबाला, स्वस्वरूप में रममाण होनेवाला, अविनश्चर तेज से युक्त, 
साक्षात्‌ सामथ्यं से यक्‍त, ( आत्मा में ) नित्यकाल ग्रफटरूप से रहनेबाला, अनाकुल ( सभी झेयों को जाननेवाला 
होनेसे आकुलतारहित ) और मन को आनद देनेवाला धीरोदात्त ज्ञान सविकास होता हुआ प्रकट हो रहा ह । 


त. प्र - जोवाजोवबिवेकपुष्कलद्शा जीवाजोवर्भेदज्ञानपोषकज्ञानेन । जीवश्चाजोबइच जीवा- 
जीवों । जोवपुद्गलावित्यर्थ: । अजीवशब्देनात्र पुदगलो ग्राहयः, धर्माधर्मंकालाकाशारना जीवेन साक॑ 
बन्धासम्मवात्‌ । उपयोगलक्षणो जीवो5नुपयोगलक्षणोउ्जीबग्च । तयोबिवेको लक्षणभेदाप्ूतत्वम्‌ । तेन 
पुष्कला परिपुष्टा जीवाजीवविवेकपुष्कला । यद्वा तस्य पुष्कला पुष्टिकरी पुष्ठिदा । पुष्क॑ पुष्टि लात्या- 
ददाति ददाति वा पुष्कला । परिपुष्टा पौष्टिको वेत्यर्थ: । सा चासो दृकू च तया | जीवाजीवविबेक- 
पुष्कलद॒शा ! यहा जीवाजीवयोधिबेक: पुष्कल: समृद्ध: परिपुष्टो वा थस्यां सा जीवजीवविवेकपुष्कला । 
सा चासो दृक्‍सम्यग्दशंन च। तया । अन्न सामासिकपदस्थान्त्यपदेन सम्यग्दर्शनं ग्राहयं, पूर्णजानधन- 
स्पात्मनो द्रव्यान्तरेभ्य: पृथक्त्वेन यह॒शन तस्य सम्यग्दशनत्वात्‌ । एतदेवोक्तममृतचन्द्राचायंपादेरन्यत्र । 
तद्था “ आत्मन:ः पूर्णज्ञानधनस्य दर्शनमिह द्रव्याम्तरेम्यः पृथक्‌ । सम्यग्दर्शनमेतदेव नियमात्‌ । ' लक्ष- 
णादिभेदेन भिश्नयोजोवाजीवयोबिवेके कृते सति शुद्धात्मोपलब्धिजायते, नान्‍यथा। पाषंदान्‌ पारिषद्यान्‌। 
पर्षद्धमंसभा । तत्र भवा: पार्षदा:। तान्‌। आत्मतत्त्वजिज्ञासावतस्सभ्यानित्यर्थ: ; प्रत्याययद्विश्वासं श्रद्धानं 
प्रतोतिमनुभूति वा जनयत्‌ । अनुभावयद्विश्वासयद्वेत्यर्थ: । परिपृष्ठजीवाजीबवबिवेकेन जीवाजोवविवेक- 
पुष्टिदेन वा सम्यर्दर्शनेन ज्ञानमात्मनि शुद्धात्मानुभूति जनयतोति मनसि कृत्वा जीवाजीवबिवेकपुष्कल- 
दुशा प्रत्याययत्पाषंदानित्युक्तमाचार्ये: । अन्न पार्षदानितिपदेन रत्नत्रयधा रणयोग्यतामादधानानां भव्यानां 
ग्रहणं कतंव्यमभव्यानां रत्नत्रयधारणयोग्यताभावात्कमंमलदलनोपजायमानशुद्धात्मोपलम्भासम्भवात्‌ । 
नटनपाटबप्रकटीकृतकटाक्षेण नटनोजूटो नटो यथा स्वाधिप्रायमाविर्भावयति, तथा शान्तरसनटनपाटय- 
प्रकटोकृतपरिपुष्टोपयोगलक्षणजी वानुपयोगलक्षणाजी वविवेकज्ञानरूपसस्यग्दर्शनेन ज्ञान शुद्धात्मानुभति 


जनयति भव्येष्‌। आसंसार निबद्धवन्धनवि प्रक्रियमाणात्मविभावपरिण 
क्रियाविध्यंसनात । आसंसारं संसारमभिव्याप्य । ससारस्यानादित्वादनादेरित्यथं: । संसारस्य सादित्यें 
सतो विनाशोउ्सतश्च प्रादुर्भावः स्थात्‌ । अतस्संसारस्यानादित्वमेव युक्तियुक्तम्‌ । अस्य बिस्तरोउन्यत्र 
न्यायशास्त्रे द्रष्टध्यः॥ आसंसारमनादेनिबद्धानि साकमश॒द्धात्मना संइलेषमापल्लानि कर्भाण्यासंसारनिब- 
दबन्धनानि । आत्मानं बन्धातीति बन्धनस्‌ । “ युड्थ्या बहुलम्‌ / इति कतंरि युट्‌। तेषां विधिरात्मनि 
विभावजननक्रिया । यद्दा-तेषां विधयो विधातारः ॥ उत्पादका इत्यर्थ: | तेषां कर्मणां विधातारों मिथ्या- 
दर्शनादयो, “ मिथ्यावर्शेनाविरतिप्रमादकथाययोगा बन्धहेतवः ' इत्युक्ते: । तेषां कर्मबन्धहेतुभूतमिथ्या- 
दशंनादीनां ध्वंसाहिनाश्ञात्स्फुटर्प्रकटो भवत्‌ । अत एब विशुद्धं विशेषेण शुद्धमू । आत्मनोष5्नादेः कर्मणा 
बद्धत्वादात्मस्व भावभूत ज्ञानमशुद्धामवस्थां प्राप्तम्‌ । तच्च क्मंसलदलनविगलितविकलत्वात्प्रज्वलितनि- 
खिलेलातलगतसकलऊज्षेयपदार्थंसार्थतद्‌भ तभाविभविष्यत्पर्यायाकलनसासर्थ्याकुलत्वात्साकल्य कलयज्ज्ञानं 
वेश्या प्राप्तोति । स्वभावतस्तु ज्ञान शद्धमेव, किन्तु मद्यादिमादकपदा्थसेवनसभुपजातअरान्तिससारि- 
जीवज्ञानं यथा गलितपदार्थाकलनसामथ्येत्वाद्विकलं भवति, तथा55त्मस्वभावभूतं ज्ञानं मद्यादिसादकपदार्थ- 
स्थानोयश्ान्त्युत्पादकमोहनीयादिकसेसंइलेष जनितविकलरूत्वादशद्धतां प्राप्तम्‌ । किज्च, बिगलितमणादि- 
मादकपदार्थ प्रभाव ससारिजीवज्ञान यथा स्वभावभावष प्रत्यावतते तथा कमंमलदलनविगलितपरपदार्थरूप- 
भावकभावस उज्ञकद्रव्यकर्म प्रभाज शुद्धास्मज्ञानं रवस्वमाव प्रत्यावतेंगे । आत्माराससात्मानुभूतिनिरतम्‌ । 
आत्मंवाराम: क्रीडास्थानं यस्य तत्‌ । आत्माश्रयमात्मस्वरूपानुभवनक्रियानिरत वेत्यर्थ: । यद्वात्सन्यार- 
मते इत्यात्मारामम्‌। यद्वाउल्‍त्मन आरामोष्नादिसंसारचक्रोत्पादित भ्रान्तितो विभ्रान्तिय॑स्मात्तत्‌ । आत्मज्ञाने 
जाते सत्यनादिसंसारपरि भ्रम णपरिश्ान्तो5्यमात्सा स्वात्मनि विश्वान्ति लब्ध्वाउनन्तसुखाकरों भवतीति 
भाव: । आत्मस्वभावप्रकाशनेन ज्ञान मोहाकान्तमात्मानमात्मस्वरूपे स्थापयित्वा त॑ सुखिनं करोति । 
स्वस्वभावस्थिततिरेव सुखम्‌ । अनन्तधामान्तातीततेज: । अनन्तमन्तातीत॑ धाम तेजी यस्य तत्‌ । यथा 
भास्कर: स्वभासा पदार्थान्प्रकटीकरोति, तथा5त्मस्वभावभतं ज्ञानमनन्तद्रव्याणि भूतभाविभवदनन्तप- 
पयिसहितानि स्वविषयतां नयतीति तदनस्तधामेति विशेषणेन विशिष्ट कृतम्‌ | यहाउनन्तं धाम बर्ल 
यस्‍्य तदनन्तधाम । यतो ज्ञान ससवंपर्यायानन्तद्रव्यप्रकटीकरणसामर्थ्य बिर्भात ततस्तदनन्तधामेति 
विशेषणेनालडःकृतम्‌ 4 अध्यक्षेण सर्वेजनप्रत्येक्षेणात्मप्रत्यक्षेण वा महसा लेजसोपलक्षितम्‌ । इत्थम्भत- 
लक्षण भा, शिखया बदुमद्राक्षीदित्यादिवत्‌ । यद्वा तेन तेजसा नित्योदितं नित्योदयसहितस्‌ । पदार्थाक- 
लने शौण्डेन तेजसा कृत्वा नित्योदयसहितम्‌ । ज्ञानं पदार्थाॉकलनस्वभावमिति सर्वजनप्रसिद्धम्‌ । पवार्था- 
कलनस्वभाववकल्पे ज्ञानमज्ञानतां भजेत्‌ । जीवे ज्ञानावरणकर्मणा नितरामावृत्तेष्ष न तत्स्वभावभतं 
ज्ञान साकल्येनाब्रियतेडल्पिष्ठज्ञानवत्यपि जीबे लब्ध्यक्षरात्मकं ज्ञान निरावरणं विद्यत इत्यभ्युपगमस- 
द्रावात्‌ । तज्ञानमनाकुल सुखस्वभावमनाकुलत्वेकलक्षणत्वात्सुखस्य । वस्तुतो ज्ञानं सुखमित्यनर्थान्त- 
रम्‌ । ज्ञेयज्ञानाभाव आकुलतोपजायते ' ज्ञानं निखिलज्ञयज्ञप्तिक्रियायां समर्थ यतस्तत एवानाकुलम्‌ । 
सनो हू लादयन्सनआनन्दजननम्‌ । वीर्यान्तरायनोइन्द्रियावरणक्षयोपशामजनितात्मनश्शद्धिभविसनः । 
शत्प्रसन्नं कुवंत । मनस. प्रसन्नताया अभावे शुक्लध्यानासम्भवान्मोक्षाभावप्र सद्भः | मनसः प्रसादों 
ध्यानावस्थायां प्रधानो यतस्ततो ज्ञानिता ध्यानिना सता प्रथम तावन्मन: प्रसन्नं विधेयम्‌ । समनसः 
प्रसावदच्त सम्यश्ज्ञानाभावे न सम्भवति । धोरोदात्तम्‌ । धीरोदात्तस्य लक्षणं यथा- अविकत्थन. क्षमा- 





डं४ श्रीऋषभामथविगंबरजैतप्रंथप्रकाशनसंस्यथायाः 


वानतिगम्भोरो महासत्त्वः । स्थेयान्षिगृढसानो धीरोबासो वृढ़ब्रतः कथितः।” इति। अन्न ज्ञानशानि- 
नोरभेदविवक्षया ज्ञानिनो ग्रहण कृत्वा धीरोदात्तपदस्य स्पष्टीकरण क्रियते । अविकत्थनोनतिरिक्तभा- 
षण: । सम्यग्शानवतो5तिरिक्तभाषणं न सम्भवति, तथाविधं भाषण कुर्वाणस्य सम्यग्झानवस्वाभाव- 
प्रसद्भात्‌ । अत्र क्षमादब्दों मार्दवाजबसत्यशाचसंयमतपस्त्यागाकिड्चन्यब्रह्मचर्याणामुपलक्षणार्थे: । उत्त- 
मक्षमादिभिरात्मा5बत्सबलविलयनकुशलक्रोधादीउजयति, जितक्रोधो विभलकेवलाबलोकप्रतिपक्षीभृतघा- 
तिकंकदर्थनससर्थशुक्लध्यानेन जीवन्मुक्ति लूमते । अतो ज्ञानवतोत्तमक्षमादिवशधर्सयुक्तेनावद्य 
भाग्यम्‌ । अतिगम्भोरचित्तविपर्यस्तविकृत्युत्पत्तिनिमित्तसाझिध्येषपि यो विपयंस्तविकारं न भ्राप्नोति 
सो5तिगम्भो रो ज्ञानी । महासत्त्योष्न्वयातगपदार्थसार्थाकलनविपुलसामथ्यंबिभूषितः । एतत्पदार्थसार्थाक्ष- 
कलनसामणथ्य ज्ञानस्य स्वभावभूतसेव । तच्च सहत्सकलपदार्थंसार्थस्य सानन्तपर्यायस्य यूगपद्ग्रहणात्‌ । 
तज्ज्ञानं स्थेयो5तिप्रबलं केनापि कर्मणा तस्य विनाशनासम्भवात्‌ । सम्यग्ज्ञानवान्पुरुष: स्वव्नते दृढत्वेनेच 
बतंते,। तस्माज्जञानमपि दृठब्तं ज्ञानज्ञानिनो रभिन्नत्वात्‌ । सम्यग्ज्ञानवानेव स्वव्नते दृढ़निइहचयो भवति, 


भाज्ञानो जोब: | एतादुृशं ज्ञानं विलसति सविकासं भवति शोभते वा। यदहा-यथा कश्चिन्नटों नवरसन- 
टनपट्दृभटोपि समृपजातनेत्ररोगस्सन्कटाक्षविक्षेपादिभिस्स्वान्तर ड्भरस्व॒भाव: प्रेक्षावक्षप्रेक्षका्णा हृवयान्या- 
कृष्टुमक्षमो यदौषधिप्रयोगेण संहतनेत्रविकारों भवति तदा नटनपाटवेन प्रेक्षावतो जनानानन्दकन्दलित- 
स्वान्तान्विधाय तान्सुखिन: करोति, तदा दर्शनमोहनीयसप्तप्रकृतिजनितप्रभावोपहतसम्यग्दर्शनजीबा- 
जीवप्‌थक्क रणसामर्थ्य ज्ञानमज्ञानाभिधां धारयद्यदा सप्तप्रकृतिक्षयेण सम्यग्दशनमापद्यते स्वस्वभावभावं 
तदा तत्साहाय्येनोपयोगानुपयोगलक्षणजीवाजीबो पृथग्विधाय ज्ञात्वा ज्ञापयित्वा चात्मजिन्नासावत्स्वा- 
त्मानुर्भाति जनयति । छोषं प्राग्वत्‌ । 


विवेचन- ज्ञान हि इस नाटक का धीरोदात नायक हैं । यह अनादिकाल से कर्मबद्ध होनेके कारण जीव 
ओर अजीब की संयुक्त अवस्था को जोव ममझनंवाले जीव को अपने मठनकौशल्य से जीव और अजोब दो सिश्नभिन्न 
पदार्थ हे ऐसा ज्ञान-भनुभृति उसमे उत्पन्न करके उसे आनदित करता हे । 


ज्ञान आत्मा का स्वभाव है और वह किसी भो हालत में आत्मा से अरुग नहीं होता । हा ! यह्ट बात ठीक 
है कि यह आत्मा अनादिकाल से कर्मावत होनेसे उसका स्वभावभूतज्ञान भो कमवित हुआ है । यह आत्मा कितनी 
भी कर्मावत क्यों न हो कितु उसका श्वभाव सपूर्णरूप से कर्मावत नहीं होता-कस से कम उसका लब्ध्यक्षरात्मक 
ज्ञान निरावरण हि रहता है, अन्यथा जोब अजीवरूप बन जायगा । आत्मा को बद्ध करनेवाले कर्मो का ज्यों ज्यों 
बिनाश होता जाता है त्पों त्यों आत्मस्वभावभूत ज्ञान विशुद्ध होता हुआ प्रकट होता जाता है। यह ज्ञान अनादि से 
कर्मबद्ध हुई आत्माओ को इस बात का ज्ञान कराता है कि ज्ञानस्व्भाव आत्मा और अज्ञानस्वरूप अजीव ये दो 
सिश्नभिन्न पदार्थ हैं-इनके स्वन्ाव भिन्नभिन्न होनेसे एक का दूसरे के साथ कोई सबंध नहीं है । यट ज्ञान आत्माराम 
है अर्थात्‌ आत्माश्नित है अथवा इससे आत्मा को अपरिमित-अनंतसुख-आनद की प्राप्ति होतो है। जब आत्मा का 
स्वभावभूत ज्ञान कर्मावुत रहता है तब आत्मा को आनद-सुख की प्राप्ति नहीं होती; क्यों कि ससार का बहुभाग 
पदार्थों के ज्ञान से बह वंचित रहता है । वस्तुत: ज्ञान और सुख भिन्न नहीं है-वे एक हि है । इस ज्ञान का तेज और 
सामथ्यं अनंत है; क्‍यों कि बहु ससार के अनंत द्रव्यों को उनके भूत, भावि और वर्तमान काल के अनंत पर्यायोसहित 
जानता है । अगर उसमें अनंत सामथ्यं न होती तो बह अनंत पदार्थों को किसतरह जान सकती ? एस ज्ञान की 
ज्ञेयों को जानमेकी सामर्थ्य प्रत्यक्षयोचर होनेसे वह आत्मा में नित्य उदित-प्रकट रहती है । यह ज्ञान धीरोदात्त है। 
ज्ञान का धीरोदात यह विदेषण बडा अर्वाटफ है। क्षमादि दशधर्मों का पालन बिना ज्ञान के यथार्थता से कंसे हो 


समयह्ार: । भटण 


“सकता है ? उदाहरण के लिए क्षमाघर्म हि लीजिये। क्षमा क्रोध का प्रतिपक्षमूत भाव है-यह क्रोध भी आत्मा का 
'(विधातक होनेसे उसका प्रतिपक्षभूत भाव है । आत्मस्वध्ाव के यथार्थश्ञान के अभाव में क्रोध यह मोहनोयोदयजन्य 
वेभाविकभाव होता है। उसका यथाथंरुूप से शुद्ध आत्मा के साथ किसी प्रकार का संबंध नहीं है। ऐसा ज्ञान आत्सा को 
कंसे हो सकता है ? इसप्रकार के शान के विना वेभायिकभावरूप क्रोधकषाय का त्याग करके जीव क्षमाघर्स को कंसे 
अभिष्यकत कर सकत। है ? अपने ब्रत में आत्मा की दृढ़ता भी विना ज्ञान के कंसे हो सकतो है ? कहनेका साव यह 
है कि बिना शान के आत्मा अपनी उन्नति कदापि नहीं कर सकतो । जिस संसारी आत्सा को इस ज्ञान के द्वारा अपने 
स्वप्तावथ का परिचय प्राप्त हुआ है ऐसी आत्मा का सन आनंद से ओतप्रोत भर जाता है। सचम॒चमें देखा जाय तो 


आत्मस्वभावभूल शान की प्राप्ति में हि आत्मा अनंत सुख का अनुभव करती है, अन्यथा नहीं + 
अन्य दाह्ननिकों के द्वारा बताये जानेवाले आत्मा के भिन्नभिष्न स्वरूपों को सदोष बताया जाता है- 


अप्पाणमयाणंता मूढा दु परप्पवादिणों केई । 

जीव अज्झवसाणं कम्म च तहा परूविति ॥ ३५९॥ 
अबंर अज्झवसाणे-सु तिव्वमंदाणुभागगं जीव । 
मण्णंति तहा अबेरे णाकम्म॑ चावि जीवों तक्ति ॥४०॥ 
कम्मस्सुदय जीव अबरे कम्माणुभायमिच्छेति । 
तिव्वत्तणमंदत्तणगुणहिं जो सो हवदि जीवों ॥ ४१॥ 
जीबो कम्म॑ उहय॑ दोण्णि वि खलु केइ जीवमिच्छंति । 
अबर संजोगण दु कम्माणं जीवमिच्छंति ॥४२॥ 
एवंबिहा बहुबिहा परमप्पाणं बदंति दुम्मेहा । 

ने ण परमट्ठबाई णिच्छयवाइहिं णिद्दिद्वा ॥४३॥ 
आत्मानमजानन्तो मूढास्तु परात्मवादिनः केचित्‌ । 
जीवमरध्यवसानं कर्म व तथा प्ररूपयन्ति ॥३९॥। 
अपरेध्ध्यवसानेषु तीव्रमन्दानुभागगं जोवम्‌ । 

मन्यन्ते तथाइपरे नोकमं चापि जीव इति ॥॥४०॥ 

कमंण उदय जीवमपरे कर्मानुभागमिच्छन्ति । 
तोब्त्वमन्दत्वग॒ुणाभ्यां य: स भवति जीवो ॥॥४१॥ 

जीव: कर्मोभयं द्ेडपि खलु केचिज्जीवमिच्छन्ति । 

अपरे संयोगेन तु कर्मणां जीवमिच्छन्ति ॥४२॥ 


एवंविधा बहुविधाः परमात्मानं वदन्ति दुर्मेघस: । 
ते न परमार्थवादिनो निइ्चयवादिभिनिदिष्टा: ॥४३।। 


३४६ श्रीऋष भमायवियधंबरजेतपग्ंथप्रकाशनसंस्थाया। 


अन्वयार्थे- (आत्मानं अजानन्तः) आत्मा के यथार्थ स्वरूप को न जाननेवाले (परशात्मवादिनः) 
आत्मा के साथ संबंध को प्राप्त हुआ परद्रव्य हि आत्मा है ऐसा प्रतिपादन करनेवाले ( केचित्‌ मूढाः 
तु) कोई मूढ-मोहाकान्त अर्थात्‌ मिथ्याज्ञानी जीव हि ( अध्यवसानं ) रागादिरूप विभावभावों को 
(जीव प्ररूपयन्ति) जीव कहते हूँ अर्थात्‌ जीव और रागादिरूप विभावभाव अन्योन्यभिन्न नहीं हे, 
अपि तु रागादिरूप विभावभाव हि जीव हे ऐसा कहते है, ( तथा ) उसी प्रकार ( कम वर ) कमें- 
द्रव्यकर्म भी जीव हैं ऐसा निवेदन करते हे, (अपरे) दूसरे कोई एकांतवादी (अध्यबसानेषु ) आत्मा 
कौ रागादिरूपविभावभावात्मक परिणतिया उत्पन्न हो जानेपर (तीब्नमन्दानुभागगं) कर्मपुद्गलों की 
अपनी आत्मा के साथ संबद्ध हुई तीज या मन्दस्वरूप सामर्थ्य के अनुभव को प्राप्त हुए अर्थात्‌ कर्म 
की फल देने की सामथ्य से सामर्थ्यानुरूप तीव्रस्वरूप या मन्दस्वरूप अनुभूति से जो युक्त होना उसे 
(जोबं मन्‍्यन्ते) जीव मानते हे, (तथा अपरे) और दूसरे एकान्तवादी कर्मनोकर्म और आत्मा इनमें 
होनेवाली भिन्नता को न जाननेवाले चार्वाक आदि (नोकम अपि च) नोकम को भी (जीव इति ) 
जीव मानते हे, (अपरे) दूसरे कोई (कर्मणः उदयं) कर्म के उदय को-कर्म के विपाक को-कर्म की 
फल देनेकी सामर्थ्य के आविभेवन को (जीबं) जीव समझते हे, (यः) जो (तोज्नत्वमन्व॒त्यगुणाभ्यां ) 
तीब्रत्वगुण से और मन्दत्वगुण से उपलक्षित-अभिव्याप्त-युक्त होता है (सः) वह कर्म की फल देने 
की सामर्थ्य का अनुभव होता है । उस (कर्मानुभागं) कर्म के अनुभाग को-अनुभवन को (जोवः) 
बह जीव है (इति) ऐसी (इच्छन्ति) इच्छा करते हे-अनुभव को हि जीव मानते हे । (के अपि) और 
कोई (जीव: कर्म द्वे अपि) जीव और कम ये जो दोनो हे वे (उभयं ) दोनों मिलकर हि (जीव) 
जीव हैं ( इच्छन्ति ) ऐसी इच्छा करते हे-मानते हे, (अपरे तु) और दूसरे कोई (क्रमंणां 
संयोगेन) कर्मो के सयोग से उत्पन्न होनेवाली सयुक्त-अवस्था को (ज्ञीवं इच्छन्ति) जीवरूप मानते हे 
अर्थात्‌ जीव और कर्मो के संयोग को हि जीव मानते हे-उन्हें आठो कर्मो के सयोग का हि जीव 
होना अभीष्ट है। (एबंबिधाः:) इस प्रकार के (बहुबिधाः) नाताप्रकार के लोग (दाशनिक) 
(दुर्मेंघस:) जिनकी बुद्धि दूषित हो गई है ऐसे मिथ्यादृष्टि अत एवं मिथ्याज्ञानी जीव-अज्ञानी जीव 
(परं) चेतनारहित होनेसे आत्मा से भिन्न होनेवाले कर्मनोकर्मरूप पुद्गलद्र॒व्य को और भावकर्मरूप 
विभावभाव को-परपदार्थ को (आत्मान) आत्मा (बर्दन्ति) कहते हे । (ते) परपदार्थों को आत्मा 
कहनेवाले एकान्तवादी दाशनिक (निशच्चयवादिधिः) निःचयनय की दृष्टि से वस्तुस्वरूप को बतला- 
नेवालों के द्वारा-वस्तु के यथार्थस्वरूप का प्रतिपादन करनेवालो के द्वारा (परमार्थवादिनः) “वस्तु के 
अर्थात्‌ यहां आत्मा के यथार्थस्वरूप का प्रतिपादक हैँ / ऐसा (न निदिष्टा') नहीं कहे गये है अर्थात्‌ 
वस्तु के यथार्थ स्वरूप को बतलानेवाले नही हैँ ऐसा कहा गया है । 

आ. खझुया.- इह खल तदसाधारणलक्षणाकलनात्‌ क्लीबत्वेन अत्यन्तविमृढा: सन्त: 
तात्त्विकं आत्मानं अजानन्त: बह॒वः बहुधा परं अपि आत्मानं (? आत्मा ) इति प्ररूपन्ति | 'नेस- 
गिकरागद्वेघषकल्माषितं अध्यवसानं एवं जोवः, तथाविधाध्यवसानात्‌ अहुगारस्य इब कार््ण्यात्‌ 
अतिरिकक्‍तत्वेन अन्यस्य अनुपलभ्यमानत्वात्‌' इति केचित्‌ । “अनाझनन्तपूर्वापरीभतावय- 
बेकसंसरणक्रियारूपेण क्रीडत्‌ कर्म एवं जोवः, कर्मण: अतिरिकतत्वेन अन्यस्य अनुपलस्य- 
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'मानत्वात्‌ ' इति केचित्‌। “तोब्रसन्दानुभव्िद्यमानदुरन्तरागरसनिर्भराध्यवसानसल्तानः 
एवं जीवः, ततः अतिरिक्तस्थ अन्यस्य अनुपलभ्यसानत्वात्‌' इति केचित्‌ । “ नवपुराणाव- 
स्थादिभावेन प्रवर्तमान नोकर्म एवं जीव:, शरीरात्‌ अतिरिक्‍तत्वेन अन्यस्यथ अनुपलभ्य- 
मानत्वात्‌' इति केचित्‌ । “विह्ववं अपि पृण्यपापरूपेण आक्रामन्‌ कर्मंविपाक: एबं जीबः, 
शुभाशुभभावात्‌ अतिरिकतत्वेन अन्यस्य अनुपलभ्यमानत्वात्‌' इति केचित्‌। 'सातासात- 
रूपेण अभिव्याप्तसमस्ततीब्नमन्दत्वगुणाभ्यां भिद्यमानः: कर्मानुभवः एबं जोवः, सुखदुः- 
खातिरिक्तत्वेन अन्यस्य अनुपलभ्यमानत्वात्‌' इति केचित्‌ ।  मज्जितावत्‌ उभयात्मकत्वात्‌ 
आत्मकर्मो भयं एवं जीव., कात्स्न्यंतः कर्मण: अतिरिक्‍तत्वेन अन्यस्य अनुपलबभ्यमानत्वात्‌' 
इति के चित्‌ । अर्थक्रियासमर्थ: कमंसंयोग: एवं जीव:, कमंसंयोगात्‌ खट्वाया इब अष्ट- 
काष्ठसंयोगात्‌ अतिरिक्‍तत्वेन अन्यस्य अनुपलभ्यमानत्वात्‌' इति केचित्‌ । एवं एवम्प्रका- 
राः इतरे अपि बहुप्रकाराः परं आत्सा' इति व्यपदिशन्ति दुर्मेधसः, किन्तु न ते परसार्थ- 
वादिधभिः 'परमार्थवादिन:' इति निर्दिव्यन्ते । 


त. प्र - इहात्मस्वरूपनिर्णयनप्रकरणे खलु निशचयेन तदसाधारणलक्षणाकलनात्परव्रव्यव्यावतेन- 
समर्थात्मद्रव्यासाधार णस्वरूपानिर्नानातू । तस्यात्मनोउसाधारणमन्यद्रव्यानाशितत्वादन्यव्रव्यलक्षणस्पा- 
त्मद्रध्यलक्षणतों भिद्यमानत्वादन्यद्रव्यव्याव्तकत्वादसाधारणं यललक्षणं स्वरूप॑ तस्यापधकलनाबनिर्शाना- 
रक्‍लोबत्वेनासमर्थत्वेनात्यन्तविमूढा निरतिशयमौढचाढघा:। सन्‍्तो भवन्तस्तात्त्विकं परमार्थस्वरूपसात्सानं 
शुद्धात्मानमजानन्तो5नाकलूयन्तो बहवो5नेके बहुधा बहुप्रकारं: परमप्यात्मस्वभावभिश्नस्वभावत्वादात्म- 
भिन्न परपवार्थ पुद्गलद्वव्यमप्यात्मेिति बक्ष्यमाणप्रकारेण प्रलूपन्ति प्रत्॒वन्ति । अन्न परमप्यात्मेति 
प्रलपन्तीति पाठेन भाव्यम्‌ । भैसग्रिकरागद्रेषकल्माधितं रागद्रेधाभ्यामनतिरिकतत्वाज्जीवस्थ तेभ्योःन्य- 
त्वेनानुपलभ्यमानत्वादने सित्तिकत्वाच्च रागद्ेषयोनेंसगिकत्वम्‌ । रागश्च द्ेघश्च रागठेषो ।॥ नेसगिकौ 
स्वाभाविकौ उ तो रागद्वेषो च नेसगिकरागद्वेषो । ताभ्यां कल्माषितं सञ्जातकल्म् नंसगिकरागद्वेषक- 


ल्माषितम्‌ । “तवस्य सञ्जातं तारकादिभ्य इत: इतीतस्त्य: । तादशमध्यवसानं मानस: परिणामः । 
रागद्रेषकल्माषितत्वान्मानसपरि णामात्मकाध्यवसानस्य विभावभावत्वम्‌ । तदेव जीव: । तथाविधाध्य- 
वसानान्नेसगिकरागह्देषकल्माषितत्वाद्विभावभावरूपादध्यवसानात्‌ । अडगारस्येव काष्ण्यादतिरिक्तत्वेना- 
न्यस्थानुपलभ्यसानत्वादिति केचित्‌ । यथा काष्ण्यंगूणादनतिरिक्तत्वात्ततो:न्यत्वेनाइनुपलभ्यमानत्वात्का- 
ध्ण्येमेवाउऊगारस्तथा जीवस्वभावभूत रागहेषद्यम लिनीकृतमानसपरिणामात्मकाध्यवसानादनति रिक्तत्वा- 
त्ततोष्न्यत्वेनानुपलभ्यसानत्वाज्जीवस्थ॒तादुगध्यवसानमेव जीव इति केचिदनधिगतयथार्थात्मस्वरूपत्वा- 
स्सिथ्यादुशो बदल्ति । अनाशनन्तपुर्वापरीभतावयवंकससरणक्रियारूपेण क्रोडत्‌ कर्मेव जीवः-अनाहयनन्ता: 
पुर्बापरी भूता अवयवा यस्या साध्नाद्यनस्तपूर्वापरीभतावयवा । सा चासावेकसंसरणक्रिया चानाश्चनन्त- 
पूर्वापरीभूतावयवेकसंसरणक्रिया । तस्या रूप स्वकूपम्‌ ॥ तेन । अन्न संसरणक्रियाधा एकेतिविशेषणेन 
तस्या अविच्छिन्नत्य॑ं प्रकटीभवति । तस्या: पूर्वोभतानामपरीभूतानां चावयबानां यथाक्रममनादित्वमन- 
न्तत्वं च॒ प्रकटीकृत्य तस्या अनाह्यनन्तत्वमेकेतिविशेषणेन चाविच्छिन्नत्वमाविर्भावितम + तावशक्रिया - 


३४८ हर? 2 लनक कि 


रूपेण क्रोडज्जोबं ग्हास्पद॑ कुबेर कर्मेंव जीव:, कर्मणोतिरिक्तत्वेन भिन्नत्वेनान्यस्थान्यपदा्थे- 
भतस्य जोबस्यानुपलभ्यमानत्वादिति केचिन्मिथ्यादृशो ब्रवन्ति । तोब्रमन्दानुभवर्भिद्यमानदुरन्तरागरस- 
निर्मराध्यवसानसन्तान एब जीव: - दुरन्तो दुःखपरिणासः । दुष्टो दुःखोत्पादकत्वाबन्तः परिणामों 
यस्य सः । रागरसः रागानूस्रति: । रागस्य रसो5नुभवो रागरसः । अतञ्र रागशब्दोःस्येषां दंषक्रोधादिबि- 
भावभावानामुपलक्षणार्थ:। तोब्रमन्दानुभवाष्यां सिद्यमानों भेद प्रास्नुव॑स्तोव्रमन्‍्दानुभवर्भिद्यमानः। स 
बुरन्तो रागरसद्च तोब्रसन्दानुभवभिद्यमानदुरन्तरागरस: । तेन निर्भर आपरिपूर्णोष्ध्यवसानस- 
मानसपरिणएर्पपरम्परा । स एवं जीव: । ततो5तिरिक्तस्यान्यस्थानुपलभ्यमानत्वात्‌ । ततस्ताद- 
अर्चयबसानसन्तानादतिरिक्तस्य भिन्नस्यान्यस्थान्यपदार्थ भूतस्यात्मनो5नुपलभ्यमानत्वादिति केचिन्मिथ्या- 
दृद्ठा: प्रलपन्ति | तवपुराणावस्थादिभावेन प्रवर्तमानं नोकसेंब जीव: - नवा नूत्ना च पुराणों प्रत्ना च 
नबपुराणे । ते च तेः्वस्थे च नवपुराणावस्थे । ते आदी यस्य । तेन भावेन तद्॒पपरिणामरूपेण प्रवर्त- 
माने परिणममानं नोकमेंब शरोरसेव जीव: । शरीरादतिरिक्त्देर रेहादमिप्नत्वेनान्यत्यान्यपदाथेम्तस्य 
जीवद्रव्यस्यानुपलभ्यमानत्वात्‌ । विश्वमपि पुण्यपापरूपेणाक्रामन्‍ल्कसंविषाक एवं जीव. - विध्वसपि 
विद्वस्थजन्तुजातमपि पुण्यपापरूपेण शुभाशुभपरिणामात्मकपुण्यपापसझज्षकपरिणासजनतनरूपेणाक्राम- 
न्व्याप्नुवन्कमंविपाक उदयावस्थापन्नकमंणो जोवस्थ शुभाशुभपरिणामरूपेण परिणमनमेवानुभवः। स 
एवं जोब: । शुभाशुभभावादतिरिक्तत्वेत शुभाशुभपरिणासाद्भि प्नत्वेनान्यस्थान्यपदार्थ भतस्य जीवस्पानु- 
पलभ्यमानत्वादिति केचिन्मिथ्यादृशो निगदन्ति। सातासातरूपेणाभिव्याप्तसमस्ततोत्रमन्दत्वगुणाभ्यां 
सिद्यमानः कर्मानुभव एवं जोव: - सातासातरूपेण सुखदुःख रूपेणाभिव्याप्ताभ्यां समस्ताभ्यां तीब्रम- 
न्दत्थगुणास्यां भिद्यमानों भेदमापद्यमानः कर्मानुभवों निमित्तकतुंभूतकर्मोदयजन्यात्मविभावभावानुभव 
एवं जीव:, सुखदुःखातिरिक्तत्वेन सुखदुःखेभ्यो भिन्नत्वेनान्यस्थान्यपदार्थभूतस्य जीवपदार्थस्थानुपलभ्य- 
मानत्वादिति केचिन्मिथ्यादृश्न: प्रतिपादयन्ति । मज्जितावदुभयात्मकत्यादात्मकर्मोभयमेव जीव:- मज्जि- 
ताबद्वधिशकंरामिश्रणक्तशिखरिणीवत्‌ू । यथा दधिदाकरासिश्रणावस्थावत्त्वाद्दधिसितोभयमेव 
मज्जिता शिखरिणो तथा5प्त्मकर्मोश्नयात्मकत्वादात्मकर्मोभयमेव जीव:, कात्स्न्यंतः पृर्णत्वेत कर्मणो८ति- 
क्तत्वेन भिन्नत्वेनान्यस्यान्यव्रव्यभतस्य जोवद्रव्यस्यानुपलध्यमानत्वादिति केचिन्सिथ्यादृशो निरूपयन्ति । 
अरथंकियासमर्थ: स्वाधिकारभतप्रयोजननिष्पादनसामथ्यंसम्पन्न: कर्मंसयोगोषष्टविधकर्मान्योन्यसंयोग: 
एवं जोबः, क्मंसंयोगादष्टकर्मंणामन्योन्यसंयोगात्‌ ॥ खट्वाया इयाष्टकाष्ठसयोगात्‌ - यथाष्ष्ठकाष्ठसं- 
वोगाज्दूप्षत्वेनान्यस्पा अन्यपदार्थ भूताया खट्वाया अनुपलभ्यमानत्वादष्टकाष्ठसंयोग एवं खट्वा तथा- 
ऋटविधकर्मणामन्योन्यसंयोगादर्तिरिक्तत्वेन भिन्नत्वेनानयस्थान्यारथभूतस्य जीवार्थस्यानुपलभ्यमान- 
स्यादिति केचिन्मिथ्यादृशों निवेदयन्ति । एबसनुना प्रकारेणेवम्प्रकारा एबंविधा इतरेप्यन्येषि बहुप्रकारा 
बहुविधा: पर यथार्थात्मद्रव्यभिन्नमात्मेति जीव इति व्यपदिश्वन्ति प्रतिपादयन्ति दुर्मेधलो दृषितज्ञान- 
वत्यादज्ञानिन:; किन्तु न ते5 परमार्थवादिधियंथार्थर्थप्रतिपाद्क: परमार्थवादिनों यथार्थार्थप्रतिपादका 
इलि निदिश्यन्ते व्यपदिश्यन्ते ॥ 
टीकार्थ- इस आत्मस्वरूपनिर्णय के प्रकरण में आत्मा के असाधारणस्थरूप का ज्ञान न होनेसे व्यक्त होने- 
वाली असमयंत्रा के कारण अत्यंत घिमूठ बने हुए ययारथंस्वरूपचालो आत्मा को न जाननेवाले बहुत से कोग नानाप्र- 
कारों से आत्मा से ( स्वभावतः भिन्न होनेवाले परपदार्थ को भो आत्मा बताते हे - ' परपदार्थ हि आत्मा है ऐसा 
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बकवाद करते हे। जिसप्रकार क्ृष्णवर्ण से भिश्चरूप से अन्यपदार्थभत कोयला नहीं पाया जाता और अत एवं 
कृष्णवर्ण (है कोयछा होता है उसीप्रकार स्वाभाविक राग ओर द्वेष से फलकित मानसपरिणाम से भिन्नरूप से 
अन्यपदायं भूत जीव पाया न जानेसे स्वाभाविक राग और द्वेष से मलिन हुआ अध्यवसान हि जोब है ऐसा कोई 
कहते हैं । कर्म से भिन्नरूप होनेके कारण भिन्नपदार्थ भूत जीव न पाया जानेसे अनादिकालीन जिस के पूर्थ अवयब हैं ओर 
अनत कालतक होनेवाले भविष्यकालीन अवयव जिसके होते हैं ऐसी जो ( आत्मा की ) संसरणक्रिया उस किया के 
रूप से कीडा करनेबाला अर्थात्‌ आत्सा को गहस्पद बनानेवाला या आत्मा का उपहास करनेवाला कर्म हि जीब है 
ऐसा कोई कहते है। तीक्ष अनुभव और मंद अनुभव से जिसके भेद होते हे ऐसे दु खरूप फल देनेबाले राग की 
अनुभूति से परिपूर्ण अध्यवसान की परंपरा हि जीव है; क्ष्यों कि उसप्रकार के अध्यवसान की परंपरा से भिन्न और 
अत एव उससे घिन्न पदार्थभूत जीव की उपलब्धि नहीं होती - जीव नहीं पाया जाता ऐसा कोई कहते है । नई 
अवस्था पुरानी अवस्था आविरूप परिणाम के रूप से परिणत होनेबाला नोकर्म अर्थात्‌ शरीर हि जोथ है; क्यों कि 
शरीर से भिन्नकूप पदार्थ के रूप से जोवब्रब्य नहीं पाथा जाता ऐसा कोई कहते हे । विश्वस्थ सभो प्राणियों को 
अपनी उदयावस्थापषन्न फल देनेकी सामथ्य के द्वारा पुण्यरूप से अर्थात्‌ शुभ परिणामों के रूप से और पापरुपष से 
अर्थात्‌ अशुभपरिणामों के रूप से परिणमभाकर आक्रान्त करनेबाला कर्मजिपाक अपने निमित्त से जोब को विभाव- 
भाषों का अनुभव करानेबाला फर्मोदय हि जीव है; क्‍यों कि शुभाशुभपरिणाम से सिन्न अन्यपदार्थरूप जीवब्रब्य 
नहीं पाया जाता ऐसा कोई कहते हे । सातरूप से अर्थात्‌ सुखकूप से और असातकूप से युक्त होनेवाला फर्मानुभव 
( अर्थात्‌ कमंफलचेतना ) हि जीव है; क्यों कि सुखदुःखों से भिन्नरूप अन्यपदा्॑भूत जीवब्रव्य को उपलब्धि नहीं 
होती ऐसा कोई कहते हे । जिसप्रकार वही ओर शक्कर इन दोनों को समिश्र-सयुकत अवस्थारूप श्रोखण्ड होता है-न 
सिर्फ वही श्रीखण्ड होता है आर न सिर्फ शक्कर भी, उसीप्रक/र आत्मा और कर्म दोनों मिलकर हि जीव होता है- 
न्‍न सिर्फ आत्मा जीव होता है आर न सिर्फ कर्म भरी; क्‍यों कि पूर्णकूप से कर्म से भिन्नरखूप अन्यपदार्थभूत जोवपदार्थ 
की उपलब्धि नहीं होती ऐसा कोई कहते हैँ । प्रयोजन की निष्पत्ति करने में समर्थ ऐसा कर्तों का समोग हि जीव 
है; क्‍यों कि जिसप्रकार आठ रूकडियों के सयोग से भिन्नरूप' अन्यपदार्थ भूत पलग नहीं पाया जाता उसोप्रकार आठ 
कर्मों के सयोग से भिन्नरूप से अन्यपदार्थ भूत जीवब्रब्य उपलब्ध नहीं होता ऐसा कोई कहते हें। इसप्रकार इस- 
प्रकार के अन्य भी अनेक प्रकार के दूषित शानवाले अर्थात्‌ अज्ञात्ी पर को अर्थात्‌ आत्मस्वभावज्यन्य अत एवं आत्म- 
भिन्नभाव को आत्मा बताते हें कितु यथार्थ आत्मपदार्थ को बतानेवालों के द्वारा वे यथार्थंरूप से आत्मपदार्थ को 
बतानेवाले अर्थात्‌ भतार्थवादी नहीं कहे जाते । 

विवेचन- जिन्हें आत्मा के असाधारण स्वरूप की अनुभूति नहीं होती अर्थात्‌ आत्मस्वरूपानुभूतिजन्य 
आत्मस्वरूपविषयक यथार्थ ज्ञान नहीं होता वे मात्मा का स्वरूप यथार्थरूप से बतानेमें असमर्थ होते हे या उन के ज्ञान में 
आत्मा के ययाथथंस्वरूप को जानने की सामथ्य नहीं होती । इस सामर्थ्य के अभाव के कारण वे आत्यंतिक रूप से 
अआन्त शान से युक्त होते हे अथोत्‌ उनके दर्शंनमोहनीयादि सप्तकंप्रकृतियों का उदय होनेसे ये मिथ्यादुष्टि होते हे । 
मिध्यादृष्टि होनेसे वे आत्मा के यथाथंस्वरूप को नहीं जानते । वस्तुतः जो ज्ञान अनुभ्वजन्य होता है वहि ज्ञान 
शानसज्ञा को प्राप्त होता है और वहि ज्ञान अनुभूत पदार्थ के यथार्थ स्वरूप को व्यक्त कर सकता है । मिथ्यादृष्टियों 
को यथार्थ आत्मस्वरूप की अनुभूति न होनेसे वे यथार्थ आत्मत्वरूप को यथार्थरूप से नहीं जान सकते । आत्मस्वरूप 
को यथार्थ रूप से जाननेवाले न होनेंसे अनेक मिथ्यादृष्टि जोब अनेक प्रकार से आत्मभिन्नभाव को हि आत्मा का 
हवभाव बताते है । (१) कोई भिध्यादृष्टि रागड्रेषादिभावों को वे वेमाविक साव होतेपर भी स्वाभायिकभाव 
मानते हे । इन रागद्रेषादिभावों को स्वाभाविकभाव समझकर भी उनसे सानसपरिणाम कलूषित हो जाता है ऐसा 
भानते हे । यवि रागादिभाव आत्मा के स्वाभाविकभाव हे तो आत्मा भो रागादिभावरूप है यह स्पष्ट हो जाता है । 
शरद्रेंषरूप आत्मा का अध्यवसान परिणाम है। परिणाम में परिणामी का अपने स्वरूप के साथ अन्यय होता है । 
अत: अध्यवसान में रागाविभाव का अन्यय होना स्वाभाविक है । ऐसी अवस्था में रागादिभाव से अध्यवसान कलु- 
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बित होता है यह कथन कंसे युक्तिसयत भाना जा सकता है ? सुवर्णालंकार में सुबर्ण का अपने स्वकूप के साथ 
अन्यय होनेसे सुवर्णालंकार वृषित हो जाता है अर्थात्‌ अलंकारगत सुबर्ण दृषित-अशुद्ध हो जाता है यह फथन जिस- 
प्रकार प्रतोति के बिचत पड़ता है उसोप्रकार स्वभानभ्तरागादि से आात्मपरिणामभूत अध्यकसान बूषित होता है यह 
कथन भी प्रतीति के विरुद्ध पढ़ता हैँ । ऐसा होते हुए भी स्वप्ताषभत रागादि से आत्मपरिणामभृत अध्यवसान दूषित 
होता है ऐसा जो कहुता है वह उसकी मिथ्यात्यरूप परिणति का हि प्रभाव है । ऐसा मिथ्यावृष्टि जीव उक्तप्रकार 
से वृषित अध्यसान को हि जीव कहता है । इस विषय में उस की युक्ति यह है कि कालिमा से अंगार छुदा न होनेसे 
जिस प्रकार फालिमा हि अंगार होतो हे उसोधप्रकार उक्त दूषित अध्यवसान से जीवद्र॒व्य जुदा पदार्थ म होनेसे वह 
अध्यवसान . हि आत्मा है। टीकाकार को दृष्टि में सिथ्यादुष्टि जीव का यह एक प्रक्मापसात्र हे और यह कथन 
ज 'भो हैं। (२) इस तेलोक्य में आत्मा की जो एक संसरण क्रिया होती है उसके पुर्बंकालीन अथयबों को 
आह होता अर्थात्‌ वे अनादि होते हें और भविष्य में होनेवाले अवयय अनंत- अंतरहित होते हे । आत्मा 
इस संसरणक्रिया में कम हि ( निर्मित ) कारण पड़ता हूं अर्थात्‌ कर्म के निमित्त से हि आत्मा को अनावि से 
लेकर अनंत कालतक इस संसारावस्था में परिभ्रमण करना पडता है। आत्मा को इस अनादि- अनंत संसार में 
परिध्रमण कराना कर्म की क्रीड़ा है- खेल है। इसप्रकार आत्मा को इस संसार सें परिध्रमण कराकर कम उसको 
गहस्पद बनाता है-- उसका उपहास करता हे । ऐसे कर्म से भिन्नरूप अन्यपवाय्यरूप से आत्मव्रव्य नहीं पाया जाता ४ 
अत: कर्म हि जीव हे ऐसा कोई मिथ्यादुष्टि बकता है । वहु कर्म को जीव कहनेवाला जोव कर्म ओर जीव को स्वयं 
परस्पर भिन्नरुप ब्रव्य भो मानता है ओर उनमें अभेद भो मानता हैं । इस सान्यता से हि उसका सिथ्यात्व व्यक्त 
हो जाता हैं; क्‍यों कि जिनमें बस्तुत भेद होता हे ये कभी भी एकरूप नहीं होते। इन भिन्नभिन्न पदार्थों को 
अभिन्न बताना हि सिख्यात्व हुँ । फर्सोदय के सिभित्त से जोव को विभावरूप परिणति होती है। अतः जीव के 
विभावभाव और कर्म इनमें निमित्तनेमित्तिकभाव होता है । कारणभूत कर्म का जोव के जिभावभाषपर उपचार 
किया जानेसे जीव के विभावभाव की कर्म यह संज्ञा की गयी है ओर वह विभावभाव भावकर्म कहा गया है । इस 
भावकम के कारण भी अज्ञानी जीव को इस अनाहानंत संसार में परिशच्रमण करना पडता है और वह गहुधं-उपहास्य 
बन जाता है । यद्यपि यह विभावभाव अशुद्ध आत्मा से कथंदित्‌ अभिन्न है तो भी शुद्ध आत्मा से वह भिन्न होता है । 
अशुद्ध आत्मा से ये विभावभाव उपादातोपादेयभाव के कारण अभिन्न होनेपर भी इन्हें शुद्ध आत्मा से अभिन्न बताना 
हि मिथ्यात्व है; क्‍यों कि जो पदार्थ जेसा होता है उसे वेंसा न जानना - विपरीतरकूप से जानना और दूसरों को 
बताना मिथ्यात्व है । आत्मा और व्रथ्यभावकर्मों को अभिन्न बतानेवाले लोक है ओर इसोफारण मिथ्यादृष्टि हैं । 
( ३ ) रागरूप विभावभाव का जो अनुभव उस रूप से अर्थात्‌ संसारी आत्मा का रागरूप से परिणत होना ठीक नहीं है; 
क्यों कि उसका परिणाम अच्छा नहीं निकलता-जीव को सासारिक दुःखों का अनुभव करना पडता है| तोबानुभव और 
मंदानुभव के रूप से रागानुभूति के भेद होते हैं । ऐसे इस रागादि की अनुभूति से परिपूर्ण मानसपरिणामों 
की परंपरा -मानसपरिणामों का प्रवाह हि जीव है; क्‍यों कि रागरानृभूतिपरिपूर्ण सानसपरिणामो के प्रवाह से 
भिन्न अन्यपदार्थरूप जीवद्रब्य नहीं पाया जाता ” ऐसा भी कोई कहते हे । रागानुभूतिपरिपर्ण सानसपरिणामों का 
प्रधाह विभावभावरूप होनेसे यह यद्यपि अशुद्ध आत्मा से अभिन्न है तो भी वह शुद्ध आत्मा से अभिन्न नहीं हैं “उस 


से वह भिन्न है। व शुद्ध आत्सा से परसाथंत:ः भिन्न होनेपर भी उसे शुद्ध आत्मा से अभिन्न मानना अर्थात्‌ उसे शुद्ध 
आत्मरूप मानना भिध्यात्व है; क्‍यों कि शुद्ध आत्मा एतत्स्वकूप न होनेपर भी उसको उक्त कथन से एतत्स्वरूप 
कहा जाता है। अतः यह कथन आत्मा के यथाथंस्वरूप का प्रतिपादक होनेसे सिथ्याकथनस्वरूप है और इसका कारण 
है मिथ्यात्वकर्म के उदय से वक्‍ता कि सिथ्याज्ञानरूप -अज्ञानरूप परिणलि। (४) आत्मा और कर्म का अनाबि 
फाल से अन्योस्येकक्षेत्रावगाहरूप बंध चला आनेसे देहात्मेक्य विलाई देता है। वह देहा-मेक्य वास्तव नहीं हैं; क्‍यों 
कि देह ओर आत्मा भिन्नभिन्न स्वधाववाले- चेतनाचेतनस्वभाववाले दो भिन्नभिन्न पदार्थ हे और उन दानों में से 
कौनसा भो पदार्थ अपने स्वप्लाव का परित्याग कर और अन्यपदार्थ के स्वभाव को स्वीकार कर अन्यपदार्थ के रुप से 
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परिणत नहीं होता और अन्यपदार्थ के साथ एकोभाव को प्राप्त नहों होता । अतः जीव शरीर से भिन्न है। इसप्र- 
कार जोब ओर दरीर में स्वनाव्ेद के कारण बस्तुत: भेद होनेपर भी “नई अवस्था, पुरानी अवस्था आवबि के रूप 
से परिणत होनेवाला नोकर्म हि- शरोर हिं जीव है; क्‍यों कि शरोर से सिन्नकरूप अन्यपदार्थभूत जोवद्रथ्य नहीं 
पाया जाता ' ऐसा कोई कहते हे। इस देहात्संक्यवाब का कारण है अज्ञान और अनादि से चला आया देह ओर 
आत्मा का संयोगसंबंध । क्या अनादि काल से चले आये सिन्नस्वभाववाले दो द्रव्यों के संपोगमात्र से दो द्रच्यों का 
एकीसाव हो सकता है - एक व्रव्य अन्यव्रव्यकूप बस सकता है ? सुवर्णपाषाण में सुबर्ण और पाधाण का अनावि 
काल से संयोगसंबंध पाया जाता है । क्या इस संयोगसंबंध से पाषाण सुवर्णरूप और सुबर्ण पाधाणरूप बन सकता 


है ? यदि बन सकता तो पाषाणगत सुवर्ण पायाणरूप बन जाता और सुबर्ण संसार से हि ऊठ जाता । सुवर्ध और 
पाषाण इनकी संयुक्त अवस्था आज भी पायी जाती है और पाषाण से सुवर्ण अलग किया जाता है । इससे स्पष्ट 
हो जाता है कि आत्मा और शरीर की अनादिकाल से संयुक्त अवस्था चली आयी होनेपर भी दोनों व्रव्यों की पर- 
स्परभिन्नता बनो रही है और सुवर्ण के समान आत्मा शरीर से सदा के लिए पृथक्‌ की जा सकती है । अतः आत्सा 
और शारोर दो भिन्नभिन्न पदार्थ होनेपर भी शरोर को हि जीव कहना भिथ्या है। देहात्मंक्य का मिथ्यात्व स्पष्ट 
होनेपर भो उतन्त दोनों की एकरूपता को स्वीकार करनेवाले लोक विद्यमान हे । फिन्‍्तु दोनों को एकरूप बताने का 
कारण हैं उनको भिथ्यात्वकर्म के उदय से होनेवाली अशानरूप परिणति । (५) कर्म शुभकर्म और अशुभकर्म हस- 
प्रकार दो प्रकार का होता हूँ । जब जीव के साथ संहिलष्ट हुए इन दोनों कर्मों का विपाक होता हू तब उसमें जीव को 
फल देने की सामथ्यं आविर्भूत होती हे । इस सामथ्यं के कारण अज्ञानी असमर्थ जोब यथाक्रम शुभपरिणाम के रूप 
से और अशुभपरिणाम के रूप से परिणत होता है । यहि कर्मविप|क के हारा ससारस्य सभी प्राणियों को पृण्यपाप- 
रूप से आक्रान्त किया जाना हैं। ' इसप्रकार संसारस्थ सभी प्राणियों को पुण्यपापरूप से आक्राग्त करनेबाला कर्स- 
बिपाक हि जीव है; क्‍यों कि शुभाशुभपरिणामों से भिश्वरूप अन्यपदायभूत जीवद्रव्य नहीं पाया जाता ' ऐसा कोई 
कहते हैं; कितु यह उनका कथन मिथ्या है। कर्म का उदय और उदयावस्थाफन्न कमं की सामथ्यं आत्मा से अभिन्न 
होते हैं। उस उदय का और कर्म की सामथ्य का आत्मा के साथ कोई संबंध नहीं है ! हां उनके निमित्त से अज्ञामी 
आत्मा जरूर विभावरूुप से परिणत होती है। फिर भी उनमें ओर आत्मा में अन्तर्य्याप्यथ्यापक्माव ने होनेसे 
उतका आत्मा के साथ किसी प्रकार फा संबंध न होनेसे कर्मंथिपाक जीव नहीं हो सकता । ऐसा होते हुए भो कमें- 
विपाक को हि जीव मानना सिथ्या हे और इस मिथ्यात्व का कारण सप्तप्रकृतियों का उदय हैं । ( ६ ) उदय होनेपर 
आबिशृत हुई सामथ्य के निमित्त से अज्ञानी अत एवं असमर्थ जीव सुखदुःखरूप से परिणत होता है और अपनी उस 
विभावपरिणति का अनुभव करता हैँ । यदि शुभ कम का या अशुभ कर्म का उदय तीत्ररूप हो तो सुख का और 
बुःस का अनुभव भी तीत्र होता हे और यदि यह उदय मन्दरूप हो त्तो सुख का और दुःख का अनुभव भी भन्द 
होता है । ' इसप्रकार सुखरूप से और दुःखरूप से अभिव्याप्त समस्त तोश्नत्वरूप और मन्दत्थरूप दो गुणों के रूप 
से जिसके भेद होते हैं ऐंस!। कर्म का अनुभव हि जीव हें; क्‍यों कि सुख से ओर दुःख से भिन्नरूप अन्यपदा्ंभूत 
जीव उय नहीं पाया जाता ” ऐसा कोई कहते हैं; किंतु यह उनका कथन सिथ्या हे । कर्म के उदय के नि्मित्त से 
अशुद्ध आत्मा सें प्रादुर्मंत होनेवाले सुखदु:खादि परिणाम अशुद्ध आत्मा और सुखदुःखरूप परिणाम इनमें अस्तर्व्याप्य- 
ध्यापकाव होनेसे यद्यपि अशुद्ध आस्सा के हे तो भी वे भाव कर्मोवयरूपनिभिसजन्य होनेसे और शद्ध आत्मा कर्म- 
संइलेषरहित होनेसे शुद्ध आत्मा ओर उनमें अन्तर्ब्याप्यव्यापकभाब न होनेसे शुद्ध आत्मा के नहों हूँ । ऐसा होते हुए 
भी तोतम्रसन्वरूप सुखदुःखरूप अनुभूति को हि शुद्ध जीब कहना भिथ्या है । वे अशुद्धात्मस्वासिक होनेसे उन्हे अशुद्ध 
आत्मा कहना किसीतरह से बन सकता हूँ; कितु उन्हें शुद्ध जोब कहना ययाथे नहीं कहा जा सकता । यदि ये भाव 
हि शुद्धजीवरूप होते तो शुद्ध जीब का वे स्वभावभृतभाव बन जाते और वे स्वन्नावभूत सिद्ध हो जानेसे उनसे जीब 
कभी छूट नहीं सकता। संसार में भी सुखदुःख की खण्डश: अनुभूति होती हूँ । स्वभाव का सद्भाव अच्यु- 
छिछन्न बना रहता है । गत: सुलदुःख की तोत्रमन्दानुभृति को आत्मा ( शुद्ध जीव ) कहना सिथ्या है । इस भिथ्या 
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कथन का कारण हे अशान - मोहाकरान्त शान । इस अज्ञान के कारण हि सुखबुःखाविरूप विभावभाषों का शुद्ध 
आत्मा के साथ किसी भी प्रकार से संबंध न होनेपर भी उन विभावभावों को शुद्ध आत्मा कहा जाता है । यह कथन 
आत्मस्वरूपानभिश्ञ जोब का प्रलापसात्र हे- उसमें तथ्यांध नहीं हे। (७) ' जिसप्रकार शिखरिणी- श्रीखंड दहि 
और शक्कर इन की सिभावस्थारूप होनेसे उम्तयरूप होती है- वह न सिर्फ वहिकृप होती हैं और न सिर्फ दाककश्रूप 
भो, उसीप्रकार आत्मा और कर्म इन दोनों की संयोगात्मक उभयात्मक अवस्था हि जीव है; क्‍यों कि कर्म से संपूर्ण 
रूप से भिश्नरूप अन्यपदार्थ भूत जीव नहीं पाया जाता ' ऐसा कोई कहते हे; कितु उनका यह कथन ठीक नहीं है । 
कर्म अचेतन होता हे और जीव चेतन होता है । यवि दोनों की संयुक्‍तावस्था को जीव माना गया तो जीव को 
चेतनाचेतनस्वधाववाला मानना होगा जो कि असंभव हूँ; क्‍यों कि चेतनधर्म और अचेतनधर्म इनमें सहानवध्थान- 
विरोध होनेसे वे जीवरूप एकद्रव्य के आश्रय से नहीं रह सकते । ऐसा होते हुए भी आत्मा और कम इनकी संयुक्‍्तावस्पा 
को जो जीव कहा जाता हैँ वह भिथ्या है। सुबर्णपाषाणयत सुबर्ण और पाषाण की संयुक्त अवस्था होनेसे क्या उस 
संयुक्त अवस्था को सुबर्ण कहा जा सकता हूँ ” उन दोनों का स्वरूप सिन्न होनेपर भी उन दोनों कौ संयुक्त अवस्था 
को सुबर्ण कहा जाने से यदि सुवर्ण माना गया तो पाषाण को भी सुबर्ण माननेका प्रसंग उपस्थित हो जायगा । किसु 
संसार में पाषाण को कोई भी सुबर्ण नहों मानता । यदि थाषाण भो सुबर्ण होता तो सुबर्ण से पाषाण को या पाषाण 
से सुबर्ण को अलग करने की क्‍यों आवश्यकता होती ? अतः आत्मा और कम इनको संयुक्त अवस्था को जीव फहना 
मिथ्या है । इस मिथ्या प्रतिपादन का कारण हैँ मिथ्यात्व । अतः आत्मकर्मोम्रय को जीव बताना भिथ्यादृष्टि का 
प्रलापमात्र हैं- उस कथन में तथ्यांश हे हि नहीं । (८ ) सुखद्गःखरूप से अज्ञानी जीव को परिणत करना अर्थात्‌ 
जीव को फलप्रदान करना यह कर्मों का प्रयोजन हे । ' इस प्रयोजन की निष्पत्ति में जो समर्थ होते है ऐसे 
आठ कर्मों का संयोग हि जीव हूँ; क्‍यों कि जिसप्रकार आठ लकडियों के संयोग से भिन्नरूप अन्यपदार्थभूत पलग नहीं 
पाया जाता उसीप्रकार आठ कर्मों के सयोग से भिन्नरूप अग्यपदार्थ भूत जीवद्रब्य नहीं पाया जाता ” एंसा कोई कहते 
है; कितु उनका यह कथन ठीक नहों है-- मिथ्या है । आठों कर्म पुदूगल के परिणास -कार्य हैँ | अवेतन पुद्गल के 
परिणाम होनेसे और परिणाम में उपादान का नियतरूप से अपने स्वरूप के साथ अन्वित होना अनिवायं होनेसे 
पुदूगल के साथ अचेतनस्वरूप का अन्वप होनेके कारण आठों कर्मों की संयुक्तावस्था अचेतनस्वरूप हि होनी चाहिये । 
उसमें चेतनधर्म का समद्राव पाया जाना असभव हूँ। चेतन्य जीव का स्वाभाविक धर्म हि हैं । ऐसी अवस्था में आठों 
कर्मों को संयुक्त अवस्था में चंतन्यस्वभाव का सख्भाव कंसे हो सकता है ? यदि आठ अचेतन कर्मों की संयोग अबरथा 
होते हि उस अवस्था में चंतन्यधममं का प्रादर्भाव हो हि जाता हैं ऐसा कहना हो तो आठ बविजातीय अचेतन पदार्थों 
की जब कभी संयुक्त अवस्था होगी तब उस संयुक्त अवस्था में चंतन्यधर्म की प्रादुभति होनी हि चाहिये । जब शाठ 
अचेतन पदार्थों में चेतनरूप से परिणत होनेकी सामथ्य होगी तब हि उनकी सयुक्त अवस्था में चेतन्यधर्म की 
प्रादुर्भति हो सकती है । संसार में एक भी ऐसा अचेतन पदार्थ नहीं हे जो कि चेतनरूप से परिणत होनेकी सामथ्य 
रखता हो । अतः आठ अचेतन कर्मों के संयोग को जीव समझना समिथ्या है । मिथ्यादुष्टि जोब हि ऐसो भश्रान्त कल्पना 
कर सकता हे; क्‍यों कि मिथ्यात्व का वस्तु के स्वरूप को विपरित रूप से जानना हि स्वभाव हूँ | यदि मिथ्यादृष्टि 
भी वस्तु के यथार्थस्वरूप को यथार्थरूप से हि जानेगा तो सम्यग्दुष्टि और सिथ्यादृष्टि में भेद हि नहीं रहेगा और 
सम्यरदृष्टि की तरह अभ्व्यजीब भी मुक्ति को साधना में सफल हो जायगा। कितु यह बात असंभव है। इसप्रकार 
आत्मस्थरूप के विषय में अनेक प्रकार की ज्रान्त कल्पनाओं का प्रसवन करनेवाले अनेक प्रकार के लोक हे । वे सभो 
मिथ्यादृष्टि होनेसे किसी न किसी प्रकार से जो किसी भी हालत में जीव नहीं बन सकता ऐसे परपदार्थ को आत्म- 
स्वरूप बताने का प्रयास किया करते हे । ऐसे जोबों को कोई भो सत्यार्थवादो भूतार्थथक्ता नहीं समझ सकता । 


कुतः रैक 


आत्मा के स्वरूप के विषय में जो उक्तप्रकार का अभिप्राय व्यक्त करते हे वे भतार्थवक्‍्ता क्यों नहों 


समयसार) ३५३ 


यह बताते हैं- 
एए सब्बे भावा पुग्गलद्व्वपारिणामाणिष्पण्णा | 
केवालिजिणेहि भणिया कह ते जीवों ति वुच्चेति? ॥४४॥ 
एते सर्वे भावाः पुद्गलद्रव्यपरिणामनिष्पन्ना: । 
केवलिजिणभेंणिता: कथ्थ ते जीव इत्युच्यन्ते ? ॥ ४४॥ 

अन्ययार्थ- (एते सर्वे भावा:) ये रागद्रेषद्षित अध्यवसान आदि भाव जिन्हें जीव बताया 
गया है वे समी भाव (पुद्गलद्रव्यपरिणामनिष्पन्नाः) पुद्गलोपादानक कर्मरूप परिणामों से निष्पश्न 
हुए है और पुद्गलद्रव्यरूप कर्मात्मक परिणामों के निमित्त से अशुद्ध आत्मा में उत्पन्न हुए हे ऐसा 
(कफेबलिजिने: भणिता ) सभी पर्यायोंसहित अर्थात्‌ भूत-भावी-वर्तमान पर्यायो के साथ सभी द्रव्यो को 
जानने की सामथ्य से युक्त शुद्ध और असहाय केवलज्ञान के धारक भगवान्‌ जिनेद्रों ने कहा है । 
अत: (ते) वे अध्यवसानादिरूप भाव हि (जीवः इति) जीव है ऐसा (कर्थ उच्यन्ते) कैसे कहा जा 
सकता है-वे भाव जीव कंसे कहे जा सकते है ? 

आ. ख्या.- यतः एते अध्यवसानादय: समसस्‍्ता: एवं साथा: भगवद्धिः विश्वसा- 
क्षिति: अहेंद्भि: पुद्गलद्रव्यपरिणाममयत्वेन प्रज्ञप्ता: सन्‍्तः चेतन्यश्न्यात्‌ पुद्गलद्रव्यात्‌ 
अतिरिक्‍तत्वेन प्रज्ञाप्पमान॑ चतन्यस्वभाव॑ जीवद्रव्यं भवितुं न उत्सहन्ते, ततः न खल 
आगमयुक्तिस्वानुभवे: बाधितपक्षत्वात्‌ तदात्मवादिन: परमार्थंवादिन: । एतत्‌ एवं सर्व- 
ज्ञवचन तावत्‌ आगमः । इयं तु स्वानुभवगर्भिता युक्षिट:-“ न खलु नेसगिकरागद्वेषकल्मा- 
षितं अध्यवसानं जीव:, तथाविधाध्यवसानात्‌ कार्तस्वरस्य इब इयासिकाया: अतिरिक्‍्त- 
त्वेन अन्यस्य चित्स्वभावस्य विवेचकक: स्वयं उपलक्यमानत्वात्‌ ।॥ न खल अनाद्यनन्तपूर्वा- 
परीभूतावयवंकसंसरणलक्षणक्रियारूपेण क्रीडत्‌ कर्म ४वं जीब:, कर्मण: अतिरिक्‍तत्वेन 
अन्यस्य चित्स्वभावस्य विवेचर्क: स्वयं उपलभ्यमानत्वात्‌ । न खल्‌ तीब्रमन्दानुभवभिद्य- 
सानदुरन्तरागरसनिर्भराध्यवसानसन्तान: जीव:, ततः अतिरिक्‍तत्वेन अन्यस्य चित्स्वभा- 
वस्य विवेचर्क: स्वयं उपलब्यमानत्वात्‌। न खल नवपुराणावस्थादिभेदेन प्रवतंमान 
नोकर्म जीवः, शरीरात्‌ अतिरिक्‍तत्वेन अन्यस्य चित्स्वभावस्य विवेचक: स्वयं उपलधभ्यमा- 
नत्वात्‌ । न खलु बिश्वं अपि पुण्यपापरूपेण आक्रामन्‌ कमंविपाक: जीव:, शुभाशुभभावात्‌ 
अतिरिकक्‍तत्वेन अन्यस्य चित्स्वभावस्य विवेचक : स्वयं उपलभ्यमानत्वात्‌ । न खलु साता- 
सातरूपेण अभिव्याप्तसमस्ततीब्रमन्दत्वगुणाभ्यां भिद्यमान: कर्मानुभव: जीव:, सुखदुःखा- 
तिरिक्‍्तत्वेन अन्यस्य चित्स्वभावस्यथ विवेचकं: स्वयं उपलभ्यमानत्वात्‌ । न खल्‌ मज्जि- 
तावस्थावत्‌ उभयात्मकत्वात्‌ आत्मकर्मोभयं जीवः, कात्स्न्येंतः कर्ण: अतिरिक्तत्वेन 
अन्यस्य चित्स्वभावस्यथ विवेचकं: स्वयं उपलभ्यमानत्वात्‌ ॥ न खल्‌ अर्थक्रियासमर्थ: कर्मे- 


हे५४ श्रीऋषभनाथ विगंबरजेतपंजबपधकाइहनसंत्थायाः 


संयोग: जीव:, कर्मंसंयोगात्‌ खट्वाशायिनः पुरूषस्य इब अष्टकाष्ठसंयोगात्‌ अतिरिक्त- 
त्वेन अन्यस्य चित्स्वभावस्थ विवेचके: स्वयं उपलभ्यमानत्वात्‌ इति । 

त. प्र.- यतो यस्मात्का रणादेते पूर्वंगाथापअचकफोक्‍्ता अध्यवसानादयों रागद्रेषकलुषिताध्यव- 
सानप्रमुखा: समस्ता सकला भावा आत्मनों विभावपरिणामाः पुद्गछोपादानकद्रव्यकर्सान्योन्यसंयोगवि- 
शिष्टा अवस्थाइच भगवद्धूविश्वसाक्षिसिविश्वस्थितसकलसपर्यायशेयार्थप्रत्यक्षव्रष्ट्रभिरहेद्मिविजिता- 
दटादशदोषनिकाय: पुद्यलद्रव्यपरिणामसयत्वेनोपादानभूतपुद्गलद्गव्यपरिणासात्मकबिका रत्वेन पुद्गलो- 
पादानकद्रव्यकंरूपनिमिलकर्तृुजनितात्मविभावात्मकपरिणामात्मकविका रत्वेन थ॒ प्रश्ञप्ता: प्रतिपादिताः 
सन्‍्तवचेतन्यशन्यादात्मस्वभावभतचेतन्यविकलात्पुदूगलब्रव्यादतिरिक्तत्वेन विभिन्नत्वेन. प्रश्नाप्यमानं 
प्रतिपाद्यमानं चेतन्यस्वन्ावं शुद्धन्ानधनेकस्वभाव॑ जीवद्रव्यं भवितुं स्वस्वभावप रित्यागपूर्वक जीवप्रष्घ- 
समवेतचेतन्यस्वभावमुपादाय जीवस्व॒रूपेणात्मानं परिवर्तयितुं नोत्सहन्ते न समर्था भवन्ति । ततस्त- 
स्मात्कारणान्षन खल्वागमयुक्तिस्थानुभवेराप्तवाक्ययुक्तिस्वसवेदनप्रत्यक्षेबाधितपक्षत्वाज्जनितबाधपक्ष- 
त्वात्‌ । बाधितो जनितबाधः पक्ष: पर आत्मेति पक्षों येषां ते बाधितपक्षा: । तेषां भावों बाधितप- 
क्षत्वम्‌ । तस्मात्‌ । तदात्मबादिन: परात्मवादिन. परमार्थवादिनो भूतार्थप्रतिपादका:ः । एतदेव “न 
पर आत्मा, ततोतिरिक्तत्वेय शुद्धनानघनंकस्वभावत्वेनात्मन उपलब्धे:  इत्येतदेव सर्वेज्ञवचनं ताव- 
बागम' । इयं वक्ष्यमाणात्मानुभूतिसहिता युक्तिः-न खल नेब नेसगिकरागद्वेषकल्माणितं स्वाभाविकरा- 
गठ्ेषजनितकालुष्यमध्यवसानं॑ परिणामों जीवस्तथाविधाध्यवसानात्स्वाभाविकरागद्वंघजनितकालुष्या- 
ध्ववसानाख्यात्परिणामात्कातंस्वरस्थेव सुबर्णस्येव श्यासिकाया: कालुष्यादतिरिक्तत्वेन भिन्नत्वेनानय- 
पदार्थ भूतस्य चित्स्वभावस्य चेतन्यस्वभावयुक्तस्य । चिच्चेतना स्वभावों यस्य स चित्स्वभाव: । तस्य । 
विवेचकंभेंदज्ञानवासदि: । परं पृथक्कृत्वा शुद्धात्मानमनुभवगोचरीकुवंस्दूरित्यर्थ: । स्वयमुपलभ्यमान- 
त्वात्प्राप्यमाणत्वात्‌ । अयसत्र भावः-यथा किट्टोट्टडकितसष्टापद  पराकादिना किट्टात्पथककुबंद्धि: 
शुद्धावस्थमुपलभ्यते तथा नैमित्तिकत्वादस्वाभाविकभावात्मकरागद्वेषस्वरूपकाल्ष्यादध्यवसान ज्ञान 
तत्परिणामं या पृथक कृत्वा शुद्धज्ञानस्कभाव आत्मा विकसितभेदज्ञानें: कालुष्याक्रान्ताध्यवसानाख्ि- 
धघत्वेनान्यपदार्थ भूतत्वेनोपलध्यते । यतः स बित्स्वभावों जीवो विकसितभेदज्ञानेनेंसित्तिकरागद्रेषजनित- 
कालष्यादध्यवसानात्पथक्त्वेनोपलभ्यते ततो न तथाविधाध्यवसानं जोव: । न रागद्वेषो नंसगिकौ कर्मो- 
दयात्मकनिभित्तेनासमर्थे जीबे तत्प्रादुर्भावात्तद्धिकलात्मोपलब्धेश्च । न खलु॒नेवानाइनस्तपूर्वापरी भता- 
वयवंकसंसरणलक्षणक्रियारूपेण क्रीडत्कमेंब जीव. -- अनाश्चनन्ताः पूर्वापरी भूता अवयवा यस्या सा5ना- 
झनन्तपूर्वापरी मूतावयवा । सा चासावेकसंसरणक्रिया चाउनताधइनस्तपूर्वापरोभूतावयवंकसंसरणक्रिया । 
तस्था रूप स्वरूपम्‌ । तेन । अन्न संसरणदब्देन जीवेन सह कर्मणी भवाद्भ्रवान्तरगमनमभिप्रेतम्‌ । 
जीवस्थ भवान्तरगमनकाले कर्मणस्तमन्‌ धावनमेव संसरणक्रियारूपा क्रीडा । अश्च संसरणक्रियाया 
एकेतिविशेषणेन तस्या अविच्छिन्नत्वं प्रकटी भवति । तस्या: पूर्वोभूतानामपरोभूतानां चावयवानां यथा- 
ऋ्रममनादित्वमनन्तत्वं भव प्रकटोकृत्य तस्था अनाझनन्तत्वसेकेतिविशेषणेन चाविच्छिन्नत्वमाविर्भावि- 
तम्‌ । तादृशक्रियारूपेण क्रोडज्जीयं॑ गर्हास्पव कुर्वेत्त परिहसद्वा कर्मेंव जीव:, तादुक्कर्मणोतिरिक्तस्वेन 
भिन्नत्वैनान्यस्थान्यपदार्थ भूतस्यात्मव्रव्यस्थ चित्स्वभावस्य चेतन्यरूपल्वरुपस्थ विवेचकंभेंदशानवस्ि- 
भंदशानबलेन स्वयसात्मानसनुभवद्धिर्वा स्वयमुपलभ्यमानत्वात्स्वसंवेदनश्ञानगोचरीकियमाणत्वात्‌ । न 


ससपयसार: । ३५५ 


खाल नव तोब्मन्दानसवधिद्यमानदुरस्तरागश्सनिर्भराध्यवसानसन्तानो जीव:-दुशन्‍्तो दुःखपरिणास:। 
बृष्टो दुःखोत्पादकत्थादन्तः परिणासों यस्य सः । रागरस: रागात्मकभावानुभूतिः । रागस्य रागभावस्य 
रसोध्सुभूती रागरसः। अत्र रागगब्दोष्ययेषां ह्ेषक्रीधाविविभावभावानामुपलक्षणार्थ: । तीत्रसन्दानुभ- 
वाष्यां सिद्यसानों भेद प्राप्नुव॑स्तीव्रसन्दानुभ्वर्भिद्यामान: | स चासो दुरन्तो रागरसदुच तीव्नसन्‍्दानुभव- 
सिद्यमानरागरसः । तेन निर्भर आपरिपूर्णोड्ष्यवसानसन्तानो सानसपरिणासपरमभ्परा | स एवं जोवस्त- 
तस्तादुगध्यवसानसन्तानादतिरिक्तत्वेन भिन्नस्वेनान्यस्प भिन्नपवार्यभ्तस्य चित्स्वभायस्थ चेतन्यात्मक- 
स्वरुपस्य जीयद्रव्यस्थ विवेचकविकसितभेवज्ञाने भेंदशानात्मकसामथ्यंविशेषेण स्वयमात्मानसनुभवद्दूर्वा 
स्वयमुपलभ्यमानत्थात्स्वसंवेदनज्ञानगो चरोकियमाणत्वात्‌। तादुगध्यवसा नसन्तानस्य शुद्धात्मना तादात्म्या- 
भावादात्मनों भिश्नत्वादड्रेवशानिभिल्तादृगध्यवसानसन्तानविकलूस्थात एवं शुद्धस्यात्मनो5नुभवगोचरो- 
क्रियमाणत्वान्नेव _तोब्रसन्दानुभव्िद्यमानदुरस्तरागरसनिर्भ राध्यवसानसन्तानो जीव इति भाव.।न 
खलु नव नवपुराणावस्थादिभेदेन प्रवर्तमा् नोकर्म जीव:-नवा नूतना च पुराणी च नवपुराण्यो । ते 
लू तेष्वस्थे ले नवपुराणावस्थे । ते आदी यस्य । तेन भेदेन प्रवर्तंमानं परिणममान नोकमेंब शरीरमेव 
जीव: । तवपुराणादिनानाविधावस्थद्व री रादात्मनो भेदेनानुपलभ्यमानत्वमात्रेण न शरीरस्य जीवत्वं 
कदाचिदपि कथमपि सम्भवतीति भाव: । अन्न हेतु:-शरीरादचेतनबिग्रहादतिरिक्तत्वेन सिन्नत्वेत लि- 
त्स्वभावस्य चेतनस्वरूपस्यात्मद्रग्यस्थ विवेचक विकसितभेदज्ञानंस्सम्यग्दुष्टिभिभेंदज्ञानात्मकवीयंविशेषेण 
स्वयसात्मानमनुभवद्िया स्वयमृपलभ्यसानत्वात्स्वसंवेदनज्ञानगोचरीक्रियमाणत्वादिति । न खल नेब 
विश्वमपि विश्वस्थप्राणिजातमपि पुण्यपापरूपेण शुभाशभजीवपरिथामात्मकपुण्यपापसड्ज्कपरिणामज- 
ननरूपेणाक्रामन्व्याप्नुवन्कमं विपाक उदयावस्थापन्चकर्मणो जोवस्य शुभाशुभपरिणामरूपेण परिणमनमे- 
बानुभथों यः स जीव: | जोवस्य शुभाशुभपरिणा मद शनाच्छ भाशुभकर्म विपाक सिद्धेी स्तत्कृताशुद्धनी वा क्रम णो - 
पपत्तेरप्याक्रामत्कमंबिकापो न जीव इति भाव: । अत्र हेतुः-शभाशुभभावाच्छुभाशू भस्वपरिणामादति- 
रिक्‍तत्वेन भिप्नत्वेनान्यस्य शुभाशुभपरिणामविकलशुद्धवब्यभूतजीवस्प चित्स्वभावस्य शुद्धज्ञानघनंकस्थ- 
भावस्य विवेचकंविकसितभेदज्ञानेस्सस्यग्दृष्टिभिभेंदकश्ञानात्मकशक्तिविशेषेण स्वयमात्मनात्मानसनुभव- 
द्िर्वा स्वयमुपलभ्यमानत्वात्स्वसंवेदनज्ञानगोचरीकरियमाणत्वादिति । न खलु नंव सातासातरूपेणामि- 
व्याप्तसमस्ततीब्रमन्दत्वगुणाभ्यां भिद्यमान: कर्मानभयों जोब:-सातासातरूपेण सुखदुःखात्मकपरिणाम- 
रूपेणाभिव्याप्ताभ्यासाकान्ताभ्यां समस्ताभ्यां सकलाभ्यां तोन्नमन्दत्वगुणाभ्यां तोत्त्वमन्दत्वस्वरूपाभ्यां 
सिद्यमानों भेदसापद्यमान: कर्मानुभवों निर्मित्तकतृंभूतकर्मोदयजन्यात्मविभावभावानुभव एवं जोव' । 
सातासातकर्मोदयजन्यतीम्रमन्दरसाकरान्तसुखदु:खात्मकात्मपरिणामानुभवस्थ  कर्सोद्यनिशित्तकत्वादस्व- 
भावभावत्वान्न कर्मानुभवों जीव इत्यभिप्राय: । अत्र हेतुः-सुखदुःखातिरिक्तत्वेन सातासातद्रव्यकर्मोदय 
जन्यसुखदुःखात्सकविभावपरिणामभिश्नत्वेनान्यस्य सुखदुःखात्मकात्मविभावपरिणामविकलशइड द्रव्यभत- 
जीवस्य चित्स्वभावस्य शुद्धज्ञानधनेकस्वभावस्य विवेचकंविकसितभेदज्ञानंस्सम्यग्दृष्टिभिभेदशानात्मक- 
सामथ्यंविशेषण स्वयमात्मतात्मानसनुभरवद्दूर्वा स्ववमुपलण9्यमानत्वात्स्वसंबेदनसानगोचरो क्रियमाणत्वा- 
दिति । न खलु नंव सज्जितावदुभयात्मकत्वादात्मकरमोभय जीवः-सज्जितावद्दधिशर्करासंयोजनजनित- 
शिखरिणीवत्‌ । यथा दधिशकंरासम्मिश्रणोत्थसंयुक्तावस्थावत्त्वाद्रधिसितोभयमेव सज्जिता शिखरिणो 
तथात्मकर्मोभ्यात्मकत्वादात्मकर्मोम्यमेव जीव:, कात्स्न्यंतः पूर्णत्वेन कर्मणो5तिरिक्तत्वेन भिन्नत्वेनान्य- 
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स्पास्यव्रध्य भतस्य घित्स्वभावस्य शुद्धचंतस्यरूपशानघनेकस्व भावस्य विवेचक विकसित भेद ज्ञानेस्सस्यग्वृष्टि- 
सिर्भेवश्ानात्मकवीयं विशेषेण स्वयमात्मनात्मानसनुभवद्धूवा स्वयसुपलभ्यमानत्वात्स्वसंवेदक्ानगोचरी- 
क्रियमाणत्वात्‌ । न खल॒ नेबा्थक्रियासमर्थ: कर्मसंयोगो जोवः-अर्थक्रियासमर्थ: स्वाधिकारभृतप्रयोजन- 
निष्पादनसामध्यंसम्पन्न: क्ंसंयोगो5ष्टविधकर्मान्योन्यसंयोगो जीव: कर्मसंयोगादष्टकर्मणासन्योन्यसंयो- 
गात्‌ । स्वकार्यनिष्वादनक्षसाष्टविधकर्मान्योन्यसंयोगो नेव जीव इति भावः । अत्र हेतु:-क्मंसंयोगाव- 
त्टविधकर्मान्योन्यसंयोगात्खद्वाशायिन: खट्वामघिरुह्म तत्र शायिनहशयानस्य पुरुषस्येवाष्टकाष्ठसंयोगा- 
वष्ठकाष्ठसंयक्तावस्थाया अतिरिकतत्बे भिन्नत्वेनान्यस्याष्टकर्मसंयोगाद्भिन्नस्य पदार्थस्थ जीवार्थस्य 
चित्स्वभावस्य शुद्धंतन्यरूपज्ञानधनेकस्वभावस्य विवेचकंविकसितभेदज्ञानंेस्सम्यग्दृष्टिभिभेंदज्ञानात्मक- 
सामथ्यंविशेषेण स्वयभात्मनात्मानमनुभवद्धूर्वा स्वयमुपलभ्यमानत्वात्स्वसंवेदनज्ञानगोचरी क्रियमाण- 
दिति । अयमन्नाधिप्राय:-यथा5ष्टक्राष्ठसंयोगात्खट्वाया अनतिरिष्तत्वाद्यद्यपि खट्वाःष्टकाष्ठसंयोगरू- 
पेव तथापि तत्संयोगात्मकसट्वायास्तदघिरूढस्यात्मनस्स्वभावभेदादुभिन्नत्वमेव तथाउष्टविधकर्मान्योन्य- 
संधोगात्स्वभावभेदाज्जोवस्थापि ततो भेद:, तत्संयोगा-दूननत्वेनान्‍यपदार्थभूतत्वेन चित्स्वभावस्थात्मन- 
स्स्वसंवेदनज्ञानिभि रनुभयसानत्वादिति भाव: ।। 


टीकार्थ-- यह अध्यकसान आदिक्षप जितने भी जीव के और पुद्गल के भाव-परिणाम हैं वे सभीके सभी 
भाव विश्यस्थ संपूर्ण पदार्थों को प्रत्यक्षरूप से जाननेवाले भगवान्‌ अहन्‍्तों के द्वारा पुद्गलद्रव्यरूप निम्मित्त के द्वारा 
अशुद्ध आत्मा में प्रादुर्भावित किये गये परिणामों के रूप से और पुद्गलद्र॒व्य के परिणामों के रूप से बताये गये 
होनेसे चेतन्यस्वभावशून्य पुदृगलब्र॒ध्य से भिन्नरूप से बताये जानेवाले चेतन्यस्वभाव से युक्त जीवद्रव्य के रूप से 
परिणत होनेके लिये जब समर्थ नहों होते तब आगम, युक्ति ओर स्वानुभव के द्वारा उनका “अध्यवसानादिभाव हि 
जोब हैं' यह पक्ष बाधित हो जानेसे “ अध्यवसानादिभाव हि जीव है” ऐसा प्रतिपादन करनेवाले भूतार्थवक्ता-सत्या- 
चेवक्‍ता-पथार्थस्वरूपवक्ता नहीं है । यह हि सर्बकज्ष का वचन आगम है । स्वानुभव से यक्‍त युक्ति यह है-जिस प्रकार 
किट्ट से भिन्न अन्यपदार्थरूप से पाया जानसे किट्ठ सुवर्णरूप नहीं होता उसी प्रकार स्वाभाविक रागद्वेप से दुषित 
हुआ अध्यवसान जीव है हि नहीं; क्‍यों कि उसप्रकार के अर्थात्‌ स्वाभाविक रागद्वेष से दूषित अध्यवसान से भिन्न- 
रूप होनेसे अन्यपदार्थ भूत शुद्ध तन्यस्वभाववाला जीव भेदज्ञानियों फो स्वयं उपलध्यमान होता है अर्थात्‌ भरेदज्ञानियों 
को शुद्ध तन्यस्वभाववाले जोव का अनुभव होता है -उनके अनुभव में आता है । जिसके पूर्ण अब्यव अनादि से चले 
आये हुए होते हैं ओर उत्तरकालीन अवयब अनत होते है ऐसी जो एक संसरणरूप क्रिया उसरूप से क्रीड्ा करनेवाला 
कर्म हि जीव है हि नहीं; क्‍यों कि कर्म से भिन्नरूप होने के कारण उससे भिन्न पदार्थभूत्त जीव भेदज्ञानियों को 
उपलब्यमान होता है अर्थात्‌ भेदज्ञानियों को शुद्ध चेतन्यस्वभाववाले जीव का कर्म से भिश्चरूप से अनुभव होता है । 
तीत्र अनुभव के और मंद अनुभव के कारण भेद को प्राप्त होनेवाले या भेद को प्राप्त कराये जानेवाले ओर जिस 
का परिणास (फल) दुःखोत्पादक होता है ऐसे राग के अनुभव से परिपूर्ण ऐसी अध्यवसाम को परपरा जीव है हि 
नहीं; क्‍यों कि उस अध्यवसान की परपरा से सिश्चरूप होनें के कारण अन्यपदार्थभूत शुद्धशानघनंकस्वभाववाला 
जोव भेवज्ञानियों के द्वारा उपलभ्यमान होता है अर्थात्‌ भेवज्ञानियों को शुद्धज्ञानघनंकल्वभाववाले जोब का उक्त 
अध्यवसान की परंपरा से भिक्नरूप से परमनिविकल्पसमाधिकाल में अनुभव होता है अर्थात्‌ भंदज्षानियों के हारा 
उक्त अध्यवसान की परंपरा से भिन्नरूप से (शुद्धज्ञानस्वभाववाला जीव) स्वसवेदनप्रत्यक्ष्षान के हारा जाना जाता 
है । नई अवस्था, पुरानी अवस्था आदिरूप अवबस्थाओं के भेद से-परिणाम के रूप से फ्रिणत होनेघाला नोकम 
अर्थात शरीर जीच है हि नहीं; क्‍यों कि ज्रीर से भिन्चरूप होनेके कारण अन्यपदायंभत शुद्धश्ञानधनेफरवसाचबाला 
जीव भेदज्ञानियो के द्वारा स्थयं शरीर से भिन्नरूप से उपलभ्यमान होता हूँ अर्थात्‌ भेदज्ञानियों को शुद्धक्ञानघनक- 
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स्वभावबाले जोध का शरीर से भिन्नरूप से परमनिविकल्पसभाधिकाल में अनुभव होता हे-भेदज्ञानियों कै द्वारा 
* शरीर से शुद्धशामस्वन्ताववाका जीव भिन्न है” इसप्रकार स्वसवेदनप्रत्यक्षज्षान से जाना जाता है । 
संसार के सभ्ली प्राणियों को अपने निमित्त से शुभाशुभपरिणामों के रूप से परिणसाकर प्रुण्यपाप के रूप 
से आक्रान्स करनेबाला कर्मों का विपाक जीव है हि नहीं; क्‍यों कि शुभाशुभपरिणामों से भिन्नरूप से वह उपलब्यमान 
होता है अर्थात्‌ भेवज्ञानियों को शुद्धशानघनेकस्वभाववाले जीव का कमंविपाक से भिन्नरूप से परमनिविकल्पसभाधि- 
काल में अनुभव होता है-भेदज्ञानियों के द्वारा ' कर्मंविपाक से शुद्धज्ञानघनंकस्वभावषाला जीव भिन्न हे” इसप्रकार 
स्वसंवेदनभ्रत्यक्षज्ञान से जाना जाता है। सुखबुःखात्मक परिणामों के स्वरूप से अभिव्याप्त-युक्त सभी तीब्र॒त्व और 
सन्दत्व स्वरूपों से भंद को प्राप्त होनेबाला कर्मों का अनुभव अर्थात्‌ कर्मों के उदय के निमित्त से आत्मा में उत्पन्न 
होनेबाले कर्मफलरूप सुखदु.खरूप परिणामों का भनुभव जीव है हि नहीं; क्यो कि सुखदुःखरूप परिणामों से भिन्न 
होनेके कारण उस कर्मानुभव से अन्यपदार्थ मृत शुद्धज्ञानधनेकस्वभाववाला जीव भेंदन्नानियों के द्वारा स्वयं कर्मानुभव 
से भिन्नरूप से उपलध्यमान होता है अर्थात्‌ भेदज्ञानियों को शुद्धत्ञानघनेकस्वभाववाले जोव का कर्मानुभव से भिन्न- 
रूप से परमनिश्चिकल्पसमाधिकाल में अनुभव होता है-भेदज्ञानियों के द्वारा 'कर्मानुभव से शुद्धआानघनेक स्वभावषवाला 
जीव भिन्न है! इसप्रकार स्वसंवेदनप्रत्यक्षतान से जाना जाता है। जिसप्रकार श्रीखंड दहि और शक्कर इनका 
सिश्रणरूप होनेसे दधिशकरोसयरूप होता है उसीप्रकार आत्मा और कर्म को सयुक्तावस्थारूप होनेसे आत्मा और 
कर्म इनका संयोगरूप जीव है हि नहीं; क्‍यों कि कर्म से संपूर्णरूप से भिन्न होनेके कारण अन्यपदार्थरूप शुद्धज्ञान- 
घर्नेकस्वभाववाला जीव भेवज्ञानियों के द्वारा स्वयं कर्मों से सिन्नरूप से उपलभ्यमान होता है अर्थात्‌ भेदज्ञानियों को 
शुद्ध्वानप द्ग्धथभाववाले जीव का कर्मों से भिश्वरकूप से परमनिविकल्पससाधिकाल में अनुभव होता है-भेदज्ञानियों के 
द्वारा ' कर्मों से शुद्धन्ञानघनेकस्वमाववाला जीव भिन्न है! इसप्रकार स्वसवेदनप्रत्यक्षज्षान से जाना जाता है। अपना 
कार्य करनेमें समर्थ -प्रयोजन की सिद्धि करनेमें समर्थ ऐसा कर्मों का सथोग जीव है हि नहीं; क्यो कि इसप्रकार 
आठ लकश्यों के संयोगरूप पलंगपर सोनवाला पुरुष आठ लकड़ियों के सयोग से भिन्न होता है उसोप्रकार कर्म- 
संयोग से भिन्नरूप होने से अन्यपदार्थभूत शुद्धत्नानधनकस्वशााववाला जीव भेदज्ञानियों के द्वारा स्वय कर्मसंयोग से 
भिन्नस्वरूप से उपलभ्यमान होता है अर्थात्‌ भेवज्ञानियों को शुद्धन्तानधनेकस्वभाववाले जीव का कर्संसयोग से मिन्न- 
रूप से परमनिविकल्पसमाधिकाल से अनुभव होता है-भेदज्ञानियों के द्वारा ' कर्मसयोग से शुद्धनानघनेकस्वभाववाला 
जोव निन्न है' इसप्रकार स्वसबेदनग्रत्यक्ष से जाना जाता है । 


विवेचन- आत्म! चेतन्यस्वनावबाली है इस अभिप्राय को जो समझते नहीं या समझकर भी उसको स्वीकार 
सही करते उन आठ छोकों के आत्मस्वरूपविषयक आठ अभिप्रायों को सकलित कर उनका आत्मण्याति में परिहार 
करके आत्मा का चंतन्यस्व॒मावत्थ प्रस्थापित क्षिया गया है । कोई रागद्वेषों से कलुषित हुए अध्यवसान को जीव 
कहले हे तो फोई कर्म को हिं जीव समझ बेठे हुए है, कोई अध्यवसान के प्रवाह को जीव सानते हैं तो कोई नोकर्म 
फो-शरीर को हि जोब समझे हुए है, कोई कर्म विषाक को जीव कहते हे तो कोई कमनिभव को जीव बताते हूँ 
ओर कोई आत्मा और कर्म की यूति को जीव समझे हुए है तो कोई आठ कर्मों के संपोग को जीव मानते हें । इन 
आठों मन्तव्यों का स्वसंवेदनप्रत्यक्ष के आधार से परिहार किया गया है। अव्याप्त्यादिदोषों से रहित अन्य पवा्थों 
में न पाये जानेबाले असाधारण लक्षण का ज्ञान जबतक नहीं होता तबतक झ्ञाता ज्ञेयविषयक ज्ञान के बारेमें असमर्थ 
हि बना रहता है; क्यो कि शेयके अव्याप्तादिदोषों से रहित ऐसे असाधारणस्वरूप के ज्ञान के बिना उसका यथार्थ 
शान नहों होता । शेय के यथार्ंज्ञान के बिना ज्ञेय की अन्य ज्ञेयपदार्थों से व्यावत्ति नहीं की जा सकती ओर परस्पर 
ब्यावृत्ति के अभाव में स्बंसंकर हो जानेका प्रसंग उपस्थित हो जाता है। असमर्थता के कारण होनेवाले ज्ञेय के 
असाधारणस्वरूप के ज्ञान के अभाव में ज्ञेयभिन्न पदार्थों को भो ज्ञेयपवार्थ हि समझता है । शेयरूप आत्मा के स्वरूप 
को जाननेके विषय में भी अन्यमतवादियों को ऐसी हि अवस्था है। आत्मा के यथार्थ असाधारणलक्षण का जान 
उन्‍हें न होनेसे आत्मा को जाननेके विषय में वे असमर्थ होते हे। असमर्थ होने से आत्मस्वरूप के विषय में वे 
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अनेकविध कल्पनाएं करते हें और परपदाय को हि आत्मा समस बंठते हे । आगम, युक्ति और स्थानुभव से जब 
जार्मा जानो जातो है तब परपदार्थ को आत्मा समझनेवाले भिन्नमतवादियों की आत्मविषयक जो कहपनाएं होती 
हैं उनसे भिन्न शानस्थभाववाली आत्मा की सिद्धि हो जाती है। अब यहांपर आत्मा क्‍या चौज है यह वेखना है-- 
* आप्तवाब्यनिबस्धनमर्थयशानमागमः ' इसप्रकार आप्त का स्वरूप बताबा गया है । ' आप्त का वाक्य जिसमें कारण 


पड़ता है ऐसा अर्थशान हि आगम है ' ऐसा उक्त लक्षणवाकक्‍्य का अर्थ है । आप्त वहि है जो कि विश्व के सभी 
तस्थों को-शेयों को साक्षात्‌ जानता है। ऐसा आप्त है अहंज़भगवान्‌ । इन्होंने थ्रो कहा है वहि यथा है। 
भहूँ:द्रगवान्‌ ने कहा है कि आत्मा शुद्ञानरूप एक स्वप्ताववाली है। ये रागद्वेष से कलुषित हुए सभी अध्यवसानरूप 
भाव और दूसरे भाव पुद््‌गलद्रब्य के परिणामभूतकर्म के निमिस से अशुद्ध आत्मा में प्रादुर्भूीत हुए होनेसे और 
उनसें से कुछ भाव उपादानभूत पुद्गलब्रब्य के परिणासभूत होनेसे ययाक्रम पुद्गलब्रब्यनिभिसक परिणाम और 
पुब्गलब्रब्योपादानक परिणाम हे ऐसा संसार के सभी पदार्थों को साक्षात्‌ जाननेवाले भगवान्‌ अहून्सों ने कहा है । वे 
भाव चेतन्यघून्य पुद्गलब्रव्य से भिन्नरूप कहे गये शुद्ध शानस्थभाववाले जीवब्रब्य के रूप से अपने स्वभाव को 
त्यागकर और जीव के स्वप्लाव को स्वीकार कर परिणत होने के लिए समय नहीं होते / जब वे स्वरूपत्यागपुर्वक 
जीव के शुक्ज्ञानस्वभाव को स्वीकार कर शुद्धजोबद्रव्य के रूपसे परिणत नहीं हो सकते तब “अध्यवसानाविभाव 
हि जोब हैँ ' यह पक्ष (प्रतिशा) आगम, युक्ति और स्वसंवेबनप्रत्यक्ष से बाधित हो जानेसे अध्यवसानादि को जीव 
बतानेवाले भूतार्थ का प्रतिपावन करनेवाले नहीं हे । यहि सर्वशवचन आगम है । कहनेका भाव यह है कि-जितने 
भी अध्यवसानादिक भाव बताये गये हें वे सब पुद्गलद्र॒ब्य फे परिणामस्वरूप कर्मकृप निमित्त के हाशा आत्मा में 
उत्पादित विकार हैं अर्थात्‌ विभावभाव है । अतः उनका शुद्ध आत्मा के साथ किसी सी प्रकार का संबंध नहीं है । 
इन अध्यवसानादि भावों में यद्यपि चंतस्य का आभास पाया जाता है और वे यद्यपि कथंचित्‌ आत्मा के या आत्मस्वामिक 
कहे जा सकते हे तो भो जिसका अध्यवसानादिशभायों में अन्यय पाया जाता है वह चेतन्य शुद्ध खेतन्य न होनेसे वे 
अध्यवसानादिभाव परमार्थतः आत्मा के नहीं हे ओर वे आत्मा भी नहीं हें । उनके साथ पुद्गलद्गरब्य का किसी न 
किसी प्रकार से संबध है। इस संबंध के कारण ये आत्मा के स्वाभाविकभाव न होनेसे उनको जीवद्रव्य नहों कहा 
जा सकता । 


१) जिन रागद्रेषादिभावों को अन्यवादियों ने आत्मा के नेशशगिकभाज समझलिया हूं थे भाव किसी भी 
हालत में आत्मा के नेसगिकभ्ाव नहीं बन सकते; क्‍यों कि थे साथ कर्मोदयजन्य होसेसे नेमित्तिकभाव हे। यदि 
इन भावों को शुद्ध आत्मा के नेसगिक भाव समझ लिया तो बे आत्सा से किसो भी हालत में अलग नहीं 
हो सकते और ऐसी हालत में अग्नि और उष्णता के समान रागद्रेषादिभावों का आत्मा के साथ सदाकाल साहचये 
बना रहेगा, कितु अग्नि और उष्णता के समान उनका साहचर्य देखनेसें नहीं आता; क्‍यों कि निद्रा के समय और 
शांति के समय अर्थात्‌ निथिकल्पसमाधि के काल में रागहेष का सद्भाव नहीं पाया जाता अपि तु सिर्फ आत्मा का 
हि सझ्भाव पाया जाता है। जिस प्रकार उष्णता के अग्माव में अग्नि का अभाव हो जाता है उसीप्रकार मेसगिक कहे 
जानेवाले रागह्रेष के अभाव में आत्मा का भो अभाव हो जाना चाहिये; कितु ऐसा देखनेमें नहीं आता । अतः 
रागहेब आत्मा के नेसगिकभाव नहीं हैं। इसतरह अन्यमतददियोंने जो अध्यबसान का विशेषण दिया है वहि 
अप्िद्ध है । ऐसी हालत में उनका पक्ष कदापि सिद्ध नहीं हो सकता, प्रत्युत वहु बाधित हो जाता है। आत्मा का 
अनुभव करनेवाले महापुरुषों का भी यहि अभिप्राय है। अत आयमस, यूकति और अनुभव से परात्मवादियों का 
नेसनिक रागह्षों से मलिन अध्यवसान हि जीव है यह पक्ष बाधित होनेसे उनकी आत्मा का लक्षण यथाय नहीं है । 
जिसप्रकार सुवर्ण कालिमा से जुदा पाया जाता है उसीप्रकार उक्त विशिष्ट अध्यवसान से जुदी चेतन्यस्वभाववाली 
आत्मा की परमसमाधि में स्थित पुरुषों को प्राप्ति होती है। अतः चेतन्यस्वप्नावबाली आत्मा अध्यवसानरूप नहीं है । 
एकांतबादी ने ' अडगारस्पेव का््ण्यात्‌' यह जो वृष्टान्त दिया है यह यथार्थ नहीं है; क्‍यों कि कालिभा अंगार का 
स्वप्नावभूत भाव होनेसे वह अंगार से जदी नहीं की जा सकती, कितु सुबर्ण से जिसतरह कालिसा जूदी की जा सकती 
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है उसीप्रकार रागद्रेधाविधावों से युक्त सखिन अध्यवसान आत्मा से जुदा किया जा सकता है। कहनेका भाव यह 
है कि जिसप्रकार कालिसा से-पायाण से सुबर्ग परमा्तः भिन्न होता है उसीप्रकार अध्यवसान से आत्मा भिन्न है । 
ये रागद्रेष अशुद्ध जीव के पुदृगलात्मक व्रव्यकर्म के उदय से आत्मा में उत्पन्न हुए अशुद्ध परिणाम है । कर्मो के या 
कर्मों के उदय के अभाव में उनका भो अभाव हो जाता है; क्यों कि निमित्त का अभाव होनेपर नेमित्तिक का भी 
अभाष हि होता है । “शुद्ध जीव राषद्ष से भिन्न होता है, क्यों कि परमनिविकल्पसमाधि में निमर्त पुरुषों के द्वारा 
शगहेंब से भिन्न शुद्धत्षानघनेकस्वभाववालो शुद्ध आत्मा का स्वसंवेदनप्रत्यक्ष ज्ञान से अनुभव किया जाता है; जेसे 
किट्ट-फालिका से सुवर्ण की भिन्नता ' इस अनुमान से “जीव रागह्वेष से भिन्न नहों है; क्‍यों कि वह सर्वदा राग- 
हेषात्मकभाव से युक्त पाया जाता है; जेसे काष्ण्यं से अंगार की अभिन्नता ' यह अनुमान बाधित हो जाता है । 


२) संसरणक्रिया के पृथधवियव अनादि होते हे; क्यों कि जोय की संसरणक्रिया अनादि से चली आ रही है। उसके 
बतेमानकालोत्तरकालीन अवयब अनंत होते हैं; क्‍यों कि जोब का संसरण प्रतिसमय चल रहा है और जोब अभव्य 
हो तो वह अनंतकालतकफ चलनेबाला है । जीव का एक प्व के बाद अन्य भव में जन्म होना हि उसका ससरण है । 
“ सम सरणं ससरणम्‌ ' सहगसन करने का तास भी शसरण हूँ । कर्म किसो भो भवर्म जीव के साथ साथ बना रहता 
है और विग्रट गति में यहु कर्म जोब के साथ बना रहता है । क्विसो भी हाल में जीव का साहचर्य न छोडना हि कर्म 
का संसरण हे था उसकी संसरणक्रिया है । यह सहमभनक्रिया हि कर्म को कफ्रोडा है । इस सहगासिकर्म के द्वारा हि 
जौव दुरवसस्‍्थाओं में पटक दिया गया है । इसप्रकार की क्रीडा में निरत फर्म हि जीव है ऐसा कोई कहते हे; कितु 
उनका यह कथन किसी भो प्रकार से समीचोन हो हि नही सकता; क्‍यों कि वह युक्‍त्यागमादि के विरुद्ध पडता हे । 
यह द्रव्यकर्स प्रपावानभत पुद्गलद्रब्य का जीवविभावभावनिमित्तक परिणामविशेष होनेसे अपने उपादान को तरह 
अचेतन हि होता हे और जीव तो शुद्धचेतनस्बभावबाल्ा हि होता हे | ऐसो अवस्था से पुदूगलोपादानक कर्म चैतस्य- 
स्वभाव के अन्नाव में कंसे जोब कहा जा सकता हूँ ? द्रध्यकर्म फो जीव कहना उतना हि युक्तिसंगत है कि जितना 
जल को अग्नि या अग्नि को जठ कहना । सनसानी कहनेसे सिद्धान्त की सि्धो नहीं हो. सकती । “जब प्रत्यक्ष में 
जीव और कर्म का एकीमभाव दिखाई दे रहा हे लब कर्म को जोवरूप न मानकर उससे जोव को अलग मानना 
प्रतीत्यतिलघन नहीं हे क्या ?” इसप्रकार का प्रश्नात्मक आक्षेप किया ज। सकता हैं| यह आक्षेप सर्वथा ठीक नहीं 
है । सद्यपि ससार अवस्था में जीव और कर्म का क्ंथित्‌ एकोीमाब दिखाई देता हे तो भी मुक्तावस्था में उक्त 
एकीमाव नहीं पाया जाता और निरषिकल्पसमाधिरत पुरुष को कर्रप जीव की अनुभूति नहीं होती-समाधिमग्न 
पुरुष के स्वसवेदनप्रत्यक्षज्ञान का जो जीव विषय पढ़ता हूँ वहु अचेतन कर्म से भिन्नकूप शुद्धशानधनेकस्वभाववाला 
हि होता हैं । आगम भी शुद्ध जीव को शुद्धज्ञानधनेकस्वभाववाला हि बताता है । 'कर्म जीव नहों है; क्‍यों कि कर्म 
पुदंगलोपावानक होनेसे अचेतन होता है और जीव शुद्धश्ञानघने कस्वभाववारा होता है तथा निबिकल्पसमःधि में 
कमंथिकल शुद्ध जीव का अनुभव होता हैँ, जसे स्वनावसेद के कारण जलू अग्नि या अरिति जल नहीं होता अथवा 
सुबर्ण आर पाषाण की सयुक्त लवस्था होनेपर भी स्थप्तावशेद फे कारण पाषाण सुवर्ण या सुवर्ण पाषाण नहीं होता ” 
इस अनुमान से ' कर्म हि जीव हे, क्‍यों कि कर्म से भ्रिन्नरूप से जीव नहीं बाया जाता” यह अनुमान बाधित हो जाता 
हैं। अत: आगस ओर स्वानुभवगर्भ युक्ति से शुद्धआनघनंफस्वभाववाली आत्मा की सिद्धि हो जानेसे कर्म जीव हो 
हि नहीं सकता । कर्म को यही आत्मा जीव समझती है जो कि भिध्यात्वकूप विभावधाव के रूप से परिणत हुई 
होनेसे शुद्धततानघनेकस्वभाववाली शुद्ध आत्मा को अनुभूति से शून्य होतीं हे । अतः कर्म को शुद्ध जीववव्य समझना 
नितरा सिथ्या है । दो भिन्नभिन्त स्वधाववाले पदायों को एकपदायंरुप समझना भिथ्या नहीं तो और क्या हो सकता 
है? क्या पाषाण को सुवर्ण मानना अययायं-मिथ्या नहीं हे ? कहनेका भाव यह हे कि-वर्तमानकाल की अपेक्षा से 
संसरणक्रिया के पुर्वंकालीन अवयव अनावि हे आर उत्तर कालीन अवयब अनंत हैँ । यह जो संसरणकिया हे इस 
किया के रूप से कम क्रीडा करता है । यह कर्म हि जीव है ऐस। भी किसीका मत है; कितु यह मत ययथार्थ नहीं 
है । संसरणक्रिया का कर्ता सर्वथा कर्म हि हें ऐसा जो पुदंपक्षी का सत है बहू ठीक नहीं है; क्‍यों कि संसरणक्रिया सिर्फ 
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अनेकविध फह्फताएं करते हे और परपदार्थ को हि आत्मा समझ बेठते हैं। आगम, यूक्ति और स्थानुभव से जब 
आरसा जानो जाती है तब परपदार्थ को आत्मा समझनेवाले घिन्ममतवादियों की आत्मविधयक जो कहपनाएं होती 
है उनसे भिन्न शामस्वभाववाली आत्मा की सिद्धि हो जाती है। अब यहांपर आत्मा क्या चीज है यह वेखना है-- 
/“आप्तवाक्यनिवन्धनमर्थशानमागमः ' इसप्रकार आप्त का स्वरूप बताया गया है। ' आप्त का थाक्य जिसमें कारण 
पड़ता है ऐसा अर्थशान हि आगम है! ऐसा उक्त लक्षणवाक्य का अर्थ है । आप्त वहि है जो कि लिहव के सभो 
तस्वों को-शेयों को साक्षात्‌ जानता है। ऐसा आप्त है अहुद्भूभगवान्‌ । इन्होंने जो कहा है वहि ययाथं है । 
अहूंद्भूगबान्‌ से कहा है कि आत्मा शुद्धज्ञानहप एक स्वभाववाली है । ये रागद्वेष से कलुषित हुए सभी अध्यवसानरूप 
भाव ओर दूसरे भाव पुद्गलद्॒व्य के परिणामभूतकर्म के निभित से अशुदु आत्मा में प्रादुभूंत हुए होनेसे ओर 
उनसे से कुछ भाव उपादानभूत पुद्गलब्रव्य के परिणामभूत होनेसे यथाक्रम पुद्गलद्र्यनिमितक परिणाम और 
पुद्गलद्ब्योपादानक परिणाम हे ऐसा संसार के सभी पदार्थों को साक्षात्‌ जाननेवाले भगवान्‌ अहन्तों ने कहा है । वे 
साव चैतन्यशून्य पुद्गलव्रष्य से भिन्नकूप कहे गये शुद्ध शञानस्थप्ताववाले जीवद्रब्य के रूप से अपने स्वभाव को 
त्यागकर और जीब के स्वप्नाव को स्वीकार कर परिणत होने के लिए समर्थ नहीं होते । जब थे स्वरूपत्यागपूर्वक 
जोब के शुद्धशानस्थभाव को स्वीकार कर शुद्धजीवग्रठ्य के रूपसे परिणत नहीं हो सकते तब ' अध्यवसानाविभाव 
हि जीव हे ' यह पक्ष (प्रतिज्ञा) आगम, यूक्ति ओर स्वसंवेबनप्रत्यक्ष से बाधित हो जानेसे अध्यवसानादि को जोच 
बतानेवाले भूतार्थ का प्रतिपादन करनेवाले नहीं हे । यहि सर्वश्वचन आगम है । कहनेका भाव यह है किं-जितने 
भी अध्यवसानादिक भाव बताये गये हे वे सब पुद्गलद्रब्य के परिणामस्वरूप कर्मरूप निमित्त के द्वारा आत्मा में 
उत्पादित विकार हूँ अर्थात्‌ विभावभाव है । अतः उनका शुद्ध आत्मा के साथ किसी भी प्रकार का संबंध नहीं है । 
इन अध्यवसानादि भावों में यद्यपि चेतन्य का अभास पाया जाता है और वे यद्यपि क्यंचित्‌ आत्सा के या आत्मस्वासिक 
कहे जा सकते हे तो भो जिसका अध्यवसानादिश्नावों में अन्यय पाया जाता है वह चेतन्य शुद्ध चेतन्य न होनेसे थे 
अध्यवसानादिभाव परभायंतः आत्मा के नहों है ओर वे आत्मा भो नहीं हे । उन्के साथ प्ुद्गलद्रव्य का किसी न 
किसी प्रकार से संबध है। इस संबंध के कारण वे आत्मा के स्वाभाविकभाव न होनेसे उनको जीवब्रव्य नहीं कहा 
जा सकता । 


१) जिन रागद्रेषादिभावों को अन्यवादियों ने आत्मा के नेसगिकभाव समझलिया हे थे भाव किसी भो 
हालत में आत्मा के नेसगिकसाव नहीं बन सकते; क्‍यों कि थे भाव कर्मोदयजन्य होनेसे नेमित्तिकभाव हे । यदि 
इल भावों को शुद्ध आत्सा के नेसगिक झाव समझ लिया तो थे आत्मा से किसो भी हालत में अलग नहीं 
हो सकते ओर ऐसो हालत में अग्नि और उष्णता के समात्र रागद्वधादि्ावों का आत्मा के साथ सदाकाल साहचयं 
बना रहेगा, कितु अग्नि और उष्णता के समान उनका साहचय देखनेसें नहीं आता; क्‍यों कि निद्रा के समय और 
शांति के समय अर्थात्‌ निविकल्पसमाधि के काल में रागद्देष का सद्भाव नहीं पाया जाता अपि तु सिर्फ आत्मा का 
हि सद्भाव पाया जाता है। जिस प्रकार उच्णता के अभाव में अग्नि का अभाव हो जाता है उसीप्रकार मैसगिक कहे 
जानेवाले रागद्रेष के अभाव में आत्मा का भो अभाव हो जाना चाहिये; कितु ऐसा वेखनेमें नहीं आता । अतः 
रागद्ेथष आत्सा के नेसग्रिकभाव नहीं हैं। इसतरह अस्यसतवादियोंने जो अध्यवसान का विशेषण दिया है वहि 
असिद्ध है । ऐसी हालत में उनका पक्ष कदापि सिद्ध नहीं हो सकता, श्रत्युत वह बाधित हो जाता है। आह्मा का 
अनुप्नव करनेवाले महापुरुषों का भी यहि अभिप्राय है। अत आगम, युक्ति और अनुभव से परात्मबादियों का 
नेसनिक रागदंषों से मलिन अध्यवसान हि जीव है यह पक्ष बाधित होनेसे उनको आत्मा का लक्षण यथार्थ नहीं है । 
जिसप्रकार सुवर्ण कालिमा से जुदा पाया जाता है उसीप्रकार उक्त विशिष्ट अध्यवसान से जुदी चेतन्यस्वप्तावबाली 
आत्मा को परमसमाधि में स्थित पुरुषों को प्राप्ति होती है। अतः चेतन्यस्थभाववाली आत्मा अध्यवसानरूप नहीं है। 
एकांतबादों ने ' अड्‌गारस्पेव का्ष्ण्यात्‌' यह जो दृष्टान्त दिया है वह यथार्थ नहों है; क्यों कि कालिसा अंगार का 
स्वभावभत भाव होनेसे वह अंगार से जुदी नहीं को जा सकती, कितु सुवर्ण से जिसतरह कालिमा जुदी की जा सकतो 
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है उसीप्रकार रागद्वेषादिभावों से युक्त मलिन अध्यवसान भात्मा से जुदा किया जा सकता है। कहनेका भाव यह 
है कि जिसप्रकार कालिमा से-पायाण से सुवर्ग प्रमाजतः भिन्न होता है उसीप्रकार अध्यवसान से आत्मा भिन्न है । 
ये रागद्रेष अशुद्ध जीव के पुदूगलात्मक व्रव्यकर्म के उदय से आत्मा में उत्पन्न हुए अशुद्ध परिणाम हे । कर्मों के या 
कर्मों के उदय के अभाव में उनका भो अभाव हो जाता है; क्‍यों कि निमित्त का अभाव होनेपर नेमितलिक का भी 
अभाव हि होता है। 'शुद्ध जीव रागद्रेय से भिन्न होता है, क्यों कि प्रमनिविकल्पसमाधि में निमग्न पुरुषों के द्वारा 
रागतेष से भिन्न शुद्धतनघरनकस्वन्नाववाली शुद्ध आत्मा का स्वसंवेदनप्रत्यक्ष शान से अनुभव किया जाता है; जेसे 
किट्ट-कालिका से सुबर्ण को भिन्नता इस अनुमान से “जीव रागहरष से भिन्न नहीं है; क्यों कि यह सर्वदा राण- 
हेघात्मकसाव से युक्त पाया जाता है; जैसे काव्ण्यं से अंगार की अभिन्नता ' यह अनुमान बाधित हो जाता है! 


२) संसरणक्रिया के पुर्वावयव अनादि होते हु; क्यों कि जीव की संसरणक्रिया अनावि से चली आ रही है। उसके 
बरतंसानकालोत्तरकालीन अवयव अनंत होते हैं; क्यों कि जीव का संसरण प्रतिसनय चल रहा है और जीब अभव्य 
हो तो बहू अनंत्तकालतफ चलनेयाला है । जीव का एक भव के बाद अन्य भव में जन्म होना हि उसका ससरण है । 
“ सम सरणं संसरणभ्‌ ' सहगभन करने का नाख भी लंसरण हैँ । कर्म किसी सो भवर्मे जीब के साथ साथ बना रहता 
है और बिग्रह गति में वहू कर्म जीव के साथ बना रहता है । किसी भो हाल में जोव का साहचर्य त छोड़ना हि कर्म 
का संसरण हे या उसकी संसरणक्रिया है । यह सहयभ्तनक्रिया हि कर्म को क्रीडा हे । इस सहगामिकम के द्वारा हि 
जौव दुरवस्याओं में पटक दिया गया हुँ । इसप्रकाश की फरीडा में निश्त कम हिं जीव हैं ऐसा कोई कहले हें; किंतु 
उनका यह कथन किसी भी प्रकार से समीचोन हो हि नहीं सकता; क्यों कि वह युक्‍त्यागमादि के विरुद्ध पड़ला हें । 
यह ब्रव्यकर्म उपादानभूत पुद्गलद्रब्य का जीवविभावभावनिमित्तक परिणामविशेष होनेसे अपने उपादान की तरह 
अभचेतन हि होता है और जोव तो शुद्धचेतनस्वभाववाल्ा हि होता हूँ | ऐसी अवस्था में पुदुगलोपादानक कर्स चेतन्य- 
स्वभाव के अभाव में कंसे जीब कहा जा सकता हैं ? द्रद्यकर्म को जोब कहना उतना हि युक्तिसगत हे कि जितना 
जल को अग्नि या अग्नि को जठ कहता । मनमानी कहनेसे सिद्धान्त को सिड्धी नहीं हो सकती । “जब प्रत्यक्ष में 
जीव और कर्म का एकीभाव दिखाई दे रहा है लब कर्म को जीवरूप न मानकर उससे जीव को अलग मानना 
प्रतीत्पतिलघन नहीं हैं क्या ?” इसप्रकार का प्रइनात्थक आक्षेप किया जा सकता है । यह आक्षेप सर्वथा ठीक नहीं 
हैं । यद्यपि संसार अवस्था में जीव और कर्म का कंचित्‌ एकीमाव दिखाई देता हें तो भो मुक्तावस्या में उक्त 
एकीभाव नहीं पाया जाता और निविकल्प्ससाधिरत पुरुष को कर्ृंक्पष जीव की अनुभूति नहीं होती-समाधिमग्न 
पुरुष के स्वसवेदनप्रत्यक्षज्ञान का जो जीव विषय पढलता हैँ वह अचेलन कम से भिन्नरूप शुद्धत्नानघनेकस्वभावचाला 
हि होता है । आगम भी शुद्ध जीव को शुद्धशानधनेकस्वभाववाल्ा हि बताता हैँ । कर्म जीव नहीं हे; क्‍यों कि कर्म 
पुद्गलोपादानक होनेसे अचेतन होता है ओर जीव शुद्धशानधनकस्वभाववाला होता है तथा निर्विकल्पसमाधि में 
कमंविकल शुद्ध जीव का अनुभव होता है जंसे स्वन्ावभेद के कारण जल अग्नि या अग्नि जल नहीं होता अथवा 
सुबर्ण और पाषाण की सयुक्त अवस्था होनेपर भो स्वप्ावभेद के कारण पाषाण सुवर्ण या सुबर्ण पाषाण नहों होता ' 
हस अनुसान से ' कर्म हि जीव हू, क्‍यों कि कर्म से घ्रिश्चरूप से जीव नहीं षाया जाता ” यह अनुसान बाधित हो जाता 
हैं । अतः आग्रम ओर स्वानुभ्वगर्भ युक्षित से शुद्धआनघनेकस्वभावधाली आत्मा की सिद्धि हो जानेसे कर्म जोब हो 
हि नहीं सकता । कर्म को बही आत्मा जीव समझतौ है जो कि सिध्यात्यकप विभावभाव के रूप से परिणत हुई 
होनेंसे शुद्धशानघनेकस्वभाववाली शुद्ध आत्मा की अनुभूति से शून्य होतीं है । अतः कर्म को शुद्ध जीवदव्य समझना 
नितरा सिथ्या हूँ । दो भिन्नभिन्न स्वभाववाले पदार्थों को एकपदार्थरूप समझना मिथ्या नहीं तो और क्या हो सकता 
है ? क्या पाषाण को सुवर्ण मानता अययार्थ-मिथ्या नहीं हे ? कहनेका भाव यह हे क्ि-चतंभानकाल की अपेक्षा से 
संसरणक्रिया के पृकालोन अवयब अनादि हैँ आर उत्तर कालीन अबयब अनंत है । यह जो संसरणक्रिया है इस 
किया के रूप से कम कफ्रोडा करता है । यह कर्म हि जीव हैं ऐंस। प्री किसीका मत है; कितु यह मल यथार्थ नहीं 
है । संसरणक्रिया फा कर्ता सर्वथा कर्म हि हैं ऐसा जो पूर्वपक्षी का मत है बहु ठीक नहीं है; क्‍यों कि संसरणक्रिया सिर्फ 
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कर्म की नहीं होती-बह जीब और कर्म इन दोनों की होती है । जीव के अभाव में जब कर्म कर्मरूप नहीं बनता- 
सिर्फ पुद्गलरूपहि होता है आर जब पुदृ्गल का भवान्तर को गंसन नहीं बत सकता तब कर्म का संसरण होता है यह 
कथयत फेसे ठीक माना जाय ? जब कमंवर्गणायोग्य पुदूगल का जीव के विभावधभावरूपनिमित्त से आत्मा के साथ संबंध 
होता है तब पुदृगल कर्मसंशा को प्राप्त होता हैं । इस कर्म के कारण से-उदयादिरूपसिमित्त से जो संसरण होता है 
बह आत्मा का हे आर आत्मा के साथ संहिलिष्ट होनेसे कर्थंचित्‌ फर्म का भी संसरण होता है । वूसरी बात यह है 
कि संसरण सबंथा अनंत नहीं हे; क्‍यों कि अयोगकेवली को अवस्था में आर सिद्धावस्था में जीव में हस संत्रण- 
क्रिया का अभाव पाया जाता है । कर्म कदापि जीव नहीं हो सकता; क्‍यों कि बह अचेतन होता हे आर आख़व 
और बंध की दृष्टि से जीव्र के विभावभावाधोन होता है । 


३) राग को रस कहा जाता है; क्यों कि उसका अनुभव किया जाता हे । तीत्र अनुभव, मंद अनुभव की दृष्टि से 
इस रसरूप राग के भेद हो जाते है। इस रागरस का परिणाम अच्छा नहीं हे-ब्रा है; क्यों कि उसके कारण अज्ञानी जीव 
की दुःखरूप परिणति हो जातो है । अथवा इस रागरस का अन्त कष्टसाध्य है। इस राग से भरे हुए-यूक्‍त अध्यवसानों 
का प्रवाह जीवरूप हे इस प्रकार का भी किसी अज्ञानी का अभिमत है , कितु यहु उसका अभिमत गलत है । राग यह अशद्ध 
आत्मा का कर्सोदयजन्य वेभिकभाव है और वह आत्मा का बेसाविकाव होने से सांत हे- विनश्वर है फिर तीक्ष, संद 
अनुभव की अपेक्षा से उसके भेद क्‍यों न होते हो । इसप्रकार के रागरस से भरा हुआ अध्यवसान भी आत्मा का 
वेभाधिकभाव होनेसे विनश्वर हें । अध्यवसानरूप भाव विनश्वर होनेसे और उसमें शुद्ध चेतन्य का अन्बय पाया न 
जानेसे और जीव अनाविनिधन ओर शुद्धचेतन्यस्वभावयुक्‍त होनेसे अध्यवलान का प्रवाह जीव नहीं है । यदि राग- 
भसावयुकत अध्यवसान शुद्ध जीव का होता तो अशुद्ध जीव से शुद्ध जीबकी भिन्नता की सिद्धि कदापषि नहीं होती , 
क्यों कि अशुद्ध जीव के समान शुद्ध जीव भी रागरूप से परिणत हुआ पाया जायगा। शुद्ध जीव की बीतरागता 
निधिकल्पपरमसमाधिमग्न जीव के द्वारा स्वसंवेवनप्रत्यक्षत्ान से जानी जाती है । शुद्ध जीव रागभावशून्य होता हे 
ऐसा आगमस का वचन हैँ । जपाकुसुमरूप उपाधि से जिसप्रकार स्फटिकमणि विभावभावरूप से परिणत होता है 
उसीप्रकार कर्मोदयजन्य रागादिभावरूप उपाधि से जीव भी विभावभावरूप से परिणत हो जाता है । जिसप्रकार 
जपाकुसुमरूफप उपाधि के हट जानेपर स्फटिकमणि स्वस्वरूप में स्थितिमान्‌ होता हे-रंजिताबस्थ नहीं होता उसी- 
प्रकार रागरूप ओपाधिकभाव के हटते हि जीव स्वस्वरूप में स्थितिमान हो जाता हैँ-रागमभावरंजितावस्थ नहीं 
होता । शुद्ध जीव रागरूप विभावभाव से युक्त नहीं होता, क्‍यों कि परमसमाधिमम्न सहापुरुष के स्थसंवेदनप्रत्यक्ष - 
शान फा राग्भावसहित जीव विषय नहीं होता, जैसे जपाकुसुमरूप उपाधिरहित सफटिकमणि इस अनुमान से “जो 
रागभावरूप होता हैँ वह जीव हे, क्यों कि रागभावरहित जीव नहीं पाया जाता' यह अनुमान बाधित हो जाता 
है । अल: आगम, युक्ति और अनुशभ्नव से रागरहिल शुद्ध जीव की सिद्धि हो जानेसे रागभावयुक्‍तत अध्यवसान का 
प्रथाह जीव नहीं है । 

४) नोकरमम नाम दरीरका है ! शरीर की नया शरीर, पुराना शरीर ऐसी अवस्थाएँ होती हैं। 'इसप्रकार का 
शरीर हि जीव है, क्‍यों कि शरीर से भिन्न वूसरा कोई जीव नहीं पाया जाता ' ऐसा भी किसी एक सिशथ्यादृष्टि 
का अभिमत है । यह उसका अभिमत यथार्थ नहीं हैँ । यद्यपि अनादिकाल से जीव का शरीर के साथ संत्रध हो 
जानेसे-एकीमाव सा हो जानेसे जीव कथंचित्‌ मूतिमान कहा गया है, तो भी वह सर्वथा मृतिमान्‌ नहीं हँ-परमार्थतः 
बह अमृत हि है। दूसरी बात यह है कि यदि शरीर हि जीव होता तो मृत्यु के बाद जीव के अभाव के साथ दरीर का भो 
अभाव हो जाना चाहिये, कितु मत्यु के बाद अर्थात्‌ जीव का अपगसन होनेसे अभाव होनेपर भी शरीर का अस्तित्व 
पाया जाता है । इससे शरीर और जीव का अन्योन्यभिन्नपदार्थत्व सिद्ध हो जाता है । शरीर पुदूगल का जीव- 
विभावभावलिमित्तक विकार-विभावपरिणास होनेसे और पुदूगल चेतन्यस्वभाव से रहित होनेसे शरोर चेतन्यस्वशाव 
से रहित है। जीव और शरीर के स्व्नाव अम्योन्य भिन्न होनेंसे शरीर जीव नहीं है । जीव के प्राकतन आयुकर्म का 
नाश होनेपर जब नया आयुकर्म उदय में आता है तब नामकर्म भी उदय में आता है और शरोर बनने रूग जाता है 
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और पर्याप्त अवस्था को प्राप्त हो जाता है। अतः शरीर सो एक ओदयिकसाथ है। ओऔदयिकशाथ होनेपर मो 
पुदृधल का आध्मा के साथ संबद्ध हुआ परिणाम है। आत्मा के साथ संबद्ध होनेपर भी पुदूशल का परिणाम होनेसे 
और आत्मा का परिणाम न होनेसे उससें चैतन्य का अन्दय पाया न जानेसे बहु आत्मरूप कदापि नहीं हो सकता । 
फ्रमसमाधि में भग्न महापुराथ स्वसंवेदनशान के हारा जब शुद्ध जोब का अनुभव करता है तथ उसे सहरौर जीव को 
अनुभूति नहीं होती । अतः आत्मा और शरीर एकरूप न होनेसे शरीर जीव नहीं है। ' शरोर जीब नहीं है; क्‍यों 
कि परससमाधि में शरीररहित जीव की हि अनुभूति है, जेसे किट्टकालिसारहित शुद्ध सुर्ण' हस अनुसान से “शरीर 
जीव है; क्‍यों कि शरीर से भिन्न जोब नहीं पाया जात। ' यह अनुमान बाधित हो जाता है। अतः आगमस, युक्त 
ओर अनुभव से शरोर जोब नहीं है यह्‌ अभिमत सिद्ध हो जाता है । 


५) कर्म का विपाक कर्स की विपच्यमान अवश्या है-उदयावत्यथा है। अवस्था और अबस्थाबान्‌ में वस्तुतः 
भेद न होनेसे फर्म से कं विषपाक का सेव ने होनेके कारण कमंविपाक परमार्थतः कर्म हि है। यह कर्म पुण्यकर्म और 
पापकर्मरेप से विभक्‍त होता हुआ जब उदय में आता है तब संसारो जीवमात्र के साथ सहिलष्ठ हुआ होनेसे 
संसारायस्थ सभी प्राणियों को पुण्पपापरूप से आक्रान्त करता हँ-व्यापता हे अर्थात्‌ उन प्राणियों को शुभाशुभपरि- 
णामों के रूप से परिणसाता हैं । संसारावस्थ सभी प्राणियों को अपने उदय के द्वारा शुभाशुभपरिणामों के रूप से 
परिणमाना हि उनको व्यापन। हे । यह व्यापक कर्स यद्यपि जोबव के विभावभावों के फारण संसारी जोव के साथ बद्ध 
हुआ होनेसे उसके साथ एकीमभाव को प्राप्त हुआजेसा हूँ तो भी वह पुद्गलोपादानक होनेसे आत्मस्वासिक न होनेसे 
जीव नहीं है, अपि तु पुदगल हि हे । मुद्धट मतिकोपादानक होनेसे मत्तिका का हि हैँ अथात्‌ मृत्तिकारुप हि हें, 
कुम्भफा ररूप नहों है; क्‍यों कि उसमें चेतन कुम्मकार का अन्वय नहीं पाया जाता । कर्मों सें भी वे पुद्गलोपादानक 
होनेसे जीव का अन्वय नहीं पाया जाता । अतः कमंवियाक या कर्म जोब नहीं कहा जा सकता। कभशुद्ध जीव का 
शुभरूप या अशुभरूप परिणमन अवह्य होता हूँ और वे दोनों प्रकार के परिणाम अशुद्ध आत्मा से परमार्थतः भिन्न 
भो नहीं हैं; क्‍यों कि अशुद्ध आत्मा या उसका औबधिक भावरूप अज्ञान उनका उपादानकारण होता हैं । ये शभाशुभ 
परिणाम यद्यपि आत्मस्वामिक है, तो भी वे शुद्धात्मस्थासिक नहीं हैं। यदि वे शुद्धात्मस्वामिक होते तो शुद्ध आत्मा 
शुभाशभपरिणतियों से छुटकारा नहीं पा सकती, क्यों कि वे परिणास जीव के स्वाभाविकन्नाव बन जाते । शुद्ध 
अबस्था में कर्मों का अभाव होता हैं और अभाव के कारण शुभाशुभपरिणामों का वे निमितकारण नहों बन सकते । 
जो भाव नेमित्तिक नहीं होते थे स्वाभाविक होते है। शुसाशुभपरिणाम शुद्ध जोब में नहीं पाये जाते; क्‍यों 
कि वे स्वाभाविक भाव न होकर नेसित्तिक या वेभाविकभाव है। वे नेसित्तिक या बेधाधिक भाव होनसे उनका 
अशुद्ध आत्मा के साथ परिणासपरिणासिभावरूप संबंध होनेपर भी उनका शुद्ध आत्मा के साथ किसो भी प्रकार का 
सबंध नहीं हो सकता । अतः कमंविपाक जीव नहीं हैं । यदि क्ंविषाक जीव होता तो परमसमाधिकाल में महा- 
पुरुषों के द्वारा जब आत्मा का अनुभव किया जाता हे तब उन्हें शुभाशुभभावसहित आत्मा का अनूभष् हो जाना 
चाहिये; कितु उस काल में उक्तभावसहित आत्मा का अनभ्वव नहीं है। जब परमसमाधि में स्वसवेदनप्रत्यक्षश्षान के 
हारा शुभाशुभभावरहित आत्मा का ज्ञान होता है तब कर्मंश्रियाक को जीव नहीं कहा जा सकता। ' कर्मंविपाक 
जीव नहीं हे; क्‍यों कि परससमाधिकाल में शुभाशुभपरिणासविशिष्ट जीव का अनुभव नहीं होता ' इस अनमान से 
“ कमंविपाक जीव है; क्‍यों कि शुभाशुभपरिणामों से आत्मा भिन्न नहीं पायी जाती ” यहू अनुमान बाधित हो जाता 
है । आगस भी इसी अभिप्राय का समर्थन करत है। अतः आगमस, यक्ति और अनुभव से कर्मंविपाक जीब नहीं है 
यह अभिष्नाय सिद्ध हो जाता है । 

६) फल के मधुर या कटु रस का रसनेंद्रिय के साथ संपर्क हो जानेपर जो परिणति होती है बहू अशद्ध 
आत्मा की हि होती है ओर उसीका नाम अनुन्नव है । यह जो फलरसनिम्चिलक अनुभव होता है बट आत्सपरिणति 
का हि संबेदन है | ऐसा होते हुए भी उस अनुभूति को व्यवहार में फल की अनभूति कहा जाता है। बस्तुत: अनुभव 
स्थयं परिणतिस्थरूप हि होता है और इसीका नाम संवेवन है | यहि पदार्थस्वरूप को एकप्रकार से जानना हैँ । उदया- 


१६२ श्रीक्षसमाथविगंबरजैनपग्रंथ प्रकाशवसंस्थाया। 


बस्थाएन्न फर्म के निभिस से जीव फो जो विभावरूपपरिणति होती है उसीका संवेवन हि फर्मानुभव है । कमनभव 
का अर्थ है कम के उदित होनेपर कर्मजात्यनुकूल आत्मा का परिणमन । परिणलि उ्पादातानुरूप और नि्ित्तानुकूछ 
होती है और इसीलिए बह कर्यंचित्‌ उपादान के सदृश और कर्थंथित्‌ विसदृश होती है । घह उचषादान के सदृश 
होनेका कारण है परिणति में होनेंवाला उपादान का स्वस्वरूप के साथ अस्थय ओर उपावान से विसदृश होने का 
फारण है कर्मंदिय के निमित्त से होनेबाला उपादान से उसका कथचित्‌ बेलक्षण्य । कटक सुबवर्ण का परिणास होनेसे 
कटक में होनेबाली सदृशता क/ कारण हे उसमें रोनेवाला सुबर्ध का अन्बय और घिसदुशसा का कारण हूँ कटक का 
विद्षिष्ट आकार । यह कटक को उपादान से जो विसदुशता हैं वह सुवर्णकारनिमित्तक है। इस कर्मानुभव के तोबा- 
नुभव और संदानुभव के रूप से भेद हो जाते हैं। यह अनुभव सुखदुःखरूप होता है । साताबेबसीय का उदय तो हो तो 
सुखानुभवन मे तीव्रता होती है और उसका उदय मंद हो तो सुखानुभव में मंदता होती हूँ ( इसोप्रकार असाताबेदनीय 
का उदय तौद् हो तो दुःखानुभवन में तोता होतो है और उसका उदय मंद हो तो दुःखान भवन में मंदता होती हैं । 
जत: कमानुभव औदयिकभ्ताव है यह अभिप्राय सिद्ध हो जाता हैं । कमानृभव नेमित्तिक होनेसे बह शुद्ध जोवरूप है 
हि नहीं; क्‍यों कि सुसदुःखरूप विभावभाषों से रहित अत एवं कर्मानुभव से भिन्नपदार्थभूत शुद्धश्तानघनंकस्थभाव 
शुद्ध जीव भेवज्ञानियों के द्वारा परमसमाधिकाल में स्वसंवेदनज्ञान के द्वारा जाना जाता हैं । आगम का यहि अभि- 
प्राय हे । 'कर्सानुभव शुद्ध जोब नहीं है; क्‍यों कि सेदज्ञानियों को परमसमाधि में सुलहुःखय्यतिरिक्त शुद्ध आत्मा 
का अनुभव होता है ' इस अनुमान से ' कर्मानुभव जीव हैँ; क्यो कि सुखदुःखव्यतिरिक्त अन्यपदार्थभूत जीवबद्रव्य 
पाया नहीं जाता” यह अनुमान बाधित हो जाता है । अतः आगम, युक्ति और अनुभव से कर्मानुभव जीथ नहीं है 
यह अभिष्राय सिद्ध हो जाता है । 

७) श्रीखण्ड दहि और दाकक्‍्कर इन दोनोंरूप हु । न वह केवल दशघिरूप हैँ और न केवल शक रारूप भी । दोनों 
पदार्थ अपने अपने स्वन्नाव को लिए हुए होते है । न दधि अपने स्वन्नाव फो छोडता हे और न शकरा अपने स्वभाव 
को । यवि दोनों में से किसी एफने अपने स्थभाव को छोड़कर अन्य पदार्थ के स्वभाव को स्वीकार किया तो श्रोलंड 
उभयात्मक नहीं रहेगा-वहू या तो दधिस्वरूप होगा या शक रास्वरूप होगा । ऐसी अवस्था में श्रीखंड श्रीखंडरूप 
नहों रहेगा | जिसप्रकार दधि और शकंशा अपने अपने स्वभाव को छोडनेवाले न होनेसे श्रीखंड उमयात्मक-दधि- 
धाकरात्मक होता हे उसीप्रकार जीव भी आत्मकर्मोभयरूप होता हैं । इस अवस्था में आत्मा और कर्म ये दोनों 
पदार्थ अपने अपने स्वभाव को लिए हुए होते है । न आत्मा अपने स्वभाव को छोडती है और न कर्म अपने स्वभाव 
फो ! यदि दोनों में से किसी एकने अपने स्वभाव को छोड़कर अन्य पदार्थ के स्वभाव को स्वीकार किया तो जीव 
आत्मकर्मो भयात्मक नहीं रहेगा-वह या तो शात्मरूप होगा या कर्मझूप होगा । ऐसी अवस्था में जीव जीवरूप नहीं 
रहेभषा-बह या तो केवल चेतनात्मरूप होगा या अचेतनकर्मरूप होगा। ' अपने अपने स्वभाव को न छोडनेवाले आत्मा 
और करत अनादिकाल से अन्‍्योन्यबद्ध होनेसे आत्मकर्मोम्यरूप जीव होता है; क्‍यों कि कर्म से पूर्णरूप से भिन्न 
अन्यपदार्थ भूत जीब नहीं पाया जाता ' ऐसा जो कोई कहते है वहु ठीक नहीं है, क्यों कि जोध आत्मकमॉभियरूप 
होता हि गहीं । जीव आत्मकर्मोभ्यरूप होता हें ऐंसा जीवस्वरूपविषयक अपना अभिप्राय व्यक्त करनेवालेने आत्मा 
को रवतंत्र द्रव्यरूप से स्वीकार किया हे । आत्मा जीवद्रब्य से भिन्न द्रव्य नहीं है । उन्तयात्मक अवस्था का अवयब- 
भूत आत्मा भी आत्मकर्मोभ्यात्मक साना तो अनवस्थानामक दोष उपस्थित हो जाता है । अत: उसका जीवस्वरूप- 
विधयक अभिमत हि दूषित है-निरयद्य नहीं हैं । अतः आत्मा का स्वरूप उक्त स्वरूप से भिन्न होना हि चाहिये 
और बह है शुद्ध चंतत्य । कर्मों से भिन्न अन्यपदार्थ मूत शुद्धज्ञानधनकस्व्ाववाला जीव परमसमाधिमरन भेदज्ञानियों 
के हारा स्थसंवेदनरूप प्रत्यक्ष ज्ञान के हारा अनुभव कर जाना जाता है-अन्यस्वरूपवाला जीव उनकी अनभति का 
विषय नहीं बतता । आगम का भी यही अभिश्राय है । “जीव आत्मकर्मोभयात्मक नहीं हूँ; क्यों कि भेवज्ञानियों 
के द्वारा कर्मों से पूर्णप से भिन्न शुद्धन्ानघनकस्वभाववाला होनेसे अन्यपदार्थभूत जोब स्वसंवेदनरूप प्रत्यक्षज्ञान से 
जाना जाता है इस अनुमान से 'जीव आत्मकर्सोभयात्मक होता है; क्‍यों कि कर्मों से पूर्णतः भिन्नरूप अन्यपदार्थरूप से 


समपसार: । ३६३३ 


"पाया नहीं जाता ' यह अनुमान बाधित हो जाता है । अतः आगस, युकति और अनुभव से आत्मकर्मोभगकप जीव 
नहीं है यह अभिप्राय सिद्ध हो जाता हें । 

८) प्रत्येक संसारी आत्मा आठ कर्मों की सयुक्त अवस्था से संयुक्त है । आठ कर्मों की आत्माश्रित अन्योन्य- 
संयुक्त अबस्था कर्मोदय के निमित्त से होतो हैं । आठों कर्म पुदूगलोपादनक होनेसे पुद्गलरूप हि है। पुदगल अचेतन 
होता हैँ और जोब चेतन होता है । आठ कर्मों की सयुक्त अवस्था होनेपर भो बह अवस्था पुद्गलकर्मों की होनेसे 
अचेतन हि होगो । यह कमंसयोग जीव की विशभ्ाायपरिणतिरूफ अर्थक्तिया करनेम॑ं समर्थ होता है। यह आठ कर्मों का 
संयोग जीव हैँ ऐसा कोई कहते है; कितु यहु उनका अभिमत ठीक नहीं है; क्‍यों कि आठ अचेतनकर्मों का सयोग 
जीव हो हि नहीं सकता । आठ लकडियों के संयोग से पछग होता हैँ और वह॒अचेतन होता हैं । कितु उसपर 
सोनेवाल! पुरुष पलंग से शिक्न चेतन जीव होता है । उसोप्रकार अचेतन आठ कर्मों का सयोग चेतनद्र॒व्य से शिक्त 
होता है भर्थात्‌ चेतनद्वव्य आठ कर्मों के संयोग से सिन्न होता हैं । निविकल्पससाधि में निमग्न भेदज्ञानी पुरुष के 
हारा जिस आत्मा का अनुभव-ज्ञान होता है वह आत्मा शुद्धक्षानघ्तंकस्वशाब और आठ कर्मों के सपोग के सपर्क से 
रहित होती हैं । अतः जीव आठ कर्मों के सपोगरूप नहीं होता। दूसरी बात यह है कि “आठ फर्मों का सयोग जीब नहों 
हैं; क्‍यों कि परमसमाधिरत पुरुषों के द्वारा स्वसवेवनप्रत्यक्षज्ञान से जब जाना जाता है तब वह अध्टक मं संघोगरूप 
से नहीं जाना जाता, जेंसे अष्दकाष्ठसयोगरूप पलंग से भिन्न उसके ऊपर सोनेवाला पुरुष ” इस अनुमान से अष्ट- 
कमंसंयोग हि जीव हूँ; क्‍यों कि उससे भिन्न अन्यपदार्थ भूत जीव नहीं पाया जाता, जेसे अष्टकाष्ठसयोगरूप पछग ! 
यह अनुमान बाधित हो जाता है । अतः आगम, युक्ति और अनुभव से अष्टकर्मसयोगरूप जीव की सिद्धि नहीं होतो । 


इह खल पुद्गलभिन्नात्मोपर्लाब्धि प्रति विप्रतिपन्चः सामना एवं एवं अनुशास्य:- 

त. प्र. इहात्र खल पुद्गलभिन्नात्मोपलूब्धि प्रति द्रव्यभावकर्मनोकर्म भिन्नात्मोपलब्धिविषये 
विपरीताधिप्रायवान्साम्ना मृदुनोपायेनेबेब्सधस्तनप्रकारेणानुशास्य: संशयोच्छित्तिमभिनोय प्रबो- 
घयितव्य: । 

यहा द्रव्यकर्म, मावकर्म और नोकम इनसे भिन्न आत्मा के स्वरूप के ज्ञान के विषय में विपरीत अभिप्राय 
रखनबाले को कोमल शब्दों मे हि निम्नप्रकार समझाना चाहिये- 

विरम किमपरेणाकार्यकोलाहलेन 

स्वयमपि निभुत: सन्पह्यय षण्साससेकम्‌ । 
हृदयसरसि पुंस: पुद्गलादुभिन्नधाम्नो 

ननु किमतृपलब्धिर्भाति किड्चोपलब्धि: ६ 

अन्यय- विरम, अपरेण अकार्यकोलाहलेन किम्‌ ? स्वयं अपि निभत: सन्‌ एक षण्मास हृदय- 
सरसि पुद्गलात भिन्नधाम्नः पुंसः ननु कि अनुपलब्धि: भाति कि च उपलब्धि: भाति पश्य । 

अर्थे- हे शष्य आत्मा ! सप्तप्रकृतिक सोहनीय कर्म के उदय से आत्मा में उत्पन्न होनेवाली सिध्यात्थरूप-- 
अज्ञानरूप परिणति से अभिव्यक्त होनेबाली आत्मस्वरूपविधयक सिथ्या कल्पनाओ का परित्याग कर यथार्थ 
आत्मस्वरूप में रत हो जा। जिससे यथार्थ आत्मस्वरूप का ज्ञान नहीं होता ऐसी निष्फल वाचालता से कौनसा 
प्रयोजन सिद्ध हो सफता है ” जिसने बाह्माभ्यंतर परिग्रहों को त्यागकर मन, वचन ओर काय इनके द्वारा ससार के 
कारणों से अपनी आत्मा का गोपन ( रक्षण) किया है ऐसा तू छह महिनों के एक कालखण्ड में अधिरिछचन्नरुपसे 


हृदयकूप सरोवर में पुदूगल के स्वरूप से जिसका स्वरूप भिन्न है ऐसी आत्मा की क्‍या अनुपलब्धि होती हैं- उपलब्धि 
(प्राप्ति, अनुभूति) क्‍या निश्चिततरूप से महीं होती था होती है यह देख ! [आत्मा को उपलब्धि अथश्य होती है ।] 


१६४ शीऋषभसनायथदविगंबरलेैनग्रंधप्रकाइमसंस्थाया: 


त. प्र.- है भव्यात्मन्‌ ! त्वथ॑_ विरम कर्ममहावडवानलोटेल्लितसझुकल्पविकल्पोल्लोलमालाकुल-- 
स्वाधाविकशान्तरसजलग्रवलवेलाललिमन:सलिलनिधि प्रज्ञाम्य शान्तरसपिपासुः स्वात्मनि रतो भव 
“ व्याइड्े रम:” इति सम्‌ । अपरेणाउन्येन परसात्मस्वरूपाख्यानविकलेत वा। न विद्यते परः 
परमात्मा कार्यरूपो यस्मिस्तेत । कार्यपरमात्मप्रतिपादनबिकलेनेत्यर्थ:। अकार्यकोलाहुलेन निष्फलया- 
खालत्वेन । कार्य फलम्‌ । न बिद्यते कार्य यस्य सः । अकार्यो निष्फल दत्यर्थ: | अकार्यद्चासों कोलाहुल- 
इल अकार्यकोलाहलः । तेन । कोलाहल: कलकल: । वाचालतेत्यर्थं: । यद्वा न विद्यते कः परमात्माथ्ये: 
प्रधानः यस्मिन्सो5कार्य: । 'स्वाभिवेश्ये5यं:' इति स्वाम्यथेंप्तेयं:। को ब्रह्मानिलसूर्याग्नियमात्मद्योतबहिष' 
इति विश्वलोचने । यदह्वा कुत्सितो5प्रशस्त: कः आत्मा अकः । अको5यं: प्रधानो पस्मिन्सो5कार्य:। स चासो 
कोलाहलश्ख । अयथार्थात्मस्वरूपप्रतिपादनात्मक: कोलाहुल: । यहा कार्यशब्वेन कार्यपरमात्मनो प्रहणम। 
कार्यपरमात्मययार्थस्वरूपप्रतिपादनवेकल्यावकार्यो<विधेय: । स चासों कोलाहरूइचाकार्यकोलाहलस्तेन । 
तेन किस? किप्रयोजनोउसो कोलाहुल: ? तादुशः फोलाहरो विफल इत्यथें:। अनल्पपरदार्शनिकशिल्पि” 
कल्पितजीवलक्षणानां लक्षणाभासत्व, तेषां विव्ववसाक्षित्वाभावात्तत्कल्पितानां 'नेसगिकरागढ्े षकल्माि- 
तमध्यवसानमेय जोव:” इत्यादिजीवलक्षणानां नानाविधदोषदुष्टत्वात्‌ । अतस्तानि नावधेयानि मुमुक्षणाम्‌ 
॥ स्वयमपि स्वयमेव निभृतः सन्बाहचयाभ्यन्तरपरिग्रहान्परित्यज्य कृतमनोवाक्कायगुप्तिर्भत्वेकं षण्मासं 
बण्मासकालावध्यविच्छेदेन । 'कालाध्वनोरबिच्छेदे! हति कालाविच्छेद इप्‌ । हृदयसरसि हृदयसरोबरे 
यथा निर्मेलसलिलाकले समीरणासमीरितत्वात्कल्लोलमालाबिकले सलिलोपरितनतलपुष्ठ द्रष्टा प्रतिबि- 
स्थित स्वमुखारविन्दं सुष्दु पश्यति, तथा55कुलताबिकले विलीनसछकल्पविकल्पजाले हृदये स्वशुद्धात्म- 
दिदस्तु: पुरुष: सम्यग्जञानालोकेन विलोकत आत्मानसिति भावों रूपकस्य । निर्दान्तदु्दमेन्द्रियग्रामेण 
निर्मलीकृतस्वान्तेन भविष्णुना मुक्तिकमलां कामयमानेन विलीनसडकल्पविकल्पजाले हुदये स्वशुद्धात्मा 
द्रष्टव्य: । तावृशे तत्र शुद्धात्मानुभृतिभेबति, नान्यत्रेति भाव: । पुद्गलादु्भिन्नधास्नो द्रव्यकर्मरूपपुद्गल- 
तन्निमित्तकविभावभावभिश्नस्वरूपस्य । पुद्यलाद्द्रव्यकर्मात्मकपुद्गलद्गव्यात्पुद्गलद्रध्यवदात्मस्थभाबप्र- 
ज्छादकत्वात्पुद्गलकमंतुल्यात्पुदृगलकर्मनिमित्तकादिभावभावाच्च भिन्न विलक्षणं धाम स्वभावस्तेजो 
वा यस्य सः । तस्य । पुंसः आत्मन: । पाति रक्षति परभावेध्य आत्मानसिति पुमान्‌ । आत्मेत्यथ: । 
* पातेडडम्सुन्‌ * इत्युणादि । सुते: सप्रत्यये पुमानिति भाष्यकार:। नूनं निइ्चयेन । किसनुपलब्धिरप्रा- 
प्तिर्भाति ज्ञानविषयतां प्राप्नोति किड्चो पलब्धि: प्राप्तिभातीति पद्यावलोकय । हृदयसरसि स्वशद्धा- 
त्मानं ज्ञानघनंकस्वभावं षण्मासकाल यावदेकाग्रेण मनसापववलोकयतो भव्यस्य पुरुषस्यथ स्वात्मोपलब्धि- 


रवदय भवतीति भाव: ॥। 
“४ कथं चिदन्वयप्रतिभासे अपि अध्यवसानादय: पुद्गलस्वभावा:  इति चेत्‌,- 


त. प्र.-रागद्वेषादिरुयेष्वशुद्धात्मपरिणाम भूतेष्यध्यवसानादियु खिदन्वयप्रतिभासेदपि ्रेतन्यस्थभा- 
बान्वयपरिजशाने सत्यपि तेध्ध्यवसानादयः कथ्थ केन प्रकारेण पुद्गलस्थभावा: पुद्गलद्वव्यान्ययाभावे5पि 
पुद्शलब्रव्याचेतनस्थ भावान्विता:, अध्यवसानादीनां पुद्गलद्रब्योपादानकत्वाभावात्तेष पुद्गलद्रव्यस्य स्वरू- 
पेणान्बयासम्भवादात्सपुदूगलयोश्य युगपलदुपादानकारणत्वासम्भवात्‌ । 'पुदगलस्वभावा: ' हति सामासि- 
कपदस्य किप्रकारो विग्रहः इति चेत्‌, बम: पुदूगलस्य स्वे स्वजातीया: भावाः परिणासा ' इत्येबंजिध इति ।' 


सनयतलारः । ३६५ 


“अज्ुद्ध आत्मा के परिणामभूत-उपादेयभूत रागद्रेधाविरूप अध्यक्सान आविकों में चेतन्थ के 
अन्यय के सद्भाव का परिज्ञान होनेपर भी वे अध्यवसानादिक भाव पुद्गल के स्वजातीय परिणास कंसे 
हो सकते हे; क्योंकि उनसे पुदूगल के अखेतनस्वभाव का अन्वय नहीं पाया जाता और चेतन आत्मद्र- 
व्य और अचेतनपुद्शलव्र व्य एकसाथ उन अध्यवसानाविभावों के उपादानकारण नहीं हो सकते? ' 
ऐसी शंका उपस्थित की जानेपर भगवान्‌ कुंदकुंदस्वासोी उसका समाधान करते हे- 


अट्ठवबिह पि य कम्म॑ सब्ब॑ पुग्गलमय जिणा बिति। 
जस्स फल ते वुच्चइ इक्ख ति विपच्चमाणस्स ॥ ४8५॥ 
अष्टविधमपि कर्म सर्व पुदूगलमयं जिना ब्रुवन्ति 
यस्य फल तदुच्यते दुःखमिति विपच्यमानस्य ॥ ४५ ॥ 


अन्वयार्थ- (विपच्यमानस्य यस्य) विशेषरूप से पक्‍व होनेवाले अर्थात्‌ उदय में आये हुए ऐसे 
जिस कम का (फल) फल (तत्‌) वह अर्थात्‌ लोकप्रसिद्ध (दुःख इति) दुःख हे ऐसा (उच्यते ) 
कहा जाता हें ऐसा (अष्टविधं) आठो प्रकार का (सर्य अपि कर्म) सारा का सारा कर्म (पुदगलमय ) 
उपादानभूत पुदूगल का और आत्मा का पुद्गलनिमित्तक परिणाम हेँ ऐसा (जिनाः) बीतरागसबश्ञ 
(अ्रवन्ति) कहते हे । 

आ. ख्या- अध्यवसानादिभावनिवंतेक॑ अष्टविधं अपि च कर्म समसस्‍्तं एवं पुद्गल- 
मयं  इति किल सकलज्ञज्ञप्ति: तस्य तु यत्‌ विपाककाष्ठां अधिरूढस्यथ फलत्वेन अभिलप्यते 
तत्‌ अनाकुलत्वलक्ष णसोख्याख्यात्मस्वभावविलक्षणत्वात्‌ किल दुःखं । तदन्तःपातिन: एवं 
किल आकुलत्वलक्षणाः अध्यवसानादिभावा: । ततः न ते चिदन्वयविधभ्वसे अधि आत्मस्व- 
भावा:, किन्तु पुद्गलस्वभावाः । 

ते. प्र.-अध्यवसानादिभावनिवंतंक रागद्रेषकल्साधिताध्यवसानादिख्पाशुद्धजीवोपादानकवि भाव - 
भावोत्पत्तिनिमित्तकतृभूतमष्टविधमष्टप्रकारमपि च कम समस्त सकलमेब द्रव्यभावात्मक पुदूगलमय पुद्ग- 
लनिमित्तकाशुद्धात्मविभावपरि णा मरूप॑ पुदगलोपादानकपरिणामरूपं चेति किल सकलरूज्ञज्ञप्तिनिखिलदोष- 
विकलभगवत्सवंज्ञवचनम्‌ । पुद्गलमयं पुद्गछोपादानकपरिणामरूपम्‌_। “ मयड्वा5सक्ष्याच्छा दने ” 
इति बिकारे भयट । पुद्गलमयमित्यस्य पुदगलकर्मणो निमित्तभूतादात्मन्यागतमित्यर्थ: ॥ 'मयट (श. ३- 
३।६४ ) इत्यागतेडर्थ हेतो: पुदुगलशब्दान्मयट्‌। कर्थ पुदूगलोपादानकस्याप्यष्टविधस्थ कर्मणो5ध्यवसा- 
नाथशुद्धजीवभावनिर्व॑ तेकत्वसध्यवसानादि भावेषु चिदन्वयदर्शनात्पुदृगलपरिणामान्वयावर्शना च्चेति नाशक- 
कनीय॑, तेषां कर्मणासध्यवसानादिरूपाशुद्धजीवोपादानकपरिणासनिष्पत्तो निमित्तमात्रत्वादनुपादानत्वाच्य 
निमिसमन्तरेण परिणासाधिमुखस्थापि परिणमनासम्भवात्‌ । तस्याष्टप्रकारस्य कर्मणस्तु यत्किचन वि- 
पाककाष्ठासधिरूटस्थ प्रकर्षप्राप्तोदयावस्थस्थ फलत्वेन परिणामत्वेनासिलप्पते परिभाष्यते तदनाकुलत्व- 
लक्षणसौख्याख्यात्मस्वभावविलक्षणत्वावाकुलतावेकल्यंकलक्षणसौस्यसउज्ञकात्मस्वभाव्िन्नत्वात्किल ब- 
स्तुतो दुःख । तदन्त:पातिनस्तद्दुःखान्तर्भाविन: एव किल परमार्थत आकुलतास्वभावा अध्यवसानादिभावा: 
ततस्तस्मात्कारणान्न तेव्ध्यवसानादयों भावाश्चिवन्वयथिश्रमे5पि तेषु भावेषु चितोधन्वयोःत्तोति भ्रान्ताव- 


३६६ ओशीऋणषसनाथविगंबरज॑नपग्रंथप्रकाशनसंस्यायाः 


प्यात्मस्वभावा:, किन्तु पुद्गलस्वभावा: पुद्गलस्वभावतुल्यस्वभावा:। अध्यवसानादियु खिदन्वयस्य दृषय- 
मानत्वेषपि तेष्वध्यवसानाविभावेधु चिदन्वयो5स्तोति प्रतिपादनस्य विश्वमात्मकत्यं कथमिति खेत, तेषु 
शुद्धस्य चितो5न्बयाभावे5पि तदन्वयो5स्तोति सामान्यतः कथनादुक्ताभिप्रायप्रतिपादनस्य विश्वमात्मकत्व- 
मिति ब्रमः । तेष्वध्यवसानादिभावेष्‌ चिदन्बयप्रतिभासेईव न तेषामात्मस्वभावत्वं, तेषु खिदाभासान्वया- 
त्तेषां चिदाभासस्वन्ावत्वस्य न्याय्यत्वेषपि कर्थ पुद्गलस्वभावत्वमिति चेत्‌, शुद्धात्मस्वभावप्रच्छादकत्वेन 
पुद्गलोपादानकद्रव्यकमंस्वभावस्वात्तेषाम्‌ । पुद्गलस्य द्रव्यकर्मण: स्वभावश्चित्स्वभावप्रच्छादनात्मक 
इव स्वभावो येषां ते पुद्गलस्वभावाः । “ ईबुपमानपूर्वस्य झर्ख गतार्थत्वात्‌ ' इति दुभतस्वभावपदस्य 
खम्‌ । अध्यवसानादीनां पुद्गलकंवच्छुद्धात्मस्वभावावारकत्वात्पुदूगलस्व॒भावत्वं, न पुद्गलद्रव्योपादा- 
नकत्वादित्यवसेयम्‌ 


टीकार्थं-अध्यवसानादिरूप परिणामों की उत्पत्ति में निर्मत्तकारण पडनेवाला जो आठो प्रकार का ज्ञानाव- 
रणादिरूप भावत्रव्यरूप कर्म हें वह सभो कर्मवर्गणायोग्य पुद्गलद्रव्य का और पुद्गलकर्मनिमित्तक अशुद्ध आत्मा का 
परिणास हँ-उपादेय है ओर आत्मा का नंभित्तिक परिणास हे ऐसा सर्वक्ष भगवान्‌ का उपवेश है । उदय की परस 
प्रकृष्टावस्था को प्राप्त हुए उस कर्म के फलरूप से जो बताया जाता है वह अनाकुल्‍त्व (स्वस्वभाव से च्यूत न होना ) 
लक्षण है जिसका ऐसे सुखसशक स्वभाव से भिन्नरूप या विपरीत होनेसे फ्रयायंत: दुःख हैँ । आकुलतास्वरूप अध्यव- 
सानादिभाव वस्तुतः उस दु.ख॒ में हि अन्तभृत होनेवाले हे । वे अध्यवसानावि भाव दु.ख में अन्तम्तृंत होनेवाले होनेसे 
उनमें चेतन्य का अन्यय पाया जाता हैं इसप्रकार का विश्वम होनेपर भी वे जात्मा के स्वभावभूतभाव नहीं है; 
कितु उनका स्वभाव पुद्शलकर्म के स्वभाव के सदृश है । 


विवेचन- द्रव्यकर्म के विषय में “ धुद्गलमय ” इस शब्द का अर्थ है पुदगलोपादानक पुद्गल का परिणाभ । 
' सयडवा5्भक्याच्छादने ” इस सूत्र के अनुसार यह मयट्प्रत्यय बविकारार्थ में लगायी गयी है । भावकर्म के विथय में 
'सयट  ( श. ३।३।६४ ) इस सूत्र के अनुसार आगता्॑ में मयट्‌ प्रत्यय लगायो गयी है। इस प्रत्यय की दृष्टि 
से ' पुद्गलमय ' इस शब्द का अर्थ है पुरगलकर्मरूप निमित्त से आत्मा में आगत अर्थात्‌ प्रादुर्भृत हुआ परिणाम । 
अध्यवसानादि भावों की उत्पत्ति में द्रव्यकर्म और भावकर्म अपनी उदयरूपपरिणति के द्वारा निभित्तकारण पड़ले 
हैं । अध्यक्सानादि भावों की पुवंवर्तों पर्याय नि्मरत्तकारण पडतो है और अज्ञानो आत्मा या आत्मा का अज्ञान 
उपादानकारण पड़ता है। अतः आर्ठों प्रकार का द्रव्यक्म ओर भावकर्म अध्यवसानादिरूप विभावभावों की उर्त्पात्त 
में निित्तकारण पड़ते हैं । इन दोनों में से व्रब्यकर्म पुदूगल के परिणामरूप हूँ और भावकर्म पौद्गलिकद्रव्यकर्मोंद- 
यरूप नि्ित्त से अजुद्ध आत्मा मे उत्पन्न होनेवाले आत्मा के परिणामरूप हें। कहने का भाव यह है कि आठ 
प्रकार का जो कर्म है वह चाहे द्रव्यकमंरूप हो या भावकमंरूप वह उपादानभूत और निर्मित्तभृत पुद्गलद्वव्यकृत 
पुदृगछजातीय और अशुद्धात्मजातोय विकार हें । द्रव्यकर्म पुदूयल का विकार होनेसें कोई विरीध नहीं आता; कितु 
सावकरस को पुदूगल का विकार क्यो कहा जाता हूँ इसप्रकार को आञ्ंका उपस्थित हो जाती है । करमंयोग्य पुद्ग- 
लबगंणाओं की जब वे आत्मा के साथ सहिल्ष्द होती हैँ तब कमंसज्ञा होतो हैं। आत्मा के साथ संहिलष्ट होनेमात्र 
से उनका पुदुगलत्व नष्ट नहीं हो जाता । यह पौद्गलिककर्स रागादिकूप विभावभावों का नि्ित्तकारण पडता है और 
रागादिभाव उसके कार्य है - नेमित्तिक है १ यद्यपि इन राग्रादि भावों में चंतन्‍्य के अन्यथयथ का आभास पाया जाता 
है तो भी रागादिभाव अशुद्ध आत्मा की या उसके अज्ञान की परनिमित्तजन्य विकृत अवस्था हैँ । आत्मा में जो यह 
विकृृति पायी जाती है उसीको रागादिभाव कहते हे | विकृति कर्मोदयजन्य होनेसे वह पुदूगलकर्ं का नेमित्तिफ 
कार्य है और बह पौद्गलिककर्म का नेसित्तिक का होनेंसे पुदूगलमय कही जाती है । अध्यवसान रागद्रेषभावों से 
युक्त होनेसे कल्माथित अर्थात्‌ मलिन है-शुद्ध नहीं है । अन्यन्ाज सी इसप्रकार के हें । इसप्रकार के इन अध्यवसाना- 
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दिश्नावों को उत्पत्ति आठ प्रकार के कर्मरूप निमित्त से होती हैँ | यहू अष्टविध कर्स पुदूगलमय है अर्थात्‌ पुदूगछ का 
परिणासरूप और पुद्गलनिरभित्तक अशुद्धात्मपरिणामरूप है। इसप्रकार का यह सर्वे का कयन है । 
अनाकुलत्वेकलक्षणं सुखम अनाकलत्वेकलक्षणं सुखम” इस व्याख्या के अनुसार अनाकुलत्व-आकुलता का अभाव-स्वस्थभाव से च्यूत 
न होना-सुख का एक-अद्वितोध लक्षण है। यह हि शुद्ध आत्मा का स्वपावभूत सुख है । जब कर्म उदय की प्रक्ृष्ट 
अबस्था को प्राप्त होता है तब उसके जिस फल का आत्मा को अनुभव करना पडता है वह दुःखरूप हि होता है, 
क्यों कि अनाकुलत्व जिसका लक्षण होता है ऐसे आत्मा के स्वन्ावभत सुख से बहु बिलक्षण होता है । पुष्यकर्म का 
फलभूत सांसारिक सुख भो दुःखरूप हि होता है; क्यों कि उस सुख में तरतमता पायी जानेसे उसमें आकु- 
रूता का सदभाव अबध्य होता है । जिनका स्वरूप आक्रुलतामय होता है ऐसे अध्यवसानादिभावों का उस दुःख सें 
हि अन्तर्भाव हो जाता है । कहने का भाव यह हें कि- रागद्रेघादि से आकुलता उत्पन्न होती है यह बताने की आव- 
इयकता नहीं हैं । अध्यवसान रागह्वंघादिभावों से कल्माषित होता हैँ यह परवादि का अभिप्राय है । अध्यवसतान राग- 
इषकल्माषित होनेंसे आकुलतामय है और आकुलतामय होनेसे बह दु खरूप है । जो दुःशबरूप होता हैँ वह जीव 
का स्थसावभूतभाव कंसे हो सकता है ”? जीव का स्वभावभतमाव न होनेसे अध्यकसान जीव नहीं हो सकता, क्यों 
कि अनाकुलत्वस्वरूपवाला सुख हि जीव का स्वभावभूतभाव हें । अतः इन भावों में चेतन्य के अस्तित्व को भांति 
होनेपर भी वे आत्मा के स्वप्ाव नहों हे । आत्सगुणप्रर्छादकत्व की दृष्टि से पुदूगल के स्वभाव में और विशभावों में 
समासता हैँ । पुदूगल का स्वभाव और अध्यवसायादिभावों का स्वरूप समानरूप से आत्मस्वनाव के प्रच्छावक होनेसे 
थे भाव पुद्गलमय कहे जाते हे । सारादा, ये अध्यवसानादिभाव दुःखरूप होनेसे आत्मा के स्वभावभ्तभाव नहीं हैं । 


/ यदि अध्यवसानादय: पुद्गलस्वभावा:, कं जीवत्वेत सूचिता:  इति चेत्‌- 
“ पुद्गलद्रब्धोपादानक कर्म अखेतन होनेसे जोव के स्वन्ाव का प्रच्छादक होनेके कारण जोब के प्रतिपक्षो 
होनेसे जिसप्रकार जीवद्रव्य नहीं कहा जाता उसीपघ्रकार कफर्मोदयनिमित्तक अध्यवसानादि भाव 
जोय के स्वभाव के प्रच्छादक होनेके कारण जोब के प्रतिपक्षो होनेसे जीयद्रव्य नहीं कहे जा सकते । 
ऐसा होते हुए भी वे आगम में जीवरूप से बताये गये हे यह कंसे ?' इस आक्षेप का समाधान कर- 
नेके लिए अधस्तन गाथासूत्र कहते हे-- 

ववहारस्स दरीसणम्र॒वएसा बण्णिदों जिणवरेहिं | 

जीवा एदे सब्बे अज्ञबसाणादओ भावा ॥ ४६॥ 


व्यवहारस्य दक्क्षममुपदेशों वणितो जिनवरे: | 
जीवा एते सर्वेध्यवसानादयों भावा: || ४६ ॥। 

अन्धयार्थ-( एते सर्वे ) यह सब ( अध्यवसानादयः भावाः ) अध्यवसानादिरख्प औदयिकभाव 
( जोबः ) जीव हे इसप्रकार ( जिनवरें: ) भगवान्‌ जिनेन्द्रदेव ने ( उपदेश: बणितः ) जो उपदेश 
दिया हैं वह ( व्यवहारस्य दशेनमस्‌ ) व्यवहारनय की दृष्टि से दिया हैँ । 

आ. ठुया.- “सर्वे एवं एते अध्यवसानादय: भावा: जीवाः / इति यत्‌ भगवदभिः 
सकलज्ञ: प्रज्॒प्त तत्‌ अभूतार्थस्य अपि व्यवहारस्थ अपि दर्शनम्‌ । व्यवहार: हि व्यवहा- 
रिणां स्लेच्छभाषा इव स्लेच्छानां परमार्थप्रतिपादकत्वात्‌ अपरमार्थ अपि तीथेप्रवृत्ति- 
निमित्त दर्शयितुं न्‍्याय्यः एवं । तं अन्तरेण तु दरीरात्‌ जीवस्य परमार्थतः भेददर्शनातें 
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त्रसस्थावराणां भस्मनः इव निःशड कमुपसदेनेन हिसाभावात्‌ भवति एवं बन्धस्थ 
अभाव: । तथा रक्‍तहद्विष्टविमूढह: जीव: बध्यमानः मोचनीय: इति राणगहंषमोहेभ्य:ः 
जीवस्य परमार्थतः भेददशंनेन मोक्षोपायपरिग्रहणाभावात्‌ भवति एवं सोक्षस्य अभाव: । 

त. प्र.- ' सर्वे एवलेड्ध्यवसानादयों भावा: जीवाः ' इति यद्भगवद्धि: सकलशेविश्वसाक्षित्तिः 
प्रश्प्तं प्रतिपादितं तवभूताथंस्पाप्यसद्भताथंस्पापि व्यवहारस्थापि व्यवहारनयस्थेब दांनं प्रतिपा- 
वसस्‌ । व्यवहारों हि व्यवहारनय एवं व्यवहारिणां व्यवहारनयावलूम्बिनां स्लेच्छभाषेव स्लेच्छानां 
स्लेच्छमाषावलम्बिनां. परमार्थप्रतिपादकत्वाद्यथार्थार्थावभासकत्वादप रमार्थोप्यसद्भूतार्थो<पि तीर्थप्र- 
बत्तिनिमित्त तो्थप्रवतंताथ्थ दर्शयितु न्याय्यो न्‍्यायादनपेत एवं ! यथा स्लेच्छम्ताषावरूस्विनां अतिबो- 
घनार्थ म्लेच्छभाषावलम्बनं न्याय्यं तथा व्यवहारनयावलम्बिनां परमार्थप्रतिबोधना् तोर्थप्रव्तनाथ ज॑ 
परसार्थप्रतिबोधनसमर्थस्याभूतार्थस्यापि व्यवहारनयस्यावलूम्बनं न्याय्यमिति भाव: । तमन्तरेण तु व्यव- 
हारनयमन्तरेण तु नि३इचयनयसात्रावरूम्बनाच्छरी राज्जीवस्य परमार्थतो बस्तुतों भेददर्शनात्पृथक्स्वेनोप- 
लब्धेस्त्रसस्थावराणां भस्सन इव भसितस्थेव निःशडक निर्भपमुपस्दनेन निष्पेषेणात्मनो5विनश्व रत्वाद्धि- 
साम्ायाद्वत्येब बन्धाभाव: । निहचयनापेक्षया देहात्मनोरन्योन्यभिष्नत्वादात्मनइचामरत्वाच्छरी रोप- 
सर्देनेष्प्यात्सनो विनाशासम्भवाद्धिसाभावाद्बन्धाभाव आपतेदिति भाव: । तथा बन्धाभावेन रकतद्विष्ट- 
विमूढों रागद्धविम्‌ढताक्रान्तों जीबो बध्यमानः कमंभिबंन्धावस्थां प्राप्ममाणो मोचनीयों बद्धकमंणों 
सोक्षग्रितव्य इति रागद्वेषमोहेस्यः कर्मोदयजन्यात्सविभावपरिणामेभ्यो जीवस्य परमार्थतो निशबयनया 
पेक्षया भेदवद्दानेन पृथवत्वेनोपलब्धेमोक्षोपायपरिग्रहणाभावाद्रत्नत्रयात्मकमो क्ष मार्गावलम्बनाभावा दृभव- 
त्येब मोक्षाभाव: । शुद्धनिः््वयनयदृष्टया कर्मोदयजन्यात्मविभावभावात्मकने मिलिकरागद्वेषसोहे भ्यो 
जीवस्यभिन्नत्वाहृद्धत्वाभावात्तदन्धप्रध्बंसनार्थ तद्विध्वसक रत्नत्रयात्मकोपायावलूम्बनस्यानावश्यकत्वा- 
न्मोक्षासावापत्ति:, बन्धाभावे मोक्षाभावादिति भाव: । 

टोकार्थे-पें सभी के सभी अध्यवसानादिरूप भाव जोब हैं ऐसा जो भगवान्‌ सर्वज्ञदेव ने प्रतिपादन किया हैं 
बहु व्यवहारमय अधूतार्थ होनेपर भी व्यवहारनय का हि प्रतिपादन है । जिसप्रकार स्लेचछों को यथार्थरूप से वस्तु- 
स्वरूप का प्रतिपादन करनेवाल्ी होनेसे म्लेचछमाथा का अवलंबन लिया जाता हैं उसीप्रकार द्यवहारनय परभार्थनय 
मन होनेपर भी- अभतार्थ होनेपर भी वह परमार्थ का प्रतिपादन करनेवाली होनेसे उसको बताना न्यायोचित हें । 
उसके ब्षिना शरीर से जीव का परमसार्थत: भेद पाया जानेसे भस्म के समान लिर्भय होकर त्रस और स्थावर जीवों 
को कुचल देनेपर हिसा का अभाव हो जानेसे बंध का अभाव हो हि जाता है। ऐसा होनेपर “ रागरूप, ह्व घरूप 
और भमोहरूप से परिणत हुआ ( कर्मों के द्वारा ) बद्ध किया जानेबाला जीब ( बंध से ) मकत करना चाहिये' 
इसप्रकार राग, देष और मोह इनरूप ( विभाव ) भाषों से जीव का परमार्थतः भेद पाया जानेसे सोक्ष की प्राप्लि 
के उपायों का - साधनों के ( अर्थात्‌ रत्लत्रात्मक उपाय के ) ग्रहण का- अवलूंय लेने की क्रिया का अभाष हो 
जानेसे मोक्ष का -- मुक्त होनेकी क्रिया का अन्ताव होता हि है । 

विवेखन-गाया ४४ के हारा अध्यवसानादिभायों के जीवत्व का तो प्रतिबेध किया हैँ और इस गाया के 
द्वारा उन भावों के जीवरूपत्थ का समर्थन किया गया है। ऐसी अवस्था में इस दोनों प्रतिपायलों सें से कौमसा 
प्रतिपादन ठीक साना जाय ऐसी आद्ंका क। उपस्थित हो जाना संभव है; कितु यह दांका ठोक नहीं है; क्यों कि 
अध्यवसानादिभावों के जीवत्व का जो प्रतिषेध किया गया है वह्‌ निइचयनय की प्रधानता को दृष्टि से किया गया 
है । उससमय व्यवहारनय की दुष्टि गौण बनायी गयी है । यहां उन भावों के जोवत्व का जो समर्थन किया गया है 
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बह व्यवहारनग्न की प्रधानता को वृष्टि से किया गया है। उनके भावों के जीचत्व का समर्थन करते समय निश्लय- 
लथ को दृष्टि गौण बतायो गयी है। अतः यह दोनों अभिप्राय कथंचित्‌ यथार्थ हैं। निश्चयनय की दृष्टि से अध्यव- 
सामादिभाव जोच के परिणाम होनेपर भी नेभित्तिक भाव होनेसे अर्थात्‌ पारिणामिफकभाव न होनेसे शुद्ध आत्मा के 
साथ उनका तादात्म्य न होनेसे वे जोवरूप नहीं हैं, फिर भले हि वे व्यवहारनय को दृष्टि से आत्सा के अर्थात्‌ 
जीवरूप कहे गये हो । वेभाविक भाव नह्वर होते हैं ओर पारिणामिकभाव अनाशच्नत अर्थात्‌ अविनश्वर होते है। 
आत्मद्रष्य के सघात पारिणासिकभाव अनाध्नन्त अत एवं सहभावी होनेसे पररिणामिकभाय हि जीवरूप हैं; बेभा- 
बविकभाव जीवरूप नहीं । यदि वेश्नाविकभाव जीवरूप होते हैं ऐसा माना तो थे भाव नव्यर होनेसे जीव को भी 
नहबर मानने की आपत्ति उपस्थित हो जायगी । अतः: निशचयनय की दृष्टि से अध्यवसानादिभाव शुद्ध आत्मा के 
नहीं हो सकते और शूद्ध आत्मा के न होनेसे थे जीव भी नहीं है । निशचयनय की दृष्टि से यह अभिप्राय यभार्थ 
होनेपर नौ व्यवहारनय को प्रधानता से किया गया आध्सविषयक प्रतिपावन सर्वथा हेय नहीं है; क्यों कि सोक्ष संख्रार- 
पुृ्बंक हि होतीं है। जीव की ससाशावस्था सब्ंंथा भिथ्या नहीं है। अनाविकाल से जीव की कमंबद्ध अवस्था 
सामान्यतः चली आयी है । सम्यकक्‍तव की अभिव्यक्ति होनेतक ससारी जीव मिथ्वादृष्टि हि बना रहता है। जब 
सम्यक्स्वभाव अभिव्यक्त होता है तब उसके साथ बद्ध हुई मोहनीयकम की सात प्रकृतियों का अभाव हो जाता है। 
आत्मानभूति के विफास से प्रतिबंध करनेवालो चारित्रमोहनीय की शेष प्रकृतिया उदयसमें आयी हुई होती है। उनका 
अभाव होनेतक व्यवहारनय का अर्थात्‌ व्यवहारचारित्र का अवरूंब होना आवश्यक बन जाता ?ै; क्यों कि उसके 
आलंबन के बिना शुद्धध्यान के योग्य शुद्धि जीव में अभिव्यक्त नहीं होती | व्यवहारनय तोर्थप्रबुत्ति का साधन है । 
यदि व्यवहारनय को उसको समिथ्या समझकर छोड दिया तो धर्मंप्रवुत्ति ससार से ऊठ जायगी और ऊठ जानेसे 
धमंफल का अभाव हो जायगा । यह व्यवहारनय स्वयं अभ्तार्थ होनेपर भी परमार्थ का प्रतिषादक है । अज्ञानी जीव 
को परमसार्थस्वरूप का प्रतिपादन करते समय व्यवहारनय का अबलंबन अनिवार्य हो जाता है; क्‍यों कि व्यवहारन- 
याश्रित भेद का अवलंबन लिए बिना अखड एक व्रव्य के स्वरूप का प्रतिपादन अशक्य हो जाता है। अखड़ एक द्रव्य 
भेद के अभाव में अनिर्वाच्य होता है । दूसरी बात यह है कि यदि व्यवहारनय का-अनुपचरितासदभूतव्यवहारनय 
का-दो पदार्थों का कथंचित्‌ अभिन्नत्व प्रस्थाषित करनेवाले व्यवहारनय का अवलंब लिया गया तो शरीर और 
आत्मा का निदचय की दृष्टि से भेद सिद्ध हो जायगा । निईचरयनय को दष्टि से श्रत्येक द्रव्य अनिश्वर होनेसे शरीर- 
गतपुद्गलद्वत्य का और आत्मद्रव्य का अधिनश्वरत्व सिद्ध हो जायगा । यद्यपि पुद्गलद्रव्य द्रव्याथिकनय की दृष्टि से 
अविनइवर है तो भी उसकी शरीररूप पर्याय विनव्वर है । इस दारीररुप पुद्गलपर्याय का विनादश किय। जानेपर 
आत्मा का मरण होता है ऐसा व्यवहार है । यदि इस व्यवहार को स्वीकार न किया गया और सिर्फ नि३चयनय 
का हि अवलब लिया गया तो स्वभावश्नेद के कारण आत्मा और शरीर में परमार्थत. भेद की सिद्धि हो जायगी। 
उन दोनो में पारसमाथिक भेद को सिद्धि हो जातेसे जीव के शरोर के विनाश से आत्मद्रव्य का नाश न होनेसे शरीर 
का नाश करनेसे जीवहिसा होती है। इस आगम के अभिप्राय का विरोध हो जायगा ओर जसस्थावरजीवों की हिसा 
निरगगलरूप से को जायगी । दूसरी बात यह है कि शरीरनाश से जीर्बवाहसा न होनेसे झरीरनाश करनेवाले जीव में 
कषायभाव की तीक्बता का अभाव मानना होगा । कषायोदयजनित तीज परिणाम के अभाव में बंध का भी अभाव 
हो जायगा । जब जोब के बध का अभाव हि होगा तो सोक्ष का भी अभाव भी हो जायगा; क्यो कि जब जीब के 
बंध का हि अभाव होगा तब मोक्ष किसकी होगी ” नि*चयनय की दृष्टिट से राग, हेष और मोह और आत्मद्रव्य इन 
में परमार्थत: भेद हि होनेसे बंध का भो अभाव होनेके कारण मोक्षका अभाव हो जाना दुनिवार हो जायगा। अतः 
व्यवहारनय अभतार्थ होनेपर भी परमार्थप्रतिपादक होनेसे उसका सर्वधा त्याग किया जाना असंभव है । 


एतद्विषयक तात्पयंवृत्ति का प्रमाण-- 
यहाप्ययं व्यवहारनयों बहिद्रंग्यालम्बनत्वेनाभतार्थं: तथापि रागादिबहिद्वेव्यालम्बनरहितथि- 
शुद्धन्ञानदर्शनस्वभावस्यावलस्बनसहितस्थ परमार्थस्थ प्रतिपादकत्वादूदशयितुमुचितो भवति । यद+ 
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पुनव्यंबहारनयों न भवति तदा शुद्धनिश्चयनयेन त्रसस्थावरजोबा न भवन्तीति मत्वा निःशहृकोपमर्दन 
कुवेन्ति जना: । ततइच पुण्यरूपधर्माभाव: इत्येकं दूषणस्‌ । तथव शुद्धलयेत रागद्वेषभोहरहितः पूर्वमेल 
मुक्‍्तो जीवस्तिष्ठतीति मत्वा मोक्षार्थमनुष्ठानं कोईषपि न करोति । ततश्च मोक्षाभाव इति द्वितोयं ऋ 
वृषणम्‌ । तस्मादृव्यवहारनयव्याख्यानमुचितं भवतोत्यभिप्राय: ॥ ४६॥ [तात्पर्यवत्तो, गा. ४६] 

बाह्य द्रव्य का अवलम्ब लेनेवाला होनेसे यह व्यवहारनय यह्ायपि भूतार्थेनय नहों हूँ तथापि 
रागाविरूप बाह्म द्रव्य के आलम्बन से रहित विशुद्ध ज्ञान और विशुद्ध बहन स्वभाव है जिसका ऐसे 
(रागादिरूप बहिद्वंद्य के) आलब्बन से सहित परमार्थमत जीवद्रव्य का प्रतिषादन करनेवाला होनेसे 
प्रदरशित करनेके योग्य होता है । यदि व्यवहारनय का अभाव हुआ तो शुद्धनिश्चयनय की दृष्टि से 
“त्रसजोब ओर स्थावर जीव नहीं होते” ऐसा समझकर लोक उन्हें निःसंकोच कुचल देगे। ऐसा 
होनेपर पुण्यरूप ओर पापरूप धर्म का अभाव हो जायगा। यह एक दृषण होगा। उसीफघ्रकार हि 
शुद्धनिइ्चय को दृष्टि से रागद्रेषरूपविभावभावरहित होनेसे जीव पूंकाल से हि मुक्त बना हुआ है 
ऐसा समझकर कोई भी मोक्षप्राप्ति के लिये चारित्रधर्म का पालन नहों करेगा । ऐसा होनेपर मोक्ष 
का अभाव हो जायगा । यह वूसरा दृषण होगा । इसलिये व्यवहारनय की दृष्टि से प्रतिपादन करना 
योग्य है ऐसा अभिप्राय हे । 

अतः व्यवहारनय की दृष्टि से प्रतिपाद्य विषय का प्रतिपादन न करनेसे हिसाप्रचाररूप और 
मोक्षाभावरूप दो दोष उपस्थित हो जानेंसे व्यवहारनय का अभाव करना उचित नहों हे । 


अथ ' केन दृष्ठटान्तेन प्रवृत्तो व्यवहार: ?' इति चेत्‌- 

अब “व्यवहारनय किस दृष्टांत से प्रवत्त हुआ ?” इस प्रइन का उत्तर कहते हें- 
राया हु णिग्गदो क्ति य एसो बलसमुदयस्य आदेसा | 
बवहारेण दु उच्चदि तत्थेकी णिग्गदा राया ॥ ४७॥ 
एमवब य ववहारों अज्ञवसाणादिअण्णभावाणं | 
जीबा त्ति कदा सुत्त तत्थकी णिच्छिदा जीवा ॥ 8४८ ॥ 
राजा खलु निर्गत इति चंष बलसमुदयस्यादेश:। 
व्यवहारेण तृच्यते तत्रको निर्गतो राजा ॥४७॥। 


एवमेव च व्यवहारो5्ध्यवसानाथन्यभावानाम्‌ । 
जीव इति कृतः सूत्रे तत्रको निश्चितो जीव' ॥४८॥ 


अन्वयार्थ- (राजा निर्गतः) राजा निकला (इति श्र एब) यह जो (बलसमुदयस्य ) सनासमुह 
की ओर अगुलिनिर्देशकर बताया जाता है वह (व्यवहारेण तु उच्चते) व्यवहारनय की दृष्टि से हि 
बताया जाता हैं। (तन्न) उस सेना के समूहमे (निर्मतः राजा) निकला हुआ राजा तो (नि३चय से ) 
एक हि होता हैं ५ (एवं एवं च) इसीप्रकार (अध्यवसानाशन्यभावानां) इन अध्यवसानादिरूप आत्मा 
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से भिन्न विभावभावों का(सृत्रे)परमागम में (जीवः इति)ये भाव जीव है ऐसा जीवरूप से (व्यवहारः 
कृतः) व्यवह।र किया हे अर्थात्‌ व्यवहारनय की दृष्टि से कहा गया है । (तत्र) उन अध्यवसानादि- 
रूप आत्मा के विभावभावो में (जोबः एकः निश्चित:) निश्चितरूप से अर्थात्‌ निश्चयनय की दृष्टि से 
जीव तो एक हि होता है अर्थात्‌ कर्म, नोकर्म और भावकर्म इन से पृथग्भूत अत एवं एक जीवद्रव्य हि 
होता है । 

आ. ख्या.-यथा 'एष राजा पञ्च योजनानि अभिव्याप्य निष्क्रामति' इति एकस्य 
पञुचयोजनानि अभिव्याप्तुं अशक्‍्यत्वात्‌ व्यवहारिणां बलसमुदाये 'राजा' इति व्यवहार. । 
परमार्थत तु एक: एवं राजा । तथा 'एष जीव समग्र रागग्रामं अभिव्याप्य प्रवरतते' इति 
एकस्य समग्र॑ रागग्रामं अभिव्याप्तुं अशक्यत्वात्‌ व्यवहारिणां अध्यवसानादिणु 'जीब ' इति 
व्यवहार: । परमार्थत: तु एक: एवं जोव. । 


त. प्र- यर्थवोड्य राजा जनाधिप पठुच थोजनानि पञ्चयोजनपरिमाणभृप्रदेशमभिय्याप्य 
निष्क्रामति निर्गच्छतीत्येकस्थ बलसमुदायर हितस्य स्वदेहपरिमाणस्य प०चयोजनानि पथचयोजनप्रमाण- 
भप्रदेशमभिव्याप्तुमशक्यत्वाद्व्यवहा रिण। व्यवहारनयावलरूम्बिनां बलसमदायें बलसमृदायमधिक्ृत्य 
राजेति व्यवहार. | व्यवहारनतयापेक्षया बलसमुदाय एवं राजेति प्रतिपादनमिति भाव: । परमाथंतो 
बस्तुत: । निःचयनयापेक्षयेत्यर्थं:। एको बलसमुदायविकलः स्ववेहपरिमाण एवं राजा। तथा तेन 
प्रकारेणेघो5सो जीवस्समग्र रागग्राम विभावभावात्मकाध्यवसानादिभावसम्‌ हमभिव्याप्य प्रवर्तते प्र्वत्ति 
करोतीत्येकस्थेकस्मिन्समयें एकपर्यायमात्रत्वेत परिणसमानस्य युगपत्समग्र निखिल रागग्रामं॑ विभावप- 
रिणामसम हम भिव्याप्तुमशक्यत्वाए व्यवहारिणा व्यवहारतयावलम्बिनामध्यवसानादिष्वध्यवसानादि- 
रूपविभावभावेषु जीव इति व्यवहार: । व्यवहारनयापेक्षयापध्यवसानादयों विभावभावा जोब इति 
निर्देश: । परमार्थतो निशैचयनयापेक्षया त्वेकः द्रव्यकर्मतोकमंभावकर्मविकल एक जोय: ॥। 


टीकार्थ- जिसप्रकार ' यह राजा पाच योजन अभिव्याप्त कर निकल रहा है! इसप्रकार एकब्यक्तिभूत 
राजा का पांच योजन भूप्रदेश व्यापना अशक्य होसेसे व्यवह्ारिजनों का सेनालमृदाय के विषय में “यह राजा है ' 
ऐसा कहना व्यवहार है अथात्‌ व्यवहारनयाश्रित है। वस्तुत: राजा तो एकहि है। उसीप्रकार “ यह जीव संपूर्ण 
रागसम्‌ हु को अथात्‌ विभावभावों के समूह को अभिव्याप्त कर अस्तिरूप बनता है अथात्‌ उसका अस्तित्व समस्त 
रागादिरूप विभावभावों से युक्त होनेपर निर्भर है ' ऐसा जो कहा गया है वह सम्पूर्ण रागसम्‌ ह को अभिव्याप्त 
करना-उनमें युगपत्‌ अन्यित होना अशक्य होनेसे व्यबहारिजनों का अध्यवसानादिरूप विभावभावों के विषय 
में ' अध्यवसानादिभाव जीव हे ' ऐसा कहना व्यवहार है अर्थात्‌ व्यवहारनयाश्रित है । निइ्चयनय की दृष्टि से देखा 
जाय तो जीव एक है अथोत्‌ द्रव्यकर्-भावकरंनोकमंर हित शुद्धश्ाानघनंकस्वभाव से अभिन्न होनेसे एक है। (अथवा 
एक समय एक पर्यायवाला होनेसे एक है-युगपत्‌ अध्यवसानाविरूप अनेक-अनन्त विभावभादों से अथोत्‌ तद्गूप पर्यायों 
से यकत होना-परिणत होना अशकक्‍य होनेसे जीब एक है । ) 

विवेचन- जब राजा अपनी सेना के साथ निकलता है तब उस सेनासम्‌ ह को देखकर ' शाजा पांच योजनों 
को अभिव्याप्त कर चल रहा है ऐसा कहा जात। है । वस्तुतः राजा का परिमाण स्वदेहमात्र होनेसे वह पांच योजनों 
को अभिव्याप्त नहीं कर सकता, फिर भी पांच योजनों को अभिष्याप्त कर राजा चल रहा है ऐसा व्यवहार की 
बुग्टि से कहा जाता है। शाजा और सेना इनमें स्वामिभृत्यभाव होनेपर भी राजा सेना न होनेसे ओर सेना राजा न 


३७२ श्रीकषभनाथदिगंबरज॑नप्रंथप्रकाशमसंस्थाया: 


होनेंसे अर्थात्‌ राजा ओर सेना में विभिन्नता होनेसे अनन्यत्व अथात्‌ अभिन्नत्व-एकत्व नहीं है। सेनारूप बाह्य 
द्रव्य के आलंबन से सेनासहित राजा को राजा कहा जाना व्यवहारमय की बुष्टि से ठीक है। यदत्रति यह कथन 
व्यवहारतय की दृष्टि से है फिर भी वह राजा का हि ज्ञान कराता है। अतः लोकव्यवहार की प्रवृत्ति की दृष्टि से 
यह कथन न्याथसंगत है । इसीतरह यह ससारी जोबव अनादिकाल से कमंबद्ध होनेके कारण उसके साथ अध्यवसा- 
नादिरूप वेभाधिकभादों का यथासंभव कर्यच्तित्‌ तादात्म्यतंबध और कर्यंलित्‌ संयोगसंदंध बना हुआ होनेसे उबर 
अध्यवसानाविभावों को यद्यपि जोब कहा जाता है तो भी वहू कथन व्यवहारनयाश्रित है-वास्तव नहीं है और 
व्यवहारनय की दुष्टि से न्यायसंगत है । वस्तुत. अध्यवसानादिरूप विभावभाव कर्मोदयनिभिसजन्य होनेसे नेमित्तिक 
अत एवं औदधयिकभाव है और बे आत्माश्चित भी हैं; क्‍यों कि उनमें अशुद्दर्चेतन्य का अन्वय पाया जाता है। ऐसा 
होते हुए भी ये भाव-परिणाम शुद्ध जीव के नहीं है, क्‍यों कि इनसे शुद्ध चेतन्य का अस्वय नहीं पाया जाता । 
दूसरी बात सह है कि ये भाव अशुद्ध आत्मा के परिणामरूप होनेसे अशुद्धात्मस्वासिक होनेपर भी जिसप्रकार शुद्ध 
आत्मा के अनत शुद्ध गुण यगफ्त शुद्ध आत्माश्चित होते है उसीप्रकार ये अध्यवसानादि परिणाम युगपत्‌ समृहंरूष से 
एक अश्ुद्धजीवाशित नहीं हो सकते; क्यों कि द्रव्य का एक समय में एकपर्यायरूप से हि परिणमन होता है-अनेक 
पर्षायों के रूपसे परिणमन नहीं होता । अत' अशुद्ध आत्मा भी एक सस्रय में एक पर्यायरूप से परिणत होनेवाली 
होनेसे एकरूप हि होती है-अनेकरूप नहीं होती। बस्तुतः अध्यवसानादिरूप कर्मोदयनिमित्तकृत भाव और शुद्ध जीव 
इनमें अन्सव्यप्यव्यापकाव, परिणामपरिणासिभाव और उपादानोपादेयभाव न होमेसे इन भावों का शुद्ध आत्मा के 
साथ तादात्म्यसंबध नहीं हो सकता । अतः शुद्धनिश्चयनय की दृष्टि से शुद्ध जीव से थे अध्यवसानाविरूप विभावभाज 
भिन्न हि होते है। शुद्ध अवस्था में आत्मा के साथ कर्मों का किसी भी प्रकार का संबध न होनेके कारण कमंदिय- 
रूपनिश्चित्त से उत्पन्न होनेषाले अध्यवसानादिरूप विभावपरिणाम शुद्ध आत्मरूप आश्रय में प्रावृर्भूल नहीं हो सकते । 
जब वे शुद्ध आत्मा में प्रादृर्भत हि नहीं हो सकते अथात्‌ शुद्ध आत्मा जब विभावरूप से परिणत हि नहीं हो सकती 
तब उनका शुद्ध जीव के स्ताथ तादात्म्यसबंध न होनेसे थे जीवरूप नहीं माने जा सकते । शुद्ध जीव शुद्ध- 
शानघनेकस्वभाववाला होनेसे एकरूप तो हे हि कितु जिसप्रकार बलसमुवायान्तर्गत होनेपर भो व्यक्षितभेद की दृष्टि 
पे राजा एक हि होता है उसीप्रकार अशुद्ध जीव भो अध्यवसानादिभावों से परमार्थतः भिन्न होने से क्षोर एक्समय 
में उसका एक हि परिणाभ होनेसे एक हि होता है । यद्यपि इन भावों के रूप से परिणत होनेबाले जीव को व्यव- 
हारनय की दृष्टि से इनभावहूप कहा जाता है तो भी इस व्यवहारनय के द्वारा एक जीव का हि कथन किया जानसे 
वह कर्थंचित्‌ न्‍्यायसगत है । 


यदि एवं तह “किलक्षण: असो एक: टड कोत्कीर्ण: परमार्थजीव: ?  इति पृष्ठ: प्राह- 
“थवि ऐसा हैँ तो इस एक टकोत्कीर्ण परमार्थ जीब का स्वरूप क्‍या हे ?' इसप्रकार पूछा जाने- 
पर आचाये कहते हे- 
अरसमरूवबमगंधे अब्बत्त चदणागुणमसददं | 
जाण अल्गिगहर्ण जीवमणिद्दिटठसंठाणं ॥ ४९॥ 
अरसमरूपमगन्धमव्यक ” चेतनागुणमशब्दस्‌ । 
जानोह्यलिड गग्नहणं जीवमनिदिष्टसंस्थानम्‌ ॥४९॥। 
अन्वयार्थ- हे भव्यात्मन्‌ ! तू (जोवम्‌) यथार्थस्वरूप जीव को वह पुद्गलद्र॒व्य से परमार्थतः 


भिन्न होनेसे (अरसम्‌) रसरहित, (अरूपम्‌ ) रूपरहित, (अगन्धम्‌ ) गन्धरहित, उपलक्षण से स्पर्श रहित, 
(अदाब्दम ) शरीररहित होनेसे कण्ठताल्वादिशन्य होनेके कारण शब्दरहित, (अव्यक्तम) ससारी 


समयसार: । ३७३ 


जीव के कामक्रोधादिरूप विकल्पों का विषय न होनेस अथवा इन्द्रियग्राह्म न होनेसे अव्यक्त अर्थात्‌ 
सूक्ष्म, (चेतनागुणम्‌) शुद्ध बेतनन्‍्यरूपगुण से युक्त अर्थात्‌ चेतन्यगुणात्मक या उस गुण के साथ 
तादात्म्य को प्राप्त हुआ, (अलिडगग्रहणम्‌ ) इद्रियों के द्वारा ग्राह्म न होनेसे और सिर्फ स्वसंवेदन- 
ज्ञान के द्वारा जाना जानंवाला होनेसे किसी बाह्य हेतु से न जाना जानेवाला और (अनिर्दिष्ट- 
संस्थानम्‌) समचतुरस्रादिरूप छह सस्थानों सं रहित (जानोहि) समझ ल । 

आ. ख्या.- (१) य.- खल पुद्गलद्रव्यात्‌ अन्यत्वेन अविद्यमानरसगुणत्वात्‌, पुद्‌- 
गलद्रव्यगुणेभ्य. भिन्नत्वन स्वयं अरसगृणत्वात्‌, परमार्थत पुद्गलद्रव्यस्वामित्वा भावात्‌ 
द्रव्येन्द्रियावष्टम्भेन अरसनात्‌, स्वभावत:ः क्षायोपश्मिकभावाभावात्‌ भावेन्द्रियावऊम्बेन 
अरसनात्‌, सकलसाधारणकसंवेदनपरिणामस्व भावत्वात्‌ केवलरसबेदनापरिणामापश्नत्वेन 
अरसनात्‌, सकलकज्ञेयज्ञायकतादात्म्यस्थ निषेंधात्‌ रसपरिच्छेदर्परिणतत्वे अपि स्वयं रसरू- 
पेण अपरिणसनात्‌ च अरसः । 

(२) तथा पुद्गलद्रव्यात्‌ अन्यत्वेन अविद्यमासरूपगुणत्वात्‌, पुद्गलद्रव्यगुणेभ्यः 
भिन्नत्वेन स्वयं अरूपगृणत्वात्‌, परमार्थतः पुद्गलद्रव्यस्वामित्वाभावात्‌ द्रव्येन्द्रियावष्ट- 
म्भेन अरूपषणात्‌, स्वभावतः क्षायोपश्सिकभावाभावात्‌ भावेन्द्रियावलम्बेन अरूपणात्‌, 
सकलसाधारणेकसंवेदनपरिणामस्व भावत्वात्‌ केवलरूपबेदनापरिणामापश्नत्वेन अरूपणात्‌, 
सकलशज्ेयज्ञायकतादात्म्यस्यप नि्ेधात्‌ रूपपरिच्छेदपरिणतत्वे अपि स्वयं रूपरूपेण अप- 
रिणसनात्‌ च अरूप: । 

(३) तथा पुद्गलद्रव्यात्‌ अन्यत्वेन अविद्यमानगन्धगुणत्वात्‌, पुद्गलद्रव्यगुणभ्यः 
भिन्नत्वेन स्वयं अगन्धगुणत्वात, परसार्थतः पुद्गलद्रव्यस्वामित्वाभावात्‌ द्रव्येन्द्रियावष्ट- 
म्भेन अगन्धनात्‌, स्वभावतः क्षायोपश् सिकभावाभावात्‌ भावेम्द्रियावलम्बेन अगन्धनात्‌, 
सकलसाधारणकसंवेदनपरिणामस्वभावत्वात्‌ केवलगन्धवेदनापरिणामापन्नत्वेन अगन्धनात, 
सकलज्ञेयज्ञायकतादात्म्यस्य निषेधात्‌ गन्धपरिच्छेदपरिणतत्वे अपि स्वयं गन्धरूपेण अप- 
रिणमनात्‌ च अगन्ध: । 

(४) तथा पुद्गलद्रव्यात्‌ अन्यत्वेन अविद्यमानस्पञ्गुणत्वात्‌, पुद्गलद्रव्यगुणेभ्य: 
भिन्नत्बेन स्वयं अस्परंगुणत्वात्‌, परमार्थतः पुद्गलद्रव्यस्वामित्वाभावात्‌ द्रव्येन्द्रियावष्ट- 
म्भेत अस्पशंनात्‌, स्वशावत:ः क्षायोपश सिकभावाभावात्‌ भावेन्द्रियावलूम्बेन अस्पशनात्‌, 
सकलसाधारणफसंबंदनपरिणामस्वभावत्वात्‌ केवलस्पशंवेदनापरिणामापन्चत्वेन अस्पशञे- 
नात, सकलज्ञेयज्ञायकतादात्म्यस्थ निषेधात्‌ स्पर्शपरिच्छेदपरिणतत्वे अपि स्वयं स्पर्श- 
रूपेण अपरिणपनात च अस्पश: । 


(५) तथा पुद्गलद्रव्यात्‌ अन्यत्वेन अविद्यमानशब्दपर्बायत्वात्‌ पुद्गलद्रव्यपययये- 


३७४ श्रीक्रपभभमाय विगंब रजेनग्रंथ प्रकालनसंस्थाया। 


भ्यः भिन्नत्वेन स्वयं अशब्दपर्यायत्वात्‌ परसार्थतः पुद्गलबद्रव्यस्वामित्वाभावात्‌ द्रव्येन्द्रिया- 
वष्टम्भेन शब्दाश्रवणात्‌ स्वभावत:ः क्षायोपश्सिकभावाभावात्‌ भावेन्द्रियावलम्बेन हदाब्दा- 
श्रवणात, सकलसाधारणकसंवेदनपरिणामस्वभावत्वात्‌ केवलशब्दवेदनापरिणामापश्नत्वेन 
शब्दाश्रवणात्‌, सकलजेयज्ञायकतादात्म्यस्य निषेधात्‌ शब्दपरिच्छेदपरिणतत्वे अपि स्वयं 
शब्दरूपेण अपरिणमनात्‌ च अदाब्दः । 

(६) द्रव्यान्तरारब्धशरीरसंस्थानेन' “एवंसंस्थान:  इति निर्देष्ट अशक्यत्वात्‌, 
नियतस्वभावेन अनियतसंस्थानानन्तद्वरी रवतित्वात्‌, संस्थाननामकर्मविपाकस्य पुद्शलेषु 
निरदिश्यमानत्वात्‌, प्रतिविशिष्टसंस्थानपरिणतसमस्तवस्तुतत्वसंबलितसहजसंवेदनशक्तित्वे 
अपि स्वयं अखिललोकसंवलनशून्योपजायमाननिमंलानु भूतितया अत्यन्त असंस्थानत्वात्‌ 
जल अनिर्दिष्टसंस्थान: । 

(७) षड़द्रव्यात्मकलोकात्‌ ज्ञेयात्‌ व्यक्तात्‌ अन्यत्वात्‌ू, कषायचक्रात्‌ भावकात्‌ 
व्यक्तात्‌ अन्यत्वात्‌, चित्सामान्यनिमग्नसमस्तव्यक्तित्वात्‌, क्षणिकव्यक्तिमात्राभावातत्‌, 
व्यक्ताव्यक्तविमिश्रप्रतिशासे अपि व्यक्तास्पशेत्वात्‌, स्वयं एव हि बहिः अन्तः स्फुटं 
अनुभूयमानत्वें अपि व्यक्तोपेक्षणेन प्रद्योतमानत्वात्‌ च अव्यक्तः ! 

(८) रसरूपगन्धस्पशेशब्दसंस्थानव्यक्तत्वाभावे अपि स्वसंवेदनबलेन नित्यं आत्म- 
प्रत्यक्षत्वे सति अनुमेयमात्रत्वाभावात्‌ अलिडः गग्रहण: । 

(९) समस्तविप्रतिपत्तिप्रमाथिना, विवेचकजनसम पितसर्वस्वेन, सकल अपि लोका- 
लोक कवलीकृत्य अत्यन्तसोहित्यमन्थ रेण इव, सकलकाल एव सनाक अपि अविचलिता- 
नन्‍्यसाधारणतया स्वशावभतेन स्वयं अनुभूयमानेन चेतनागु्णन नत्यं एबं अन्त: प्रकाश- 
मानत्वात्‌ चेतनागुण: च । स खल भगवान्‌ अमलालोक' इह एक: टड़ कोत्कीणं: प्रत्य- 
ग्ज्योति: जीव: ॥। 

त. प्र.- (१) यः खलू परमार्थतः पुद्गलद्रव्याद्रपादिगणवतो5चेतनद्रव्यादन्यत्वेन चेतनलक्षण- 
त्वा-दूअत्वेनाविद्यमानरसगणत्वादसद्रसधमंत्वात, पुद्गलद्रव्यगुणेंश्यो भिन्नत्वेत शरीरसंयुकतासयुकताव- 
स्थयोरपि चेतनस्वभावत्वेन भिन्नत्वात्तद्गुणेभ्योषपि भिन्नत्वेन पुद्गलद्रव्यवत्स्वयमरसगुणत्वाद्रसगुण- 
रूपत्वाभावात्‌, परमार्थतो निउइचयनयेन पुद्गलद्रव्यस्वामित्वाभावाच्छरीरसंयुक्तावस्थायामपि पौद्गल- 
धरोरस्पानपादानत्वात्तत्स्वामित्वाभावात्पोद्गलिकद्रव्यन्द्रियास:द्भा वात्तदवष्टम्भेन तत्सहाय्येनारसनाद- 
स्थदनात्‌, स्वभावत: पारिणामिकभावभूतचेतन्यधमपिक्षया क्षायोपशासिकभावाभावाच्चेतन्यस्वभावस्य 


क्षायोपहमिकभावत्वाभावाच्छुद्धनिश्चयनयापेक्षया. भावेन्द्रियासम्भवात्तदवलम्बेनारसनादननुभवनात्‌, 
सकलसाधा रणेकसवेदनपरिणामस्वभावत्वात्सकलज्ञेयसाधा रणणकज्ञप्तिक्रियापरिणामरवभावत्वात्‌ +। सक- 


१० सस्थानेनेव संस्थान: इति मद्वितपुस्तकेषु पाठ: । 


समयसार: ३७५ 


लेषु सर्वेष ज्ञानविषयेव शेयेषु साधारण: समान एको5द्वितोयस्संवेदनपरिणामों ज्ञप्तिक्रियात्मिका परि- 
णतिः स्वभावों यस्य सः | तस्य भावः । तस्मात्‌ । केबलरसवेदनापरिणामापश्नत्वेनेकमात्र रसज्ञानात्मक- 


परिणामप्राप्तत्वेता रसनाद्रसाननुभवनात्‌ । केवलइचासों रसवेदनापरिणामो रसज्ञप्तिपरिणामश्च । 
तसापल्चत्वेन । रसस्य बेदना झप्तिक्रिया रसवेदना । सा एवं परिणास: परिणती रसवेदनापरिणासः । 
सकलजेयज्ञायकतादात्म्यस्य निखिलज्ञानविषयज्ञायका भिन्नत्वस्थ निषेधात्प्रतिषेधाद्रसपरिघ्छेदपरिणतत्बे- 
5$पि रसशप्तिक्रियारूपेण परिणतत्वेषपि स्वयं रसरूपेण रसात्मकत्वेनापरिणमनात्‌ । स्वस्वभावं परि- 
स्यज्य रसस्वभावम्रोकृत्य तदपेणापरिणमनादिति भावः। अरसः पुद्गलाश्चितरसगुणासदूल्लः । 


(२) तथा तेन प्रकारेण पुद्गलद्रव्याद्पाविगुणचतुष्टयवर्तो5चेतनपदार्थादन्यत्वेन चेतन्यलक्षण- 
त्वाज्दून्नत्वेनाविद्यमानरूपगुणत्वाद्रपगुणवत्वाभावात्‌, पुद्गलद्रव्यगणेभ्यो भिन्नत्थेन शरीरसंयुक्तास- 
युकतावस्थयोरपि चेतन्यस्वभावापरिहाणेस्तत्स्वभावत्वेन भिन्नत्वात्पुद्गलगणेभ्योपि भिन्चत्वात्पुद्गलब्र- 
व्यवत्स्ययमरूपगुणत्वाद्रपगुणरूपत्वाभावात्‌, परमार्थतःशुद्धनिश्चयनयप्राधान्यापेक्षया पुद्गलद्रष्यस्वासि- 
त्वाभावाच्छरी रसंयुक्तावस्थायामपि पौद्गलिकशरीरस्यानुपादानभूतत्वात्तत्स्वामित्वाभावात्‌ । व्यव- 
हारनयप्राधान्यापेक्षयाइनादे: कमंबद्धत्वादात्मशरीरयो रन्योन्यभिन्नयो रप्पेकीभावमसिव गतत्वात्कथडिच- 
उछरीरस्वासित्वेषपि न तत्सवंथा सम्भवति । ततो बस्तुतः पुद्गलव्रव्यात्मकश रोरस्वामित्वाभायादरह- 
त्सिद्धयोरिव द्रव्येन्द्रियावष्टम्भेन पुद्गलात्मकद्वव्यच्षक्षरिन्द्रियालम्बनेतारूपणादनवलोफनात्‌ । स्व्ावतः 
क्षायोपशसिक्ावाभावात्पारिणामिकभा वभतशुद्धज्ञानस्वरूपस्व भावस्य क्षायोपशसिकनेसित्तिकभावत्वा- 
भावात्क्षायोपशमिकभावेन्द्रियस:द्भावासम्भवाद्भावेन्द्रियावलम्बेन तत्सहाय्यमादायारूपणादनवलोकनात, 
सकलसाधारणकरसंवेदनपरिणासस्वभावत्वात्सकलज्नेयश्षप्तिसमानस वित्ति क्रियापरि णमनस्वभावत्वात्के व--- 
लरूपवेदनापरिणामापन्चत्वेनेकमात्ररूपज्ञप्तिक्रियारूपपरिणामप्राप्तत्वेतारूपणादनवलोकनातू, सकलज्ञे- 
यज्ञायकतादात्म्पस्थ निखिलज्ञप्तिक्रियाविषयभतज्ञेयानां शायकस्प चाभिम्नत्वस्थ निषेधात्मरतिषेधादु- 
पप रिच्छेदपरिणतत्वेषपि रूपपरिच्छित्तिक्रिया परिणामवत्त्वेषपि स्वयं ज्ञात्रात्मना रूपरूपेणापरिणमना- 
दपात्मकत्वेनापरिणसनात्‌ । स्वस्वभावप रित्यागपूर्वकं रूपस्वरूपमुररीकृत्य रूपस्वरूपेणापरिणमनादिति 
भाव: । अरूप: पुद्गलाभिन्नरूपगुणाद्दून्न: । तद्षिकल इत्यर्थ: । 


(३) तथा तेन प्रकारेण पुद्गलबद्व्यादन्यत्वेन भिन्नत्वेत। पुद्गलद्रव्यस्थ रूपित्वादचेतन- 
त्वाच्च जीवद्रव्यस्य चारूपित्वाच्चेतनत्वाच्च तथोरन्योन्यभिन्नत्वम्‌ । अविद्यमानगन्धगुणत्वाद्गन्ध- 
गुणवत्त्वाभावात्‌ । गन्धगुणस्यथ पुद्गलद्रव्यस्वभावत्वात्तनेव तादात्म्याज्जीवद्रव्यस्थ च ततो भिन्नत्वा- 
द्गन्धगुणवत्वाभाव: । पुद्लद्रव्यगणभ्यो. भिन्नत्वेन स्वभावत्वात्पुद्गलद्रब्येण तादात्म्यापश्नेभ्य: पुद्ग- 
लद्घव्यं विमुच्यात्मद्रव्यमसड-क्रममाणेभ्य: पुद्गलद्रव्यगुणभ्योउन्यत्वेन स्वयमगन्धगुणत्वात्‌ गन्धगुणरूप- 
त्वाभावात्‌ । यद्गणा यन तादात्म्यमापन्नास्तदेव तद्गुणरूपं भवति, नान्यत्किडिचिदपि द्रव्यम्‌। गन्ध- 
गणस्थ जोवेन सह तादात्म्यादिसम्बन्धाभाबान्न जीवो गन्धगुणरूपो भवति । परमार्थत: पुद्गलद्रव्य- 
स्वामित्वाभावात्निश्वयनयेन जीवस्प पुद्गलस्वामित्वाभायात्‌ । शरोरशरीरिणोरिव स्वभावादिभेदाद- 
न्योन्यभिन्नयोरपि द्रव्यंयोग्यंबहारनयापेक्षया स्वस्वामिभावसस्बधस्सम्भव॒ति तथाप्युपादानोपादेयसम्ब_- 
न्धवतो: परिणामपरिणासिभाववतोरेव च नि३चयनयापेक्षया स्वस्वामिभावसस्बन्ध: परिणामिनश्च 


३७६ श्रोऋवषभतायदिगंबरजैनग्रंथप्रकाशनसंत्थाया: 


स्वामित्व सम्भवतः । अतो जोवपुद्गलयोरुपादेयोपादानपरिणामपरिणामिभावयो रभावाद्वास्तवस्वस्वा- 
सिन्नावासावाज्जीवस्प पुद्गलस्वामित्व न सम्भवति। अतो जीवस्थ पुद्गलस्वामित्वाभाव: । ततो द्व्ये- 
निद्रियावष्टम्भेन व्रव्येन्द्रियात्मकप्नाणेन्द्रियसहाय्येनागन्धनादप्राणात्‌ । शुद्धात्मनो द्रव्यभावेन्द्रियत्वाशसा- 
बादगन्धनक्रिया न सम्भवति । स्वभावतः क्षायोपशमिकभावाभावात्पारिणासिभावभतशुद्धज्ञानस्वरूपस्थ- 
भावस्य क्षायोपशमिकनेमित्तिकभावत्वाभावात्क्षायोपशमिकभावे न्द्रियसड्रावासम्भवाद्‌ भावेन्त्रियाव रूम्बेन 
तत्साहाय्यमादाय गन्धनासम्भवादगन्धनात, सकलसाधारणकसंवेदनपरिणामस्व भावत्वात्सकलशेयज्ञप्तिस- 
सानसंवित्तिक्रियापरिणसनस्व भावत्वात्केवलगन्धवेदनापरिणामापन्नत्वेनेकसात्ररूपज्ञप्ति क्रियारूपपरिणा स - 
मात्रत्वेनागन्धनादक्लाणात, सकलजेयज्ञायकतादात्म्यस्थ. निखिलज्नप्तिक्रियाविषयभृतज्ञेयानां ज्ञायकस्य 
चाभिन्नत्वस्य निषेधात्प्रतिषेधाद्गन्धपरिच्छेदपरिणतत्वेषपि गन्धपरिच्छित्तिक्रियापरिणामवरत्त्वे5पि स्वयं 
ज्ञायकेनात्मना गन्धरूपेणापरिणमनाद्गन्धात्मकत्वेनापरिणमनात्‌ । स्वस्वन्ावपरित्यागपूर्वक्क गन्धस्वरूष॑ 
स्वीकृत्य गन्धस्वरूपेणापरिणसनादिति भाव: । अगन्ध पुदगरूभिन्नगन्धगुणासडूल्च. । तद्विकल इत्यर्थ:। 


(४) तथा तेन प्रकारेण पुद्गलद्रव्यादन्यत्वेन भिन्नत्वेनाविद्यमानस्पशेगुणत्थात्स्पक्ञ गुणवत्त्वाभा- 
बात, पुद्गलद्रव्यगुणभ्यो शिन्नत्वेन शरीरसंयक्तासंयक्तजीधावस्थयोरपि चेतन्यस्वभावाभावासम्भवाल- 
त्स्वभावत्वेन भिन्नत्वात्पुदगलद्रव्यस्वभावभतस्पर्शादिगुणेभ्योषपि भिन्नत्वेन पृथरभृतत्वेन पुद्गलद्रव्यव- 
त्स्वयमात्मनास्पश गुणत्वात्स्पशंगुणरूपत्वमनापत्ते:, परमार्थतरशुद्धनिदुचयप्राधान्यापेक्षया पुद्गलद्रव्सस्था- 
मित्वाभावाच्छरो रसंयुक्तस्वावस्थायामपि पौद्गलिकशरोरस्पात्मपुद्गलात्मकद्रव्यद्वितयस्योपादानत्वास- 
म्भवादेकस्थ कार्यस्य स्वजातीयकमात्रद्रव्यस्वामिकत्थादात्मन: पुदगलद्रव्यस्वामित्वाभावात्‌ | व्यवहारनय- 
प्राधान्यापेक्षयाइनादे: कर्मसंवलितत्वादात्मदेहयो रन्योन्यपृथग्भ्तयो रप्वेकी भावमिव गतत्वात्कथड्चिच्छ- 
रीरस्वामित्वेषि न सर्वथा सम्भवति । तत' परमार्थतः पुद्गलद्रब्यपरिणामस्वरूपदरोी रस्वामित्याभावाद- 
हेत्सिद्धपोरिव द्रव्येन्द्रियावष्टम्भेन पुद्गलात्मकद्रव्यस्पशनेन्द्रियसाहाय्येनास्पर्शनात्स्पशनक्रियारूपेणापरि- 
णतत्वात्‌ । स्वभावतो निसगंत: क्षायोपशमिकभावाभावात्पारिणासिक भावस्वरूपशुद्धजानात्मकस्व भावस्य 
कायोपशमिकनेमित्तिकभावत्वा भावातक्षायोपशमिकभावात्मक भा वेर्द्रियस:ड्रा वा सम्भव द्भा वे कद्रिया व लंबे न 
तत्साहाय्यमादायास्पशनात्स्पशनक्रियारूपेणापरिणमसनात्‌, सकलसाधारणकरसंवेदनपरिणामस्वश्षावत्वात्स- 
कलसेयज्ञप्तिसमानसंवित्त्यात्मयक क्रियापरिणसनस्वभावत्वात्केवलस्पर् बेदनापरिणामप्राप्तत्वेनिक मात्र स्वरू- 
पश्मप्तिक्रियात्मसकपरिणमप्राप्तत्वेनास्पशंनात्स्पर्शनक्रियात्मकपरिणासत्वेनापरिणमनात्‌, सकलश्षेयज्ञाय - 
कतादात्म्यस्थ निर्षधान्िखिलज्ञानविषयाणां ज्ञायकस्प चाभिन्नत्वस्य प्रतिषेधात्‌ स्पर्शपरिच्छेदपरिण- 
तत्वेषपि स्परशज्ञप्तिक्रियारूपेण परिणतत्वेषपि स्वयमात्मना स्पशरूपेण स्पर्शात्मकत्वेनापरिणमनात्‌ । 
स्वस्वभाव परित्यज्य स्पर्शस्वभावम्रोकृत्य तद्रपेणापरिणमनादिति भाव: । अस्पशे: पुद्गलाश्रितस्पश्ें- 
गुणाद्भिन्नः । 


(५) तथा लेन प्रकारेण पुद्गलब्रव्यादन्यत्वेन भिश्नत्वेन | पुदुगलद्रव्यस्थ रूपादिमत्त्वादचेतन- 
त्वाच्च जोवद्रव्यस्प च रूपादिमत्त्वाभावाच्चेतनत्वाच्च तयो: परस्परभिन्नत्वम्‌ । अविद्यमानहब्दपर्या- 
यत्वाच्छब्दात्मकपर्यायवत््वाभावात्‌ । कण्ठोष्ठजिह बादन्‍्ततालजन्यत्वात्युदूगलपरिणामत्वाच्छब्दस्पाम्‌- 
तत्सिपरि णामत्वाभावादात्मनो5विद्यमानशब्दपर्या यत्वस्‌ । पुद्गलद्रव्यपर्थायेध्यो भिन्नत्वेसात्मनः पुद्गल- 


समगसार:ः । ३७७ 


भर्यायोपादानस्वासम्भवाच्चेतनत्वाज्य पुद्गलब्रव्यपर्यायाणां चा्चेतनत्वाजूब्त्वेन पृथ्भूतत्वेन स्वय- 
सात्मनाध्दाव्वपर्यायत्वाच्छव्दपर्यायात्मकत्वाभावात्‌, परमार्थतो निव्चयनयप्राधान्येन पुद्गलद्ष्यस्वासि- 
त्वासावात्पुद्गलद्व्यस्थ भिन्नस्वभात्वाच्चेतनात्मन: पुद्गलद्रव्यस्वामित्वाभावादद्र व्येन्दियावष्टम्भेन 
व्रव्येन्द्रियात्मकश्रोत्रेन्धिया भावाददब्यश्रोत्रेन्दि यसा हा य्येन शब्दाश्षवणाच्छव्वानाकर्ण नात्‌, स्वभावतो निस- 
गत: पारिणासिकभावस्वभावत्वारक्षायोपहमिक भावा भावात्पारिणामिक भा व म्तशुद्ध ज्ञानस्वरूप स्वभा व स्य 
क्षायोपशमिकनैसित्तिक भावत्वाभावात्क्षायोपशमिकभावेन्द्रियसद्भावासम्भवाद्भावेन्द्रियावलम्बेन तत्स- 
हाथ्यमादाय शब्दाश्रवणात्‌। सकलसाधारणकसंवेदनपरिणामस्वभावत्वात्सकलज्ञेयज्ञप्तिसमानसंवित्तिक्रि- 
यापरिणमनस्व भावत्वात्केवलशब्दवेदनापरिणामापच्नत्वेनेकमसा त्ररूपज्ञप्तिक्रियारूपपरिणा समाज त्वेन शब्दा- 
अवणात, सकलजेयज्ञायकतादात्म्यस्थ सकलज्ञप्तिक्रियाविषयभृतजेयानां  ज्ञायकस्य चाभिस्नत्वस्य 
निषेधात्प्रतिषेधाचछव्दपरिच्छेदपरिणतत्वेषपि शब्दश्रुत्यात्मकपरिच्छित्तिक्रियापरिणामवत्वेषपि स्वयं श्ञाय- 
केनात्मना दाब्दरूपेणापरिणमनाच्छब्दात्मकत्वेनापरिणमनात्‌ । स्वस्वभावं परित्यज्य दब्दस्वरूपमुपादाय 
शब्दस्वरूपेणापरिणमनादिति भाव: । अशब्दः पुद्गलाभिन्नशब्दपर्यायाड्रिल्च: । शब्दपर्यायविकल 
इत्यर्थ: । 

(६) द्रब्यान्तरारब्धशरोरसंस्थानेन संस्थाननामकर्मात्मकपुद्गलद्रव्यजनितशरीराकारेण । 
आत्मद्रव्यादन्यत्पुदूगलात्मक द्र॒व्यं द्रव्यान्तरम । तेनारब्धं जनितं शरीरसंस्थानं शरीराकारो ब्रव्यान्त- 
राख्धशरीरसंस्थानम्‌ । तेन । एवंसंस्थानइशरोराकारसद्शस्वाकार इति निर्देष्टं प्रतिपादयितुमशक्य- 
त्वात्‌ । नियतस्वभावेन प्रतिनियतनित्यस्वभायेन । स्वभावान्तरमप्राप्येत्यर्थ । अनियतसंस्थानानन्तश- 
रोरवतित्वाहिविधाकारानन्तशरीरस्थितिकत्वात्‌ । अनियतान्यप्रतिनियतत्वाद्विविधानि संसस्‍्थानान्याकृ- 
तयो येषां तानि । अनन्तानि च तानि शरोराणि । अनियतसंस्थानानि च तान्यनन्तशरिराणि चानियत- 
सस्थानानन्तशरीराणि । तेषु बतंते इति। तस्य भावस्तस्मात्‌ । संस्थाननामकर्म॑विपाकस्य शरीराकार- 
निर्वेत्तिकारणभूतसंस्थाननामकर्मोदियात्मसकपरिणामस्य पुद्गलेष निर्दिश्यमानत्वात्प्रतिपाद्यममानत्वात्‌ । 
संस्थाननामकर्मण: पुद्गलविपाकित्वादित्यथं: । प्रतिविशिष्टसंस्थानपरिणतसमस्तवस्तुतत्वसंदलितसह- 
जसंवेदनग क्तित्वेषषि स्वीयस्वीयविशिष्टाकारपरिणतनिखिलवस्तुस्व भावसम्बद्धस्वाभाविकसवेदनसाम- 
थ्येत्वेष्पि । प्रतिविशिष्टं प्रत्यर्थप्रतिनियतं संस्थानमाकार: । तेन तद्रपेण परिणतानि समस्तानि बस्तूनि 
प्रतिविशिष्टसंस्थानपरिणतसमस्तवस्तृनि । तेषां तत्त्वेरसाधारणस्वरूपेस्संबलिता सम्बन्धमापल्ना । 
तदाकारज्ञप्तिक्रियापरिणतज्ञानपर्यायत्वेन तत्संवलितसित्यर्थ: । सहजमात्मस्वभावमूतं संवेदनं ज्ञानम्‌ । 
तस्य शक्ति । प्रतिविशिष्टसस्थानपरिणतसमस्तवस्तुतत््वसंबलिता सहजसंबेदनशक्तिर्यस्थ स । तस्य 
भाव: । तस्मिन्सत्यपि । स्वयमात्मनाईखिललोकसंबलनश्न्योपजायमाननिर्मलान भूतितवाइईखिलाधविश्यस्थ- 
वस्तुजातसम्बन्धविकलोत्पद्ममाननिर्सलानुभवत्वेन ॥ अखिललोको5खिलविश्वस्थवस्तुजातम्‌ । तेन संब- 
लन॑ संबन्ध:। तेन शृन्याईखिललोकसवलनशून्या। निर्मला चासावनुभूतिश्च निर्मलानुभूति: । उप- 
जायमानोत्यद्यामाना चासोा निर्मलानुभतिश्चोपजायमाननिर्मंछानुभतिः । अखिललोकसंबलनदान्या 
चासावुपजायमाननिमंलानुभतिदत । तस्था; भावस्तया । अत्यन्तमत्यथंमसंस्थानं शेयाकारज्ञानपरिण- 
मनाभावादनाका रत्वाच्चानिदिष्टसंस्थानो5नुक्तप्रतिनियताकार: । 

(७) पषड़व्रव्यात्मकलोकाज्जीवधर्माधर्माकाशकालपुद्गलभेदात्मकलोकाज्नेयाज्जानविषयभताद- 


३७८ श्रोऋषसनाथदिगंबरजैनग्रंथप्रकादनसंस्थायाः 


व्यक्तादिन्त्रियग्राह्मादन्पत्वात,. चित्सामान्यनिमग्नव्यक्तित्वान्चित्सासान्यान्तःपतितज्ञानपर्यायत्वात्‌ # 
व्यक्तिविकार: कार्य वा । क्षणिकव्यक््तिमात्रासावाद्विल्दवत्क्षणमात्रकालय तिद्व्यभादें द्रियग्राह्मत्थमाता - 
ऋवात्‌, व्यक्ताव्यक्तविमिश्रप्रतिभासे5पि प्राह्माग्राह्मत्वाभ्यां ष्यक्ताव्यक्तसंकीणंअतिभासे5पि व्यक्ता- 
स्पशंत्वाद्व्यक्तप्रतिभासानुपरूब्धे,, स्वयमेवात्मनेव हि बहिरन्तः स्फूटं बहिरभ्यन्तरे ले स्फुट प्रस्पष्टल- 
यानुभूयसानत्वेष्प्यमंभवगोचरतां नोयसानत्वेषपि निविकल्पस्वसंवेदनझानव्यक्तात्मद्रव्योपेक्षणेन प्रद्योतमा- 
मत्वाज््याव्यक्त: । 

कब ८) रसरूपगन्धस्पशेदब्दसंस्थानव्यक्तत्वाभावेषपि रसरूपगन्धस्पदंवत्वाभावे दब्दपर्यायपरि- 
णतत्वाभुफ्र्व विशिष्टाकारेण व्यक्तत्वाभावे चापि स्वसंवेदनबलेन स्वसंवेदनप्रत्यक्षज्ञानसामर्थ्येन नित्य 
सततमांत्मप्रत्यक्षत्वे._ सत्यनुमेयमात्रत्वाभावादनुमानविषयमात्रत्वाभावाद लिड-गग्नहणो पनुमान प्रमाणे ना - 
ग्राल्म: । 

(९) समस्तविप्रतिपत्तिप्रमाथिना सकलविरोधनिषदनेन । समस्ता सकला चासोौं विप्रतिप- 
सियेथार्थजोवरूपविषयको विरोधइच समस्तवविप्रतिपत्ति:। तां प्रनथ्नातीत्येबंशील: । तेन । “शीले५ 
जातो णिन्‌ ' इति णिन्‌ । यद्वा समस्तविप्रतिर्षात्त साधु सुष्ठ प्रमथ्नातोति समस्तविप्रतिपत्तिप्रमाथी । 
तेन । 'साधौ' इति साध्वर्थे धोणिस्‌ । विदेवकजनसमपितसर्वस्वेन प्रादुर्भतभेदज्ञानजनायत्तीकृतनिखि- 
लणुद्धस्वभावसारेण । विवेचका आत्मानात्मभेदज्ञानपुरस्सरपरित्यक्तानात्मभावा: । विवेच्रकाश्ल ते 
जनास्सम्यग्ज्ञानिनइंच विवेबषकजना:। तेषु समपितं तदायत्तोकृत॑ सर्व॑स्वं स्वशुद्धस्वभावभूत: सारो येन सः॥ 
तेन । यहा विवेचकजने: । समरपित॑ प्रयुक्त सर्व स्व॑ं धर्न यस्मिन्‌ । तेन । धन भेदज्ञानस्वरूदम्‌ । सक- 
लमपि लोकालोक षड्द्रव्यसहितं लोक तद्रहितमलोक॑ चर कवलोकृत्य ग्रासीकृत्य । स्वसामर्थ्येन निःशेष- 
तया विज्ञायेत्यर्थ । अत्यन्तसोहित्यमत्थरेणेवात्यन्तिकपरिपृणत्वसूचकेनेवात्यन्तिकशुद्धिनिधान मतेनेवात्य- 
न्तिकसन्देहादिदोषनकरनिराक रणसमर्थशुद्धि शक्तिपिशुनेनेव. वा सकलकालमेबानाडनन्तकाल यावद- 
विच्छेदेन मनागपीषदप्यविचलितानन्यसाधारणतया स्वाश्रयभूतात्मद्रव्यादप्रच्युततयाप्नन्यसाधारणत- 
याउल्यद्रव्येष्वनुपलभ्यमानत्वादसाधा रणतया स्वभावभूतेनात्मस्वभावभूतेन स्वयसात्मानुभ्यमानेनानुभ- 
वगोच रीक्षियमाणन चेतनागुणेन नित्यमेवाखण्डितत्वेनेबान्त:प्रकाशमानत्वादन्तरात्मनि प्रद्योतसानत्वा- 
च्चेतनागुणइचंतन्यगुणाअश्रयशच । स खल भगवानमलालोको निर्मेलकेवलाबबोधोद्योत इहेको द्रव्यभाव- 
फर्मविकलष्टडकोत्कीर्णवच्चित्य: प्रत्यग्जोतिरन्तस्तेजोभतो जीव: ॥। 

टीकार्थ- (१) जो वस्तुतः पुद्गलद्रव्य से भिन्न होनेसे (उसमे) रसगुण विद्यमान न होनेसे, पुद्गलद्गब्य के 
गणों से लिन्न होनेसे स्वयं रसगुणरूप न होनेसे, परसाथंत ( शरीररूप ) पुद्गलब्रष्य के स्वामित्व का ( उसमें ) 
अभाव होनेसे अर्थात्‌ शरीररूप पुदुगलद्रव्य का वह स्वामी न होनेसे द्रव्येद्रिय के आधार से रस का अनुभव 
कश्नेवाला न होनेसे स्वमावतः क्षायोपशसिक परिणति का ( उसमें ) अश्नाव होनेसे, धावेद्रिय के हारा रस/का 
अनुभव करनेवाला न होनेसे, संपूर्ण ज्ेपों के विषय में सामान्य रूप से पायी जानेवाली जप्तिक्रियारूप से परिणत 
होनेफे स्वभाव को धारण करनेवाला होनेसे सिफ रस को जाननेवाली ज्ञप्तिक्रिया के रूप से परिणत(होकर,रस का 
अनुभव करनेवाला-रस को जाननेबाला न होनेसे, सप्ृर्ण श्ेयों के साथ ज्ञाता के तादात्म्य का नियेध किया जानेसे 
श्स को जानते की क्रिया के रूप से परिणत होनेपर भी स्त्रम॑ रसकूप से परिणत न होतेसे जोब अरस है । 

[अर्थात्‌ रसगुणरहित, स्व्रयं रसगुणरूप न होनेवाला, द्रग्येद्रिय के और भादेंद्रिय के द्वारा रसगुण को न जानने- 


समयसारः । ३७९ 


बाला, सिर्फ रसगुण को जानते को क्रिया के रूप से परिणत न होनेबाला है और रस को जाननेकी किया के रूप से 
परिणत होनेपर भी रसरूप से परिणत न होनेबाला है । ] 


(२) उसीप्रकार जो पुद्गलद्वव्य से भिन्न होनेसे (उसमें) रूपगुण विद्यमान न होनेसे, पुद्यलब्ब्य के गुणों से 
भिन्न होनेसे स्वय रूपगुणरूप न होनेसे, परमायंतः (शरीररूप) पुद्गलद्वव्य के स्वामित्व का (उसमें। अभाव होनेसे 
अर्थात्‌ वह शरोररूप पुब्गलब्रद्य का स्वामी न होनेसे ब्रब्येत्रिय के आधार से रूप का अनुभव करनंबाला अर्थात्‌ 
जाननेबाला न होनेसे, स्वभावत: क्षायोपश्षमिक्तावरूप परिणति का (उसमें) अभाव होनेसे, भावेंद्रिय के द्वारा रूप 
का अनुभव करनेबाला-जाननेवाला न होनसे, संपूर्ण शेयों फे थिषय में सामान्यरूप से पायी जानेवाली जप्तिक्रिया- 
रूप से परिणत होनेके स्वभाव को धारण करनेवाला होनेसे, सिर्फ रूप को जाननेवाली ज्ञप्तिक्रिया के रूप रे परिणत 
होकर रूप का अनुभव करनेबाला-रूप को जाननेवाला न होनेसे, संपूर्ण श्ेयों के साथ ज्ञाता के तादात्म्य का निषेध 
किया जानेसे रूप को जानने की क्रिया के रूप से परिणत होनेपर भी स्वय रूपरूप से परिणत न होनेसे 
जीव अरूप है । 


[ अर्थात्‌ रूपगुणरहित, स्वय रूपगुणरूप न होनेवाला, द्रव्येद्रिय के और भावेंद्रिय के ढ्वारा रूपगुण को न 
जाननेवाला, सिर्फ रूपगुण को जानने की क्रिया के रूप से परिणत न होनेवाला है आर रूप को जानने की क्रिया के 
रूप से परिणत होनेपर भो रूपरूप से परिणत होनेबाला नहीं है । | 

(३) उसीष्रकार जो पुदूगलद्॒व्य से निश्लरूप होनेसे ( उसमें ) गधगृण विद्यमात न होनेसे, पुदगलद्गव्य के 
गुणों से भिनश्चरूफ होनेसे स्वयं गन्धगुणरूप न होनसे, परमार्थरूप से (वारोररूप) पुद्गलद्रव्य के स्वामित्व का (उसमे ) 
अभाव होनेसे अर्थात्‌ वह शरोररूप पुदगलखठ्य का स्वामी न होनसे द्रव्येत्रिय के आधार से गन्ध का अनुभव करने- 
बाला अर्थात्‌ जाननेवाला न होनेसे, स्वभावतः क्षायोपशभिकभाधरूष परिणति का (उसमे) अन्नाव होसेसे भावेद्रिय 
के द्वारा गन्ध का अनुभव करनेवाला-जाननवाला न होनेसे, संयूर्णशेयों के विषय में सामान्यरूप से पायी जानेबाली 
अप्तिक्रिया फे रूप से परिणत होनेके म्वन्ाव को धारण करनेबाला होनेसे, सिर्फ मन्ध को जाननेवार्रा ज्ञप्तिक्रिया के 
रूप से परिणत होकर गन्ध का अनुभव करनेवाला-गन्ध को जाननेवाला न होनेसे, सपूर्ण ज्ञेयों के साथ ज्ञायक के 
तादात्म्य का निषेध किया जानेसे गन्ध को जाननेकी क्रिया के रूप से परिणत होनेपर भी स्वयं गंधरूप से परिणत 
न होनेंसे जीव अगन्ध है । 

[अर्थात्‌ गंधगुणसहित, स्वयं गंधगुणरूप न होनेवाला, द्रध्ये्रिय के और भावेंद्रिय के द्वारा गन्धगुण को न 
जाननेबाला, सिर्फ गंधगुण को जानने की क्रिया के रूप से परिणत न होनेबाला है ओर गन्ध को जानने को क्रिया 
के रूप से परिणत होनेपर भी गन्धरूप से परिणत होनेवाला नहीं है। ] 

(४) उसीप्रकार जो पुद्गलद्॒ब्य से भिन्लरूप होनेके कारण (उसमें) हुपर्शंगण विद्यमान न होनेसे पुद्यगलद॒व्प 
के गुणों से ( जीवद्रव्य ) भिन्न होनेफके कारण स्पशंगुणरूप न होनेसे, परमार्थरूप से (शरीररूप) पुद्ग॒लद्रध्य के 
स्वामित्व का (उसमें) अभाव होनेके कारण अर्थात्‌ शरीररूप पुद्गलद्रब्य का वह स्वामी न होनेके कारण द्रब्यंद्रिय 
के द्वारा स्पर्श का अनुभव करनेवाला अर्थात्‌ जाननेबाला न होनेसे, स्वध्ावतः क्षायोपशमिकश्ावरूप परिणति का 
(उसमें) अभाव होनेके कारण भावेंद्रिय के द्वारा स्पर्श का अनुभव करनेवाला - जाननेबाला न होनेसे, संपूर्ण जेयों 
के विषय में सामान्यरूप से पायी जानेवालो ज्ञप्तिक्रिया के रूप से परिणत होनेके स्वन्नाव को धारण करनेवाला 
होनेसे, सिर्फ स्पद् को जाननेबालोी ज्ञप्तिक्रिया के रूप से परिणत होकर गन्ध का अनुभव करनेबाला - जाननेवाला 
न होनेसे, संपूर्ण शषेयों के साथ ज्ञायक के तादात्म्य का निषेध किया जानेसे स्पर्श को जाननेकी क्रिया के रूप से परि- 
जल होनेपर भो स्वयं स्पर्शरूप से परिणत न होनेसे जोब अस्पर्श है । 

[ अर्थात्‌ स्पशंगुणरहित, स्वर्य स्पशंगुणरूप न होनेवाला, द्रव्येंद्रिय के और भावेंत्रिय के द्वारा स्पर्शगुण को न 
जाननेवाला, सिर्फ स्प्शगुण को जानने की क्रिया के रूप से परिणत न होनेवाला है और स्पर्श को जानभेकी क्रिया 


३८० श्रीकष भमाय वियंबरणज॑नप्रंथप्रकाशतसंस्थायाः 
के रूप से परिणत होतपर भी स्प्शरूप से परिणत होनेबाल्गा नहों है । ] 

(५) उसीप्रकार जो पुद्गल्रब्य से भिन्चरूप होनेके कारण (जिसकी) शब्बरूप पर्याव विद्यमान ते होनेले, 
पुद्धलब्रब्य की पर्यायों से (जीवद्रव्य) भिन्नरूफ होनेके कारण स्वयं शब्दपर्यायकूुप न होनेसे, पारमाथिक वृष्टि से 
पुदूगलदब्य के स्वामित्व का (उसमें) अभाव होनसे द्रव्पेद्रिय के द्वारा शब्दों को युननेवाला न होनेसे, स्वभावतः 
(उसमें) क्षायोपशमिकपरिणति का अभाव होनेसे भावेंद्रिय के द्वारा शब्दों को सुननेवाला न होनेसे, संपूर्ण (दावद- 
रूप) ज्ञेपों के विषय में सामान्यरूप से पायो जानेवाली शब्द की ज्ञप्तिक्रिया के रूप से परिणत होनेके स्थभाव को 
धारण करने बारा होनेके कारण सिर्फ शब्द को जाननेवाली ज्ञप्तिक्रिधा के रूप से परिणत होकर शब्द को सुननवाला 
न होनेसे, संपूर्ण (दाब्दरूप) ज्ञेयों के साथ ज्ञायक के तादात्म्य का निषेध किया जानेसे शब्द को जाननेकी - सुन- 
नेकी क्रिया के रूप से परिणत होनेपर भी स्वयं शब्दरूप से परिणत न होनेसे जीव अशब्ब है । 

[ अर्थात्‌ शब्दरूप पर्याय से रहित, स्वयं शब्दपर्यायरूप न होनेवाला, द्रब्येद्रिय के और भावेंत्रिय के शब्दरूप 
पर्याय को न जाननेबाला, सिर्फ शब्दरूप पर्याय को जाननेको क्रिया के रूप से परिणत होनेबाला है और दाब्द को 
जाननेको क्रिया के रूप से परिणत होनेपर भो शब्दरूप से परिणत होनेबाला नहीं है । ] 

(६) आत्मद्रव्य से अन्यद्रव्यभूत पुदुगल से जनित शरीररूप आकार के कारण “जीव इसप्रकार के आकार 
का धारक है! इसप्रकार से जीघ के विषय में प्रतिपादन करना अशक्य होनेसे, अपने निश्चित (ज्ञानघरनंकरूप ) 
स्वभाव से जिनके आकार निश्चितरूप नहीं गेते ऐसे अनत शरोरों में (क्रम से) रहुनेबाला होनेसे, सस्थाननामकर्स 
का जिपाक पुद्गलों में होता है ऐसा कहा जानेसे, प्रतिनियत - भिन्नभिन्न विशिष्ट आकारों के रूप से प्रिणत हुई 
समस्त वस्तुओं के स्वभायों से उसकी जानने को शक्ति सबद्ध हुई होनेपर भी स्वय संपूर्ण लोकस्थित वस्तुओं के 
सपक से रहित ऐसी (आत्मा की। निर्मल अनुभूति हो जानेसे अत्यंत निराकार होनेसे उसका आकार बसाया हुआ 
नहीं है । 

[अर्थात्‌ पुद्गलात्मक दारीर के आकार के अनुसार सर्वथा जिसका आकार नहीं होता, भिन्नभिन्न आकारवाले 
झरोरों में अपने प्रतिनियत शद्धशानस्वभावसद्ित रहनेवाला होनेसे, सस्थाननामकर्म पुदूगलविपाकी होनेसे, आत्मा 
की शेयों को जानने की शक्ति का भिन्नभिन्न आकारवालो ज्ञेय वस्तुओं के असाधारणस्वरूपों के साथ संबंध हो जानेपर 
मो स्वयं विश्वस्थ संपूर्ण बस्तुओं के संबंध से रहित आत्मा की निर्मल अनुभूति हो जानेसे आत्यन्तिकरूप से आका- 
श्रहित होनेके कारण उसका प्रतिनियत आकार नही बताया गया है । | 

(७) लेयरूप व्यक्त अर्थात्‌ इव्रियग्राह्म षडद्रव्यरूप लोक से भिन्न होनेसे आत्मा की विभावषपरिणतिजनक 
इंद्रियग्राह्म निभिसकर्तृ भूत द्रव्यफषायसम्‌ ह से अथवा कर्मवर्गणायोग्य पुद्‌गलों के कर्मरूपपरिणति का जनक इंद्रियग्राह्म 
मिभित्तक्तृंभूत भावरूप कषायो के समूह से भिन्नरूप होनेसे चंतन्यसामान्य में समस्त शानपर्यायें अंतर्भूत होनेसे, 
द्रव्येद्रियों के और भावेंद्रियों के द्वारा क्षणसात्रकालतक भी ग्राह्म न होनेसे, उभयविध इंद्रियों के द्वारा ग्राह्म और 
अग्राह्म होतेसे व्यक्ताव्यक्तरूप सकी्ण प्रतिभास होनेपर भी व्यक्त के साथ संपके न होनेसे - आत्सा में अभिव्यक्त- 
रूप से रहनेवाले आत्मस्वभाव के साथ किसी प्रकार का संपर्क न होनेंसे, स्वयमेव बाहर से और अंतरंग सें स्पष्टरूप 
से जाना जानेबाला होनेपर प्रो समाधिकाल में उसका अनुभव होनेपर भो उस अनुभव की उतेक्षा से प्रकट होने- 
बाला होनेसे जीब अव्यक्त होता है । 

| इंदियप्राह्म घड्व्रव्यात्मक लोक से सिन्नरूप होनेसे, विभावभावजनक इृद्रियग्राहुध कवायसम्‌ हु से भिन्नरूप 
होनसे, शानात्मक समस्त पर्यायें चित्सासान्य में अंतभूत होनेसे, क्षणकालवर्तों इंड्रियग्राहथ पर्याय का अभाव होनेसे, 
इंद्रियों से ग्रहप और अग्राहय होनेसे मिश्र प्रतिभास होनेपर भो आत्मा में अभिव्यक्तरूप से रहनेबाले आत्मस्व- 
भाव के साथ किसी भी प्रकार का सपर्क न होनेसे, बाहर और अतरंग में स्वयमेव स्पष्टरूप से अनुभव किया जानेवाला 
होनेपर भी परससमाधिकाल में होनेबाले स्पष्ट ज्ञान की उपेक्षा से प्रकट होनेबाला होनेसे जोब अय्यक्त है । ] 


शसमयसार। ३८१ 


(८) रस के, रूप के, मंध के, स्प्श के ओर आकार के द्वारा इंड्रियप्राहय न होनेपर भी परमससमाधिरूण 
स्वसंवेदनशान को सामर्थ्य से नित्य आत्मा का प्रत्यक्ष शञान होनेपर अनुसेयमात्ररूप न होतेसे जीव अनुभान के द्वारा 
पग्राहथ - शेय नहीं होता । 

[ रसादि के द्वारा ग्राह॒थ न होनेपर भी स्वसंवेबन ज्ञान के द्वारा प्रत्यक्ष ग्राहथ होनेसे सिर्फ अनुसानप्रमाण 
का विषय न होनेसे जीव का ज्ञान अनुमानप्रमाण से न होनेंले वह अलिगग्रहण कहा गया है। ] 


(९) सभो घिरोधों का परिहार करनेवाले, भेदज्ञानी जीवों को अपना शुद्धशानस्वभावरूप सर्वस्व का समर्पण 
करनेवाले अथवा जिसकी प्राप्ति के लिए भेवज्ञात्रियों के द्वारा अपना भेवज्ञानरूपधन लगाया जाता है ऐसे, सभो के सभी 
हि लोक और अलोफक को निगलकर अर्थात्‌ अपना विषय बनाकर जो मानो अपनी आस्यन्तिक समाधान वृत्ति को 
सूचित करता है अथवा जो मानो अपनी आत्यन्तिक परिपूर्णता को सूचित करता है अथवा जो आत्यन्तिक शुद्धि का 
निधानभूत होता है अथवा संवेहादि दोषों के समूह का निराकरण करने में समर्थ ऐसी आत्यन्तिक शुद्धिशक्ति को 
जो सुचित करता है ऐसे सभो कालों में हि किचिन्सात्र भो विघलित होनेवाला न होनेसे अन्यद्रव्यों में न पाया 
जानेसे असाधारणता के कारण आत्मस्वभावभूत होनेबाले, स्वय आत्मा के द्वारा अपनी अनुभूति का विषय बनाये 
जानेबाले चेतनागुण से नित्यकाल हि अतरंग में प्रकाशमान होनंवाला होनेसे चेतनागण से युक्त होता है । बह जोज 
परमार्थत: भगवान्‌ निर्मल प्रकाश का धारक अर्थात्‌ निर्मल केबलऊज्ञान का धारक इस लोक में टंकोत्कीर्ण के समान 
नित्यकूप (ओर) अतरग तेज से युक्त होता है । 

विवेचन- १-१ १)पारमा्थिक दृष्टि से जीव शुद्ध चेतन्यस्वभाववाला होनेसे, अचेतन पुद्गलद्रव्य स्पर्शाविगुणों 
से युक्‍त होनेसे और एक द्रव्य के साथ तादात्म्य को प्राप्त हुआ गण अन्यद्रव्याश्रित होता असंभव होनेसे जीवद्रष्य 
पुदृगलद्रव्य से भिन्न है। इसी लिए पुद्गलद्रत्य के साथ जिसका तादात्म्यसबध है ऐसा रसगण जीवबंब्य में पाया ने 
जानेसे जीवद्रव्य अरस है । 

(२) रस पुद्गलट्ब्य के साथ जीवद्रव्य तादात्म्यसबध को प्राप्त हुआ होनेसे उसका गुण है। अतः पुद्गलद्रग्य 
का रसरूप होना स्वाभाविक है। स्वस्ाव की दृष्टि से जीवद्र॒व्य पुद्गलद्रब्य से भिन्न होनेसे पुद्गलब्रब्य के गुण से भी 
भिन्न हि है। अत: पुदगलगुणभूत रस के रूप से जीवद्रब्य का होना असंभव है । एक द्रव्य का अन्यद्रद्य के गुणरूप 
से परिणत होना अन्यद्रव्य के रूप से परिणत होना हि है। यबि जीवद्रध्य का रस्रगुणरूप होना स्वीकार किया गया 
तो जीवद्रग्य का पुद्गलस्वरूप से परिणत होना स्वीकार्य बन जायगा । अतः जोवब्रठ्य श्सरूप नहीं हो रूकता और 
रसरूप त होनेसे जीवद्रब्य अरस हे । 

(३) जिनमें उपादानोपादेयभाव होता है उनमें वास्तव स्वस्वासिभावसबंध होता है । उपादान स्वामी होता 
है और परिणामभत उपादेय स्व होता है। अनादिकाल से कमंबद्ध होनेसे यद्यपि व्यवहारनय की दृष्टि से जोब 
पौद्गलिक शरीर का स्वामी कहा गया है तो भी जीव शरीर का उपादान कारण न होनेसे शुद्धनिश्वयनय की दृष्टि 
से जीव शरीर का स्वामी नहीं है ओर शरीर इसका स्व नहीं हे । जोव जब शरीर का स्वामी नहीं है तब यह द्रब्यें- 
द्विय का स्वामी नहीं है । शुद्ध जीव दरीररहित होनेसे इश्रियरहित होता है । अतः पारमाथिक दृष्टि से शरीररूप 
घुद्गलब्॒व्य का स्वासी न होनेसे व्रध्येद्रिय के द्वारा अर्थात्‌ रसनेब्रिय के द्वारा जीव रस का आस्वाव नहीं छेता । अत 
एवं जीव अरसन - रस का आस्वाद लेनेबाला नहीं हो सकता | अथवा - नामकर्म के विपाक से व्रव्येंद्रियां बनती 
है । शुद्ध जीवों के साथ कर्मों का सबंध न होनेसे उसके साथ द्रव्येंद्रिय का भी किसी प्रकार से संबध नहीं है; जेसे 
सिद्धजोव का । अतः शुद्ध जीव उनका आधार नहीं लेता और इसी कारण से ससारी जीव के समान रस का भी 
आस्वाद नहीं लेता । यदि जीवद्रठ्य ओर शरीर में परमसार्थतः स्वस्वासिभावरूप सबंध होता तो जीवड्रब्य शरीर के 
समान अचेतन हि होता । जीव चेतनस्वभाव होनेसे किसी शो हाखत में झरीर का स्थामी नहीं हो सकता अर्थात्‌ 
हारीर जीव का नहीं हो सकता । जब छारोर हि जीव का नहीं हो सकता तब इब्रिया उसकी कंसे हो सकतो है ? 


३८२ आोऋघभनायविगंबरजेनग्रंथप्रकाशनसंस्थायाः 


जब इंड्रियां उसकी नहीं हैँ ततब्र उनके हारा बह रस का आस्वाद भी नहीं ले सकता । इसलिए जीव अरसन है- रस 
का आस्वाद लेनेवाला नहीं है । 


(४) इंड्रियावरण और वीर्यातराय कर्मों के क्योपशाम से आत्मा के ध्वभावभूत ज्ञान की भावेदियरूप अवस्था 
होती है । यह अवस्था संसारी जींव के ज्ञान की होती है, न की शुद्ध जीब के शान को; क्यों कि कर्मस्पर्धकों के 
साथ जबतक जीव का संह्लेष बना रहता है तबतक जीव शुद्ध नहीं कहा जाता - छद्मस्थ कहा जाता है | शुद्ध जीष 
के जब कर्मों का हि अभाव होता है तब उनके क्षयोफप्शम से ज्ञान की क्षायोप्शमिक अवस्था कंसे हो सकतो है ? 
कर्मो का अभाव /होनेपर भी ज्ञान की क्षायोपशमसिक अवस्था होतो है ऐसा माना तो बह अबस्था नेसित्तिक न होनेसे 
स्वाभापिक मानी पडेगी। क्षायोपशमिक अवस्था को स्वाभाविकभाव मानने से क्षायिकभाव जीव का स्वाभाजिक- 
भाव कदापि नहीं होगा; क्यों कि एक जोव की या उसके ज्ञान की एक साथ परस्परविरोधी दो भाव स्थाभाधिक 
भाव नहीं हो सकते । ज्ञान का क्षायिकभाव हि पारिणासिक भाव होनेसे स्वप्तावत: ज्ञान की क्षायोपशमिकभावरूण 
अवस्या का अभाव होनेसे क्षायोपश्सिकभावरूप भार्वेब्रिय का भी अभाव होता है। जब शुद्धतिक्वयनय की दृष्टि से 
जीव के भावेंद्रिय का अभाव है तब उसके हारा जीव रस का आस्वाद नहीं ले सकता। भावेंद्रिय के द्वारा भी रसा- 
स्वाद करनेबाला न होनेसे शुद्ध जीव अरसन हे । 


(५) जितने भी शेय हैं उन सभी को उसकी सभी पर्यायों के साथ ज्ञानी जोब जान सकता है। सकी शेय 
पदार्थों को जानते समय सामान्यरूप से जीव की शप्तिक्रियारूप परिणति होती है; क्यों कि जशेय को जानते -समय 
ज्ञप्तिक्रियारूप से परिणत होनेका उसका स्वभाव होता है । इस स्वभाव के कारण सिर्फ रस को जामनेवाली शप्ति- 
क्रियारूप परिणाम के रूप से परिणत होकर शुद्ध जीव रस का आस्वाब नहों लेता - रस को नहीं जानता । कहने का 
भाष यह है कि - यदि जीव वन्य सेयों को शप्तिक्रिया के रूप से परिणत न होकर सिर्फ श्स को अनुभवनेकी - 
- जाननेफी क्रिया के रूप से परिणत होता तो उसे रस का ज्ञाता कहा जाता । वह तो सस्ती शेयों की शप्तिरूप 
क्रिया के रूप से परिणत होता है; क्‍यों कि शुद्ध शान का धारक होनेसे वह सभ्ो ज्ञेयों को युगपतत जानता है । सभो 
शेयों को युगपत्‌ जानने की सामथ्य उसमें होनेसे सृक्ष्म, अंतरित और दूरवर्तो पदार्थों को शुद्ध जीव जान सकता है । 
पदार्थों का लुक्ष्मत्व, अंतरितत्व और दूरबतित्व शुद्ध ज्ञान की ज्प्तिक्रिया में बाधक नहीं होता । याद वह रस को 
जानते समय सिर्फ रस को ज्ञप्तिक्रिया के कप से परिणत होता तो अन्य शेपों के शान से वह वचित रह जाता और 
उसकी अज्ञानिता सिद्ध हो जाती । अत: सिर्फ रस का हि झ्ञाता न होनेंसे उसे अरसन कहा गया है । 


(६) सपूर्ण शेयों के साथ शुद्ध शायक आत्मा का तादात्म्य निषिद्ध होनेसे सामान्यज्ञप्तिक्रिया में अन्तरभूत 
होनेवाक्ी रस को ज्ञप्तिक्रिया के रूप से परिणत होमेपर भी स्वय आत्मा रसरूप से परिणत होनेसे अरस है । सपूर्ण 
शेयों के साथ ज्ञायक शुद्ध जीए का तादात्म्य स्वीकार किया गया तो ज्ञायक जोब संपूर्ण ज्ञेयों को युगपत्‌ जाननेबाला 
होनेसे युगपत सपुर्ण ज्ञेयों के रूप से परिणत होनेकी आपत्ति उपस्थित हो जायगी, जो कि असंभव है। गदि शुद्ध 
जीव युगपत्‌ सभी शेयों के रूप से परिणत हो सकता है ऐसा माना तो वह युगपत्‌ अग्निरूप से और जलरूप से 
परिणत होता है ऐसा मानना होगा, जो कि नितरां असंसव है । सलार- अवस्था में भो ज्ञायक शेयरुप से परिणत 
होता हुआ देखने में नहीं आता । अत: रसरूप से परिणत होनेवाला न होनेसे जोव अरस है। सारांश, रसगुण से 
युक्त न होनेसे, रसगुणरूप न होनेसे, द्रब्येन्द्रि का स्वामी से होनेसे, उसके 6/रा रसगुण का ज्ञाता न होनेसे, क्षायो- 
पशसिकमाव शुद्ध जीव का स्वाभाविक भाव न होनेसे, क्षायोपशसिकभावरूप भावेंड्रिय के द्वारा रसमृण का जाता 
न होनेसे, अन्य ज्ञेयों को छोडकर सिर्फ रस का हि ज्ञाता न होनेसे और शेयभूत रस के रूप से परिणत न होनेसे 
जीव अरस होता है । 


इसोप्रकार रसदाब्द के स्थान में २ रूप, ३ गंध और ४ स्पर्ण इन दाब्दों को ययाक्रम परिवतित करके 
जीव के अरूपत्व का, अगंधत्व का और अस्परशेत्व का खुलासा हो सकता है । 


सभयसार: ३८३ 


५- (१) कंठ, उरःस्थान, जिह वामूल, तालु, ओष्ठ, दन्तोष्ठ, मृर्धस्थान, बंत इत्यावि स्थानों से अक्षरात्मक 
ह्ाब्दों की प्रादुर्भूति होनेसे और अनक्षरात्मक शब्दों को जड़ पदार्थों के अन्योन्य आधात से प्रादुर्भूति होनेसे शब्द पुद्‌- 
गलपर्यायरूप हैं यह बात स्पष्ट हो जातो है। आत्मा पुदूगलद्र॒व्य से घ्रिन्न होतो है ।॥ अतः पुबृगलत्रब्य को पर्यायभूत 
दाब्य आत्मा में आत्सा को पर्यायरूप से पाया न जानेंसे अशब्द है । 


(२) स्वभावश्ेद के कारण जीचव्रव्य पुदुगलद्र्॒य से भिन्न होनेसे पुबगरूस्वामिक पर्पायों से भिन्नकूप होनेके 
कारण स्वयं दाब्दपर्यायरूप न होनेंसे अशब्द है। कहने का भाव यह है कि-पुदूगल और पुद्गल को पर्यायें इनमें परि- 
णामपरिणामिभाव होनेसे उनमे कथचित्‌ तादात्म्यसबंध होता है - अभेद होता है। इस तादात्म्यसंबंध के कारण 
पुद्गछद्॒ब्य की पर्याय पुद्गलद्रव्यस्वामिक होती हे । जीवद्रव्य ओर पुद्गलपर्यायें इनमें किसो भी प्रकार से तादात्म्यसं- 
बंध ते होनेसे पुद्गलब्रव्य की पर्यायें और जीवद्रठ्य इनमें परिणामपरिणामिभ्ाव का अभाव होनसे थे पर्यायें जोवस्था- 
समिक नहीं हो सकती । शब्द पुदूसल की पयोच होनेसे पुदगलस्थामिक होता है; क्ष्यों कि उसका पुद्गलद्रव्य के साथ 
कथंचित्‌ तादात्म्यसंबंध होता । इस पर्याय का जीवद्रब्य के साथ तादात्म्यसंबध नहीं होता ( अतः शब्दरूप पृद्गरूूप- 
याँय और जीवद्र॒व्य इनमें परिणासपरिणामिभ्नाव का अभाव होनेंसे शब्दरूप पर्याय जीवस्वामिक नहीं हो सकता । जो 
बरिणाम जिस व्रब्य का होता है वह परिणाम उस ब्रब्य का फहा जाता है । मूर्ते शब्दरूप पर्याय अमृत जीवब्रब्य का 
नही है । अतः जीवद्रव्य फा नहीं हो सकता । जो पर्याय जिसकी होती है बह द्रव्य तत्पयायात्मक होता है | शब्दरूप 
पर्याय पुद्गलद्रत्य की होनेसे पुद्गलव्रव्य दाब्दपर्यायात्मक होता है। वह शब्दरूप पर्याय जीवद्रब्य की न होनेसे जीव- 
द्रव्य दाब्दफर्यायात्मक नहीं हो सकता । अतः जीवदब्रव्य दाब्दपर्यायात्मक न होनेसे अशब्द है । 


(३) जिनमें उपादानोपादेषनाव होता है उनमें हि. वास्तव स्मस्वासिभावरूप संबंध होता है । उपादान 
स्वामी होता है और परिणामभूत उपादेय - कार्य - पर्याय उसका स्व होता है । अनादिकाल से कमंबद्ध होनेसे 
यद्यपि व्यवहारनथ की दृष्टि से जीव पोदगलिक उरोर का स्वामी कहा गया हे तो भो जीव पौद्गलिक शरीर का 
डपादानकारण न होनेसे शुट् निशच्चयनय की दृष्टि से जीव शरीर का स्थामी नहीं है और शरीर उसका स्व नहीं है । 
जीव जब शरीर का स्वामी नहीं है तब द्रव्येंद्रिय का भी रवामी नहीं है, क्यो कि ब्रव्येद्रिय भी प्रुदूगलोपादानक 
होती है । शुद्ध जीव कमंनोकम विकल होनेके कारण ग़रीररहित होनेसे इद्रियरहित होता है। अत पारमाथिकदृषिटि 
से दरीररूप पुद्गलद्वव्य का स्वामी न होनेसे द्रव्येद्रिय के द्वारा अर्थात्‌ ओत्रेद्रिय के द्वारा जीव दाब्द का श्रवण 
नहीं करता - दाब्द को नहीं जानता । अत जीव अशब्द है अथवा - नासकरमं के विपाक से - उदय से द्रश्येद्रिय 
बनती है। शुद्ध जीव के साथ कर्मों का समध न होनेसे उसके साथ दारीरावयवमभूत द्रब्येद्रिय का भी किसी प्रकार से 
सबध नहीं है। अत शब् जोव उनका आधार नहीं छेता है तो भो अपने ज्ञान को सामथ्यं से शेयार्थों कों अविकल- 
रूब से जानता है । खठयेख्धिय का आधार न लेनेसे ससारी जीव के समान दब्द का श्रवण शी नहीं करता है । यदि 
जीवद्रव्य और शरीर में परमार्थतः स्वस्वासिभावरूप सबंध होता तो जीवद्रव्य शरीर द समान मृत और अचेतन 
होता । जोब चेतनस्वभाव होनसे किसी सो हालत में दारोर का स्वामी नहीं हो सकता अर्थात्‌ शरोर जीब का नहीं 
हो सकता । जब शरीर हि जीव का नहीं हो सकता तब इंद्रियां उसको कसे हो सकती है ? जब इंद्विया उसकी नहीं 
है तथ उनके द्वारा अर्थात्‌ यहा छोब्रेत्रिय के द्वारा शब्द का श्रवण नहीं कर सकता - शब्द को सुन नहीं सकता | 
अतः जीव अगब्द हैँ - श्रवर्णद्रिय के द्वारा शब्द को सुननेवाला नहीं है । 


(४) इंद्रियावरण और वोर्यातराय कर्मों के क्षयोपद्यम से आत्मा के स्वभावभत ज्ञान की भावेंद्रियरूप क्षायो- 
प्रशसिक अवस्था होतो है । यह अवस्था ससारी जीव के ज्ञान की होतो है, न कि शुद्ध जीव के शुद्धज्ञान की, क्यों 
कि कमंस्पर्धमों के साथ जबतक जीव का संइलेष बना रहता है तबतक जीव शुद्ध नही कहा जाता - छद्मस्थ कहा 
जाता है । शुद्ध जोीष के जब कर्मों का हि अभाव होता है तब उनके क्षयोपश्षम से शुद्धज्ञान की क्षायोप्ा सिक अवस्था 
केसे हो सकती है ? कर्मों का अभाव होनेपर भी ज्ञान की क्षायोपशसिक अवस्था होती है ऐसा भाना तो वहु 


श्टढ श्रीक्षपसमाय विशंव रजेनप्रंथप्रकादानसंस्थाया: 


अवस्था नैमित्तिक न होनेके कारण स्वाभात्रिक सानसी पडेंगी । क्षायोपद्रासिक अवस्था को स्वाधातिक भाज मानने से 
क्ञापिकभाव शुद्धजोव का स्वासाविकन्ताव कदापि नहीं होगा; क्यों कि एक जीव की या उस ज्ञान की एक साथ 
परस्परबिरोधी दो भाव स्वाभाबिकभाव नहीं हो सकते । शान का क्षायिकभाव हि. परिणासिक भाव होसेसे स्वभा- 
बत:ः दद्जज्ञान की क्षायोपशलिक भावरूफ अवस्था का अभाव होनेसे क्षायोपह्ा भिकभावरूप भाषेंध्रिय का भो अभाव 
होता है । जब शुद्धनिशच्चयनय की दृष्टि से जीव के भावेंद्रिय का अभाव है तब उसके द्वारा जींव शब्द का श्रवण 
नहीं कर सकता । भावेंद्रिय के द्वारा भो शब्दअवण करनेवाला न होनेसे शुद्ध जीव अशब्द है - शब्दअआुतिरहित है । 

(५) जितने भो ज्ञेय हैं उन सभी को उनको सप्ली पर्यायों के साथ ज्ञानी जीव जाम सकता है। अपनी 
आत्मा को और सभी ज्ञेय पदार्थों को युगपत्‌ जानते समय सामान्यरूप से जोब को ज्प्तिक्रियारूप परिणति होतो 
है; क्‍यों कि ज्ेय को जानते समय शप्तिक्रियारूप से परिणत होने का उसका स्वन्नाव होता है। इस स्वभाव के 
कारण सिर्फ शब्द को जाननेवाली ज्प्तिक्रियारूप परिणाम के रूप से परिणत होकर शुद्धजीव शब्द का श्रवण नहीं 
करता - शब्द को नहीं जानता । कहने का भाज यह है कि -- यवि जीव अन्य ज्ञेयों की ज्प्तिक्रिया के रूप से परि- 
णत न होकर सिर्फ शब्द को जानने की क्रिया के रूप से परिणत होता तो उसे शब्द का ज्ञाता कहा जाता । वह 
तो सभो ज्ञेयों को ज्ञप्तिक्रिया के रूप से परिणत होता है, क्‍यों कि शुद्धआन का धारक होनेसे बह झेयरूप अपने को 
और सभी ज्ञेगो को युगपत्‌ जानता है । सभी शेयों को युगपत्‌ जानने की सामथ्यं उसमें होनेसे सूक्ष्म, अतरित ओर 
दूरवर्ती पदार्थों को शुद्ध जीव जान सकता है। पदार्थों का सुक्ष्मत्व, अंतरितत्व और दूरबतित्व शुद्धज्ञान की ज्ञप्ति- 
क्रिया में बाधक नहीं होती । यदि शब्द को जानते समय वह सिर्फ शब्द की झप्तिक्रिया के रूप से परिणत होता तो 
अन्य शेयों के ज्ञान से वंचित रह जाता और उसकी अज्ञानिता स्पष्ट हो जाती । अत सिर्फ शब्द का हि ज्ञाता न 
होनेसे उसे अशब्द कहा गया है। 

(६) सकल ज्ञेयों के साथ शुद्ध ज्ञायक आत्मा का तादात्म्य निषिद्ध होनेसे सामान्य ज्ञप्तिक्रिया में अन्तभूत 
होनेबालो शब्द को ज्प्तिक्रिया के रूप से परिणत होनेपर भी स्वय आत्मा शब्दरूप से परिणत न होनेसे अशब्द है । 
संपूर्ण ज्ञेगों के साथ ज्ञायक शुद्ध जीव का तादात्म्य स्वीकार किया तो ज्ञायक जीव सपूर्ण ज्षेयों को युगपत्‌ जानमे- 
बाला होनेसे युगपत्‌ सपूर्ण शषेयों के रूप से उसके परिणत होनेकी आपत्ति उपस्थित हो जायगी, जो कि असभष है । 
यवि शुद्ध जीव युगप्त्‌ सभी ज्ञेयों के रूप से परिणत हो सकता है ऐसा साना तो वह युगपत्‌ अग्निरूप से और जल- 
रूप से परिणत होता है ऐसा मानना होगा जो कि लितरां असभव है। ससार अवस्था में भी ज्ञायक शेयरूप से 
परिणत होता हुआ देखने में नहीं आता । अतः दब्दरूप से परिणत होनेबाला न होनेसे जीब अद्यब्द है । दब्दपर्याय 
से युक्त न होनेसे, शब्दपर्यायरूप न होनेसे, दव्येद्रिय का स्वामी न होनेंसे उसके द्वारा शब्दछूप पर्याय का ज्ञाता न 
होनेसे, क्षायोपश्सिकभाव शुद्ध जीव का स्वाभाविकभाव न होनेसे क्षायोपशभिकभावरूप भावेंद्रिय के द्वारा दाब्दरूप 
पुदूगलपयाय का ज्ञाता न होनेसे, अन्य शेयों को छोडकर सिर्फ शाब्दरूप पर्याय का हि ज्ञाता न होनेसे और सेयरूप 
धाब्दपयाय के रूप से परिणत न होनेसे जीव अश्ब्द होता है । 

६-(१) आत्मद्रव्य से भिन्न जो पुद्गलब्य होता है उससे यह शरोर बना हुआ है। विशिष्ट शरीर के 
आकार के कारण आत्मा का भी आकार विशिष्ट होता है। यह आत्मा का शरीरानुकूल विशिष्ट आकार जीवद्रव्य 
की नंमित्तिक पर्याय है । पर्याय लेसिसिक होनेसे यह आत्मा का स्वशावभतभाव नहीं हो सकती । आत्सद्रव्य की 
विशिष्ट आकाररूप यह पर्याय विनश्वर होनेसे बह आकार उसका सनातन भाव नहीं हो सकता । अत: द्वरीराकार- 
निभित्तक जोब का आकार कादाचित्क होनेसे वहु जीव का प्रतिनिषघत आकार नहीं हो सकता और इसीकारण 'जोब 
इसप्रकार के प्रतिनियत आकार से युक्त होता है ' ऐसा प्रतिपादन करना अशक्य है। इसकारण से जीव अनिविष्ट- 
संस्थान कहा गया है। [ संस्थान इस शब्द का अर्थ है ' आकार '। अनिविष्ट्संस्थान इस साम्ासिक पदका ' जिस 
का विशिष्ट आकार नहीं कहा जा सकता ' ऐसा अर्थ होता है | शुद्ध जीव का विशिष्ट आकार नहीं बताया जा 
सकता; क्यों कि उसका प्रतिनियत विशिष्ट आकार हि नहीं है। | शुद्ध अवस्यावाले मुक्त जीव का मनुष्यशरीर 


समयहार: । ३८५ 


के आकार के सदृश् आकार होसेपर भो वह प्रतिनियत नहीं है; क्‍यों कि प्रत्येक सक्तजीव का आकार अपनी विशे- 
बता को लिए हुए होता है - उनमें कथचित्‌ विधमता पायी जाती है। वह आकार प्रो नेमिसिक भाव है; क्‍यों कि 
वह आकार मुक्ति के उपान्त्य समय के शरीर के आकार के सदश होता है और नैमित्तिक होनेसे प्रतिनियत नहीं हों 
सकता + अन्य निमित्त का अभाव होनेसे उक्त आफार जैसा का तेसा घना रहता है । संसारी जीव के अम्यशरोश्कूप 
निर्सित्त मिल जानेपर पूर्व आकार का अभाधथ हो जाता है । यदि जीव का आकार प्रतिनियत होता तो वह पूर्वाकार 
को त्याग कर उत्तराकार के रूप से परिणत नहीं होने पाता । इससे स्पष्ट हो जाता है कि जोब को अनिविष्टसंस्थान 
कहा है वह यथार्थ है। मकक्‍तजीव की मनृष्यजीवाकाररूप परिणति साझनन्तपर्यायरूप होनेसे व्यवहारनयाश्रित है । 

(२) संसारी जीच गत्यतर को प्राप्त होनेवाला होनेंसे अनन्त भवों को घारण करता है। अनन्त भवों में 
उसके अनंत प्रकार के शरीर होते हैं। अनन्त शरीरों के कारण उसके अनत आकार होते हैं। थे अनंत आकार 
अन्योन्यभिन्न होते हैं । उन अनंत शरोीरों में वह अपने प्रतिनियत ज्ञानस्वभाव को लिए हुए रहता है। भिन्नभिन्न 
आकारों को धारण करनेवाले अनत दारीरों में रहनेबाला होनेके कारण अनन्त आकारों के रूप से परिणत होनेबाला 
होनेपर भी अपने प्रतिलियत ज्ञानस्वधाव के साथ उममें रहता है । अतः अनन्त आकारों के रूप से परिणत होनेवाला 
होनेसे जीव अनिदिष्टसस्थान कहा गया है । 

(३) जिसके उदय से शरीर का विशिष्ट आकार बनता है ऐसा सस्थाननामकर्म पुद्गलछविपाकी बताया गया 
है । जह पुदृगलविपाकी होनेसे उसका फल पुद्गल में अर्थात्‌ शरीररूप पुद्गलपरिणाम में दिखाई देता है। जिस 
जीव की जो गति होती है उस गति के अनुसार संस्याननामकर्म के उदय से दारीर का आकार थन जाता है १ 
ससारी जीव के अनन्त भव होते है इसलिए उसके शरीरों के भी सस्थाननामकर्मोदयजन्य अनन्त आकार होते हैं । 
इन दारीरों के आकारों के अनुरूप जीब का आकार भी बबरूते रहता है। अतः सस्थाननासकर्म के विपाका- 
नसार बने हुए शरोरों के अनुसार जोव के आकार की परिणति होनेसे अनियत आकारबाले जीव को अनिवि- 
ध्टसस्थान फहा है। दूसरी बात यह है कि सत्पथाननामकर्म पुदूगलविपाकी होनेसे उसका उदय जीवाकारपरिणति 
में कारण नहीं होता । अत जीव का विधिष्ट आकार होता है ऐसा नहीं माना जा सकता । 

(४) जीव को ज्ञेया्ों को जानने को दाक्ति स्वाभाजिकभावरूप है। भिन्नश्िन्न आकारों के रूप से परिणत हुए 
सपूर्णज्षेय पदार्थों के स्वरूपों से उनको जानते समय वह शक्ति सपृक्‍त हुई होनेपर भी निर्मेल आत्मा की निर्मल अनु- 
भूति के समय विश्वस्थ सपूर्ण पदार्थों के संपर्क का अभाव होता है; क्‍यों कि उससमय फेबल शुद्ध आत्मा हि अनु- 
भूति का विषय पडता हे । सिर्फ शुद्ध आत्मा हि अनुभूति का विषय पड़ने से उसमें अर्थातरसक्राति का अभाव होता 
है । अर्थातरसक्रांति का अनुभूति में अभाव होनेसे अर्थाकार का भी अभाव होता है ' अतः आत्यन्तिक रूप से आकार 
का आत्मा के साथ का सबंध छूट जानेसे आत्मा अनिविष्टसस्थान है। अनिदिष्टसस्थान इस सामासिक पद का 
£ अनिदिष्ट सस्थान यस्य स. ' और “ अनिर्दिष्ट सस्थान येन स. ” इसप्रकार दो प्रकार से बिग्रह होता हे ! 

७- (१ :-यह समार जीव, धर्म, अधम, आकाश, कार और पुद्गल इन छह ज्ञेय द्रव्यो से भरा हुआ है । 
इनमें से अन्य जीवद्रध्य अनुमानप्रम/ण के द्वारा प्राहय होनेसे व्यक्त होते है। धर्म, अधर्म, आकाश और काल ये चारों 
ब्रद्य भी अनुसान प्रमाण द्वारा ग्राहय होनेसे व्यक्त होले है। प्रुदगलद्गव्य रूपादियणों से युक्त होनेके कारण इद्रिय- 
ग्राहय होनेसे व्यक्त होता है। इन व्णकत द्रव्पों से शद्ठ आत्मा भिन्न होती है; क्‍यों कि बह सिर्फ स्वतवेवनग्राएथ 
होती है | शुद्धरवरूए की प्राप्ति के कालतक वह अव्यक्त होती है। सिश्यादप्टि जीव की दृष्टि से वह अब्पक्त हि 
है । अभव्य जीब को नो उसका दर्शन किसो भी कार में नहीं होता । शुद्ध आत्मा षडद्वव्यों से भिन्न होती है, क्यों 
कि भनन्‍्य शुद्ध ज्ोय व्यक्तिभेद के कारण शुद्ध आान्मा से भिन्न होता है, अन्य अशुद्ध आत्मा शकश्षद्धि के कारण 
और व्यक्तिभेद के कारण भिन्न होतों है, और अविशिष्ट चारों द्रव्य अचेतन होनेसे भिए होते है । यदि शुद्ध आत्मा 
इन द्रव्यों से भिन्न न होती तो उनके समान यह भी व्यक्त हो जाती । यह शुद्ध अत्मा उन द्रव्यों से भिन्न होनेसे 
अव्यक्त हे । 


३८६ श्रीऋ्षष भनाथ दिमंब रजेनग्रयप्रकाह नसंस्थाया: 


(२) व्यक्तरूप और आत्मा की विभावात्मकपरिणति का और पुदूगल की कसंरूप परिणति का मिमित्तका- 
रण होनेवाले द्रव्यभावात्सक कषायों के समह से शुद्ध आत्मा भिन्न होती है । यदि क्रोधादि कषायों के साथ बह 
श्रवंधा एकरूप होती तो बह भो व्यक्त हो जाती । अतः शुद्धनिशच्चयनय की दृष्टि से कषायों से भिन्न होनेसे और 
स्वसवेदनज्ञानमात्र से ग्राहथ होनंसे शुद्ध आत्मा अब्यक्त होतीं है- सृक्ष्म अर्थात्‌ इंड्रियागोच्र होती है । 

(३) शुद्ध जीव का शुद्ध ज्ञान और अशुद्ध जीव का अशुस्ध ज्ञान ज्ञानसामान्य में अतर्भूत होता है । अतः ज्ञान 
को शुद्ध और अशुद्ध पर्यायें ज्ञानसामान्य में अन्तर्मूत होती हैं। ज्ञान की शुद्ध पर्याये ज्ञानसामान्य में अन्तर्भृत होनें- 
बाली होनेसे उसके द्वारा ज्ञाननामान्य का हि बोध होता है - शुद्धशानविशेष का बोध नहीं होता । आत्मा के 
स्वमावमत शुद्ध जान का बोध न होनेसे शुद्ध आत्मा ससार अबस्था सें अव्यक्त हि बनी रहती है। क्षायिक सम्यकत्व, 
क्षायोपशसिक ज्ञान ओर चारित्र ये व्यवहारनय की दृष्टि से अन्योग्यभिन्न होनेसे और ज्ञानगुण से भिन्न होनेसे 
आत्मा को या सानगृण की पर्यायें है। निश्चयनय को दृष्टि से ये आत्मा से या आत्मा के ज्ञानगुण से भिन्न नहीं हैं । 
उनका ज्ञान में हि अतर्ाव हो जाता है। बारहयें गणस्थानतक ज्ञान की क्षायोपश्षमिक अवस्था हि होती है । 
इन तीनों पर्पायों के द्वारा जिस पर्यायी ज्ञान का बोध होता है वह ज्ञान क्षायोपशा सिक होता है। अतः इन कार्यलिंग- 
रूप पयागों के द्वारा भी शुद्धशान का - केवलज्ञान का बोघ नहीं होता | अत शुद्ध ज्ञान का स्वामी शुद्ध जीव 
अव्यक्त हि त्रना रहता हे । हा, स्वसवेदनज्ञानरूप पर्याय से शुद्ध आत्मा का बोध हो सकता है | लब्ध्यात्मक ज्ञान से 
उसका बोध नहीं हो सकता । 

(४) ज्ञान को क्षायोपशसिक अवस्था में क्षणसात्र कालतक केवबलज्ञान का स्वरूप व्यक्त नहोनेसे शुद्ध जोब, 
अच्यक्त होता है । 

(५) सम्यक्व को आविर्भूति के काल में किचित्‌ व्यक्त ओर अन्य काल में अव्यक्त ऐसा मिश्र प्रतिभाश्त 
होनेपर भो सुतरा व्यक्त हुई आत्मा का प्रतिभास न होनेसे शुद्ध जीब अव्यक्त हि होता है । 

(६) बाहर हस्तसचालनादिक्रियाओं से और बाहचार्थ को जानलेकी क्रियाओ से आर अतरग मे में हु ' इस 
अभिष्राय से आत्मा का स्पष्टरूप से प्रतिभास होनेपर भी अपने में अभिव्यक्त स्वरूपवाले शुद्ध आत्मा की उक्त प्रति- 
भास में उपेक्षाहि होती है; क्‍यों कि उक्त प्रतिभास में शुद्ध आत्मस्वरूप की अभिव्यक्ति नहीं होतो। इसप्रकार 
बाह्मान्तर आत्मप्रति तास में झ्ुद्ध आत्मा की अभिव्यक्ति न होनेसे वहु अव्यक्त हि बनी रहती है । 

८- शेद्ध आत्मा अरस, अरूप, अगंध, अस्पर्श, अगब्द, अनिरिष्टसस्थान और अव्यक्त होती है। रस, रूप 
चधय, स्पर्ठा और सस्थान् ये पुदूगल के गुण ओर पर्याय हे । इन का आत्मा के साथ किसी भी प्रकार से सबंध नहीं हे । 
यदि इत का आत्मा के साथ किसीप्रकार सबंध होता तो शुद्ध आत्मा पुदूगल व्रव्य के समान व्यक्त हो जाती; 
कितु आत्मा के साथ इनका किसी भो प्रकार से सबध न होनसे आत्मा अव्यक्त हि है। इसप्रकार आत्मा भले हि 
अव्यक्त हो; कितु स्वसवेदनप्रत्यक्ष ज्ञान को सामव्य स आत्मा का प्रन्‍्यक्षज्ञान नित्य हि हाता हे । ऐसी हालत में 
वह अनुमेय ( अनुमान भ्रमाण के द्वारा शेय ) नहीं होता । इसलिए इसको ऑलिगप्रह्मण कहा है । 


९- यह आत्मा शुद्धनय की दृष्टि से चेतनागणवाली हे अर्थात्‌ आत्मा का गुण चेतना है; क्‍यों कि इस 
चेतना गण से यश अदर नित्य प्रकाशमान होती है । इस जोव के स्वभाव के बारे में भिन्नभिन्न दाशनिकों का सिन्न- 
घिन्न कल्पताए हैं। इन्ही सिश्चभिन्न कल्पनाओं के कारण जीवस्वरूप के विषय में विरोध खडा हुआ है। जीव का 
यह जो चेततागण हे यह इस विधप्रतिपक्ति का पूर्णरप से परिहार करता हे, क्यो कि अन्यदाशंनिकों ने जिन भाषों 
को आत्मा के स्वभावरूप से बताया है वे भाव शुद्धचतन्यस्वरूप न होकर अशुद्ध चेतन्य के अशुद्ध विकार हैं। ऐसे 
सेतना गुण से श॒द्भ आत्मा युक्त हाता है । विवेचकनन अथाीत््‌ आत्मा और आत्मभिन्न पदार्थ इनमे होनवाले भेद को 
स्वीकार करतंवादा जो जीब आत्सा और आत्मम्रिन्न धावो को निशचयनय की दृष्टि से सवंधा अन्योग्यभिन्न सभ्र- 
झता है उस्तको चेतनागुण अपना सर्वस्व समपित कर देता हे अर्थात्‌ शुद्ध चेतनागृण का पूर्ण अनुभव भेदज्ञानी जीव 


समयसारः ३&७छ 


को प्राप्त होता है। [ अथवा - जिस शुद्धचेतनागुण को प्राप्ति के लिए भेदज्ञानी जोबों ने अपना स्वस्थ अर्पण कर 
दिया है अयति अपनी संपूर्ण सामथ्यं को उपयोग में लिया हे ] ऐसे चेतनागुण से शुद्ध आत्मा युक्‍त होती है । 
संपूर्ण लोकस्यित ज्ञेय पदार्थों को और अलछोक को निगल बर अरथान जानकर आत्यन्तिक समाधान का सानो निधा- 
नभूत अथात्‌ आत्यन्तिक परिपूर्णता को सानो सूचित करनेवाले अथवा आत्यन्तिक शुद्धि का मानो निधानभूत अथवा 
संबेहादि दोषों के समूह का निराकरण करनेमें समर्थ ऐसी आत्यन्तिक शुद्धिशक्ति को मालो सूचित करनेवाले, सी 
कालों में हि अविच्छिन्नरूप से किचिन्सात्र भो विचलित न होनेबाले अथात्‌ च्युत न होनेघाला और अन्यद्रव्यों में 
न पाया जानेबालय होनेसे स्वशायभत ऐसे, आत्मा के हारा अपनी अनभूलि का विषय बनाये जानेबाले चेलमागण 
से अंतरग में प्रकाशमान होनेसे यह आत्मा चेतनागणवाली है । 

इस चेतनागुण का स्वरूप निम्न प्रकार है-- यह चेतनागुण समस्त विरोधों का परिहार करता है, भेदजानवाले 
जीबो को आत्मसमर्पण करता है, समस्त ज्ञेय पदार्थों को पूर्णरूप से जानता हे, अवने आश्रयभल आत्मद्रब्य से किसो 
भो काल में प्रच्यत नहीं होता, आत्मभिन्नद्रव्यों में नहीं पाया जाता, आत्मा का ह्वभावभत भाव होता है और 
अपना अनुभव स्वयमेब करता हे । 

अरस, अरूप, अगंध, अध्यक्त, चेतनागण, अशब्द, अलिगग्रहण ओर अनिदिष्टसंस्थान ऐसा वह भगवान्‌ जीव 
निर्मेलज्ञान का धारक, टकोत्कीर्ण के समान नित्य अर्थात्‌ अधिनइवर और अन्‍्त.प्रकाशमान होता है । 


इस गाथा का तात्पये तात्पयंबृत्ति में नीचेमूजब पाया जाता है ---- 


/ इदमत्र तात्पयंम्‌ - शुद्धनिश्चयनयेन सर्वपुद्गलद्रव्यसम्बन्धिवर्णादिगुण- शब्दादिपर्यायरहितः 
सबंद्रस्येन्द्रियभावेन्द्रिमनोगत रागादि विकल्पाविषयो धमाधर्माकाशकालद्रव्यशेषजी वान्तर भिश्नो नन्‍त- 


ज्ञानवशनसुखवीयंडव यः, से एवं शुद्धात्मा समस्तपदार्थसर्वदेशस्बंकालब्राह्मणक्षत्रियादिनानावर्ण भेद- 
भिन्नजनसमस्तसनोव बनकायव्यापारेषु दुर्लल: स एवापूर्व स चेबोपादेयः इति सत्वा निविकल्प्निर्मोह- 
निरञजननिजशुद्धात्मसममाधिसञ्जातसुखामृतरसान भतिलक्षणें गिरिगुहागह्‌ वरे स्थित्वा सर्वतात्पयंण 
ध्यातव्य: इति । _ [ ता. ब्‌., गा. ४९ ] 

अर्थ:-शद्धनिश्वयनय की दृष्टि से पुद्गलद्रव्यों के साथ तादात्म्यसंबंध को प्राप्त हुए बरणोदिगणों से और 
शब्दादि पर्यापों स रहित, सर्व द्रव्येद्रियों का, भावेंद्वियों का आर मतोगत रागादिरूप विकल्पों का विषय न होने- 
बाला; धर्म, अधमे, आकाश, काल और शेष अन्य जीव इनसे भिन्न; अनन्तज्ञान, अनन्तदश्ंन, अनन्तसुख और 
अनन्तवीय इनसे युक्त जो होता हे वहि शुद्ध जीव सपूर्ण पदार्थों में, स्व देशो में, सभी कालछो में ब्राह्मणक्षत्रियाति 
अनक बर्णोबाले जीबो के मनवचनकाय के सपुर्ण व्यापारों मे बुर्लभ है, वहि अपूर्व है ओर वहि उपादेय हे एसा 
समझकर निविकल्प, निरिजन और निर्मोह निज शुद्ध आत्मा के ध्यान से आधिर्भत हुए सुजरूप अमृतरस की अनुभूति 
स्वरूप है जिसका ऐसे गिरिगुहा के बिल में रहकर स्वत: तत्पर होकर उस शुद्ध आत्मा का ध्यान करना चाहिये । 

अब उक्त अभिप्राय से युक्त कऊूशरूप काव्य के द्वारा शुद्धास्सा की अनुभूति करने के छिए 
'जीयों को प्रेरित करते हे-- 


सकलमपि विहायाहू नाय चिच्छक्तिरिक्तं 
स्फुटतरमवर्गाह्य स्व॑ च चिच्छक्तिमात्रम्‌ । 
इसमुपरिचरन्तं चारु विश्वस्य साक्षात्‌ 
करूयतु परमात्मात्मानसात्मन्यनन्तम्‌ ॥ ३५ ॥। 


इ८८ श्रीक्ुषभनाथदिमंबरजेनग्रंथप्रकाशनसंस्थाया 


अन्यय- परमात्मा चि॥छक्तिरिक्तं सकल अपि अहू नाय विहाय चिउुछक्तिभात्र स्व॑ व स्फूटतरं 
अवगाह्य विश्वस्थ उपरि चरन्त॑ [ अयवा- विश्वस्य उपरिचरं तं ] [ परं ] अनन्त इस आत्मान 
[ आत्मा ] आत्मनि साक्षात्‌ चार कलयतु । 

अर्थ- भाविनेगमय को या आगमद्रव्यनिक्षेप की वृष्टि से जो परमात्मा है [ कितु भावनिक्षेप की वृष्टधि से 
परमात्मा नहीं है ] ऐसे भव्य जीव को शुद्धचेतन्यगुण जिनमें नहीं पाया जाता ऐसे सभी के सभी परमावों का अर्थात्‌ 
आत्मसिन्न परपदार्थों का और अपने विभावधशावों का शीघक्रातिशोध् त्याय करके आर जिसका (शुद्धनिःत्नण्मय की 
दृष्टि से ) चेतत्यमात्र अथात्‌ शुद्धश्ानमात्र गुण है - स्वधाव है ऐसी अपनी आत्मा में स्पष्टरूप से अथात्‌ सभी 
विकल्पों का त्याग करके अवगाहन कर - शुद्ध आत्मस्वरूप से प्रविष्ट होकर विद्वव के ऊपर तेरनेवालो अर्थात्‌ षड- 
ब्रव्यास्मक छोक् के साथ कवापि एकीभाव को प्राप्त न हुई- एकरूप न बनी हुई अथवा मुक्तावस्था को प्राप्त होते 
हि विशय के ऊपर अर्थात्‌ सिद्धशिला की ओर चले जानेवाली अविनदवर इस आत्मा का अच्छीतरह अथात अधि- 
कलरूप से अपनी आत्मा में स्वयं अनुभव करना चाहिये । 


त. प्र- परमात्मा भव्यजीव.। परमात्मपदेन भावनिक्षेपापेक्षया न साक्षात्परसात्मनो प्रहणं, 
भावपरमात्सन: प्राप्तररसात्सस्वरूपत्वादुपदेशस्यानावइ्यकत्वात्‌ | परमात्मपदेनाशन्र नेगसनयापेक्षया55- 
गमव्रव्यनिक्षेपापेक्षया वा परमात्मत्वं ग्राह्म॑ं, रत्नत्रयात्मकपरिणमनाहेंभव्यस्थ परमसात्मत्वेनावश्यम्भा- 
वित्वात्‌ । चिच्छक्तिरिक्त शुद्ध्नानगणविकलम्‌ । आत्मनो5साधारणस्वभावरूपया चेतन्यशक्त्या चेत- 
न्यगृणेन रिक्त रहितम्‌। शक्तिशब्दो गुणवचन:। आत्मनो व्यतिरिक्ता: सर्व एव भावाइचेतनागणशन्या: । 
ओदपिकादिवशभाविक भावानां यद्यपि शास्त्रान्तरे कयण्चिदात्मतत्त्वत्व प्रसाधितं तथापि तेषां कर्मभावा- 
पन्ननिमिसका रणभूतपुद्गलात्मकस्पर्धकशकत्युदय जन्यस्वा स्रिस्चयनयापेक्षया न स्वत्तत्त्वत्वम्‌ । स्वतत्त्व- 
त्वाभावे च विकारभावानापन्नशुद्धचेतन्यशक्तिविकलास्त इत्यायातम्‌ । अह नाय झटिति । 'स्त्रास्यटि- 
ह्यञ्जसाएह नाय द्राइमडक्षु सपदि द्रुते  इत्यमर: । सकलमपि सर्वमपि पदार्थेजातं विभावभावजात च 
विहाय परित्यज्य । यद्यच्छुद्धाचितिशक्तिविकल तत्सवे॑ पुद्गलविकारात्मकसहकारिका रणाजञुद्धात्मरूपो - 
वबादानकारणजन्यम्‌ । अध्यवसानादयों भावाइ्शुद्धचिद्गुणविकला: । अतस्ते पुदूगलबिकारात्मकसहका- 
रिकारणाशुद्धात्मरपोषादानकारणद्ववजन्या: । तस्माच्च पुद्शलोपादानकक भोंदियनिमित्तकत्वात्पौद्ग लि- 
कास्ते त्याज्या: । सव॑ चात्मन: स्वभावभूत च्‌ स्फुटतरं शुद्धचिच्छक्तिरिक्तपरभावेभ्योप्धिकतरं पृथक 
कृत पृथक्कृत्वा वा। अनादेः कमंतापश्नपुद्गलस्कन्धबंन्धमापन्नोउप्ययमात्मा ते्य. क्रमेपुद्गलेभ्य: 
स्वभावभेदादलिन्नस्तथापि मोहमहंन्द्रजालिकेन्द्रजालसमुत्पादितमतिविश्वसमो5यं॑ ससारी परभाकेष्प्यात्म- 
बुद्धि करोति। मोहमहामायाबिसमुत्पादितपरात्मबुद्धे रस्यथात्मनस्संसारिणो5स्मच्छब्दप्रयोगेण स्फूटत्व 
प्रतिभाति । न चासों स्वसवेदनात्मकवीतरागनिविकल्पसमाधिमन्तरेणानुभूयते ! स्फुटनरात्मानुभ्त्या 
विखिलकर्समलदलनसम्भवस्फूटतमात्मोपलब्धिर्जायते | तादुगात्मोपलब्धय स्फूटतरात्मावगाहनमुपदिष्टं 


कलगठकारे: । यद्ययसात्मा परभावेभ्यो भिन्न एवं भवेत्तहि तदनुभतये चिच्छक्तिसात्रावगाहनोपदेशो 
ब्यर्थ स्थादिति मनसि विधाय स्फुटतलससिति हशब्दसप्रयज्य स्फुटतरमितिशब्दः प्रयुक्त । स्फूटात्मना 
संसारिणा जीवेनानादे: कर्मबद्धंन स्फुटतरां केषर्ला चिचछक्तिसवगाह्य स्फूटतमा परमात्मावस्था प्राप्यत्त 
इति भाव: । अतर्स्ता परात्मबुद्धि संत्यज्य शुद्धचंतन्यस्वन्नावमात्मान परद्रव्येभ्य: पृथक्‌ कृत्वा चिच्छ- 
वितमसात्र केवलां चित्छक्तिसवगाहय तस्यां चिच्छक्तावन्तनिमग्तो भत्वाटड्कोत्कीर्णवश्षित्यज्ञायकंकस्व- 


चमलग्रसार: । ३८९ 


सावः परमात्मा5पादनोय: । यथाउसलसलिछजलारूये निमग्नो सलिलब्याप्तसर्वाड्गत्वात्सलिलभिन्नपदा- 
शेस्पर्शासावादन्यपदार्य विकल॑ सलिलालय पश्यति, तथा स्फुटतरचिच्छक्तिमाश्रेपन्तनिमग्नोप्यमात्मा 
तज़ूत्नपदार्थानुभवाभावात्केवल॑ चिच्छक्तिमन्तमेवात्मानसनु भवति । तादुगात्मानुभवेन चर विसलकेव- 
लावलोका परमात्मावस्थां प्राप्नोति | इस स्वशरीरस्थितं विश्वस्थ षट्पदार्थभयस्य जगत उपरिचरं 
लेन घट्पवार्य्रयेन जगतेकीभावमप्राप्त त॑ शुद्धजञानेकासाधा रणस्वभावेन प्रसिद्धि प्राप्तं परं बहिरात्सा- 
न्तरात्मभ्यां क्रेष्ठमात्मानमनन्तभस्तातोीतसात्मनि साक्षात्प्रत्यक्ष चार्वदिकलतया कलूयतु पश्यत्वनुभवतु । 
यशप्ययसात्साउनसदे: परभावासिभृतस्वस्वश्ायस्तथायि परपवा्ंस्वभावरूपेण स्वस्वभावपरित्यागपुर- 
स्सरमपरिणतत्वात्तस्यानुभूतिनि्मछा शक्‍्यानुष्ठाना । अतः शुद्धात्मस्वभावानुब॒भूषणा प्रथम तावच्छुल- 


0 ९ 


चेतन्यविकल: परभाव परनिमित्तजन्यत्वात्पररूपो विभावभावश्च त्याज्य: । परित्यक्तपरभाव-पर- 
निमित्तजन्यविभावभावेन च सता स्वश॒द्धात्मानुभतिहेतुभूतबीतरागनिविकल्पसप्राधिबलेन झुद्धचेतन्य- 
सात्रस्वभाव आत्माइनुभूयते । स्वशुद्धात्मानुभवाभ्यासेन षट्पदार्थभयेन जगतेकीमभावमप्राप्तं साध्यभूतं 
परमसात्मानमनन्तमात्सन्यनुभवति । अत: परमात्मानुबुभूषणा परम्ावत्यागपूर्वक॑ शुद्धचेतन्यस्व भाव 
आत्मापनुभवनोय इति भावः । 


विवेचन-संसार में ' गुणपर्यायवद्द्रव्यम्‌ इस द्रव्यलक्षण के अनुसार द्रव्य परसग्रह़्नय को अपेक्षा से या महा- 

सत्ता की दृष्टि से यद्यपि एफ है, तो भी पर्यापनय की दृष्टि से उसफ्ती अनंत पर्पायें है ।शास्त्रकारों ने भी “एक द्रव्य 
अनतपर्याव ' ऐसा कहा है। ये जो पर्याय है उनमें लक्षणभेद होनेसे हि वे भिन्नभिन्न कही जाती है। जीवद्रध्य का शान- 
चेतन्य असाधारण धर्म है और जीवधिष्न सभीपदार्थ अचेतन - जड है। कौनसा भी द्रव्य अपने स्वभाव को छोड़कर 
अन्य पदार्थ के स्वभाव को स्वीकार कर अन्यद्रव्यरूप से परिणत नहीं होता। जीव का अनादिकाल से कमंरूप से 
परिणत हुए पुदुगलद्रव्य के साथ बध - संश्लेष हुआ है। फिर भी जीव अपने स्वभाव को छोडकर न पुदगलढद्रब्य- 
स्वरूप बता हैं और न पुदुगलद्रब्य अपने स्वभाव को छोड़कर जीवस्वरूप बना है । यह बात जरूर है कि पुदगल के 
संबंध से जोव में अपूर्ण ज्ञानरूप और विकृतज्ञानर्प विक्कार उत्पन्न हुआ हे और पुद्गल में भी स्पर्धक रूप सुखदुः- 
खोत्पादनद्ाक्तिरूप विकार पंदा हुआ है। ये विकार ५रनिमित्त जन्य होनेसे परनिमित्त का अभाव होते हि. विकृति 
का अवद्य अभाव हो जाता हे । रागादिभाव बधरूप परनिमित्तजन्य जीव का विकाये कमंरूप पर्याय हॉनेपर भी 
उपादानकारण की अपेक्षा से जीव उन भावी का कर्ता होनेपर सी अचेतन पुदंगलात्मक कमंझछप सहकारिकारणरूप 
कता के हट जानेपर जोब के रागादिरूप विभावशभाव स्वयमेथ नष्ट हो जाते है । अत्तः जितने भो परभाव ओर 
परकृतभाव है उन सभी भावों का शीघ्र त्याग कर देनपर शुद्ध चंतन्यशक्तिमात्र स्फटतर आत्मा म जवगराहन 
करनस - आत्मस्वत्प में विमग्न होनेसे इस बिश्य फे संदुर्ण पदार्थों से अपने असाधारण ज्ञानस्यरूप स्वभाव से 
भिन्न ऐसे अपनी अनत अविनश्वर परमात्मा का अविकल अनुभव अपनी आत्मा में होता है । ऐसी परमात्मा का 
शन्‌नव मुमुक्षु भष्प जीव को करना चाहिये । इस आत्मा के अस्तित्व का ज्ञान स्फुट._ रपष्ट है । कितु इतनेसान्र 
से काम नहों चलता । मुमुक्षुजीब को शुद्धचेतन्यस्थभावबाली अपनी स्फुटतर आत्मा में अबगाहन करना चाहिये; 
क्यों कि इसप्रकार के अनुभव के विना अनत परमात्मा की प्राप्ति नही होती । यह सण्टटतर आत्मा हि अस्तरात्मा 
है। इसके भी जघन्य उत्कृष्ट मध्यम ऐसे तीम प्रेद है। जघन्य अन्तरात्मा के द्वारा मध्यम अन्तरात्मा की और 
क्ाप्पस अन्तरात्मा के द्वारा उत्कृष्ट अन्तरात्मा को प्राप्ति कर लेने के बाद उस उत्कृष्ट अस्तरात्सा क द्वारा 
परमात्मपद की प्राप्ति कर लेनी पड़ती है। यह परमात्मा हि. स्फुटतम आत्मा हे । जिसप्रकार पानी में डुबलेवाले 
को सिया पानों के अन्य पवार्थ का ज्ञान नहीं होता उसीप्रकार आत्मा में या शुद्धात्मस्वकूप में निमरन होनेबाले जीब 
को शुद्धचेतन्‍्य का हि. अनुभव होता है और होता भ्रो चाहिये; क्‍यों कि निरागस शुद्धचेतन्य को अनधभूति हि 


३९० श्रोऋषभनाथ विगंबरजेनग्रथप्रकाशनसंस्थायाः 


परमात्मस्थरूप को प्राप्सि का एकमेव साधकतम साधन है। आत्मानभव के इच्छुक आत्सा को अपने पुरुषार्थ के 
द्वारा परफ्दा्थों का और घविभावमाबों का त्याग नितरां आवश्यक है; क्‍यों कि उन भावों के कारण अर्थसक्रां 
त्यादिस्प बिकल्प उठते है और उन विकल्पों के कारण आत्मस्वरूप में चिता का निरोध नहीं हो सकता। 
[भव्य जीव में रत्लत्रय धारण करने को योग्यता - शक्ति होती है। इस योग्यता से हि वह परसात्मपद को 
पप्त हो सकता है। इस योग्यता के कारण उसे नेंगमनय की या आगमद्रब्यनिक्षेप को दृष्टि से परसात्सा भो कह 
सकते है । अभिप्राय यह है कि जिसमें परमात्मपद की प्राप्ति का साधनभूत रत्नत्रय धारण करने की योग्यता होतीं 
है उसे 6 शुद्धात्मस्वरूप की प्राप्ति के लिए दिया जानेवाला उपदेश सफल हो सकता है। जिसमें परमात्मपद की 
प्राप्ति कर लेनेकी योग्यता - शक्ति नहीं होती उसक विषय में उक्तस्वरूप का उपदेश देना विफल है । ऊषर भूमि 
में बोये हुए बोजों से फलप्राप्ति नहीं होती । इस अधभिप्राय की प्रधानता से भव्य जोव को ध्वनित करनेके लिए पर- 
सातसमा' इस पदका ग्रहण किया गया हे। दूसरी बात यह हैँ कि स्वसंवेदन के विना शुद्धात्मा की प्राप्ति असभव 
होने से और आत्सा के द्वारा आत्मा का आत्मा में हि अनुभव करनेका नास स्वसंवेदन है। अतः परमात्मा इस पद- 
का 'परं आत्मा ऐसा परच्छेद करके आत्माशब्द का कर्तृरूप से प्रहण कर 'पर' पद को आत्सान' इस पद के विश 
षणरूप से ग्रहण किया है । ) 

अभिव्यक्तशुद्ध चंतन्य जीव से भिन्न अचेतनपदार्थ और अशुद्धचेतन्यान्वित विभावभाव यथाक्रम अचेतन- 

द्रव्योपादानक ओर द्रध्यकर्ंनिमित्तक है यह बताते है-- 
चिच्छक्तिव्याप्तसबेस्वसारों जीव इयानयम्‌ । 
अतो5तिरिक्ता: सर्वेषपि भावाः पौदूगलिका असी ॥३६।॥ 

अन्वय- अय॑ चिच्छक्तिव्याप्तस्वस्वसार: जीव इयान्‌। अतः अतिरिकता: अमी सर्वे अपि भावाः 
पौद्गलिका: । 

अर्थ-- जिसका अपना सपूर्ण जीवत्वरूप भाव. चेतन्परूप गणसे “याप्त है अर्थात्‌ जिसके जोवत्व 
के साथ ज्ञानगुण का तावात्म्यसंबंध है ऐसा यह जीव इतनामात्र है अर्थात्‌ ज्ञानमात्ररूप है। इस जलोव से भिन्न 
जो ये भाव है थे सभी के सभी भाव पौद्गलिक अर्थात्‌ पुदगण्लोपादानक आर पुद्गलनिमित्तक है । 

त. प्र.- अयं चिच्छक्तिव्याप्तसवंस्वसार: । चिच्छकत्या चेतन्यगुणेन व्याप्त कबलीकृत: सर्वे: 
सम्पूर्ण: स्वस्थात्मन: सारो5$स्तित्वं यस्य स:। ज्ञानगुणाभिव्याप्तसम्पूर्णप्वसत्ताक इत्यथ: । जीव आत्मे- 
यांश्चेतन्यमात्रपरिसाण: । अतो5्स्साज्जीबादतिरिफ्ता भिन्नाउचेतन्यविकला. शुद्धचेतन्याभाववन्त: सर्वे- 
5पि निखिला अप्यमी औदयिकादयों भावाः शरीरादयः पदार्था: परिणामा वा पौद्गलिकाः पुद्गलपरि - 
णामसात्मकद्र॒व्यकर्मोदयात्मकपरि णासनिभित्तका: । उपादानसहकारिरूपनिमित्तभेदात्कारणं द्विविधम । 
शरोरस्य द्रव्यकमंगइचोपादानका रण पुद्गलद्ग॒व्य निमित्तकारणं चात्मनइशुद्धिविकला भावा: विभावभा- 
वबाख्या: । तथा चाशुद्धानामात्मपरिणामानामुपादानकार णसज्ञानो जोथः: सहकारिकारणं चर द्रव्यकर्स- 
परिणामापन्न किपाकि पुद्गलद्रव्यम्‌ । शुद्धाचंतन्‍्यविकला: सर्वेषषि भावा यथासम्भव पुद्गलकमंरूपसह- 
कारिजीवरूपोपादानकारणदूयजन्या जीवरूपसहकारिपुद्गलख्योपादानकारणहयजन्यादत्ष॒ 'एए सब्ये- 
भाषा पुर्गछवस्थपरिणामणिप्पण्णा ' इृत्यागमबचनात्‌ । पुद्गलः प्रयोजनमुत्पादकमृपादानकारणं चास्य 
पौद्गलिकः । 'प्रयोजनस' ( ३।४।१२४ दा., ४॥१।१०पा. ) इति ठझा। “प्रयोजन फल कारणं ख 
इति भटटोजिदीक्षित:। प्रयोजन प्रयोजकं प्रवतेन जनकमुत्पादकम्‌ ' इत्यन्यश्न। 'पुदृंगले भवा: पौद्ग- 
लिका :' इति निर्वेचचनन॑ न समीचोीनं, भवद्ाब्दस्य सत्तार्यकत्वात्‌ 'तत्र जात: इति सूत्रान्तरदशनाच्च । 


समस्रयसार: । ३९१ 


विवेचन- हरएक पदार्थ का स्वभाव विजातीय पदार्थों में नहीं पाया जाता । अतः उसको असाधारण 
स्वभाव कहते है । स्वभाव स्वभाववान्‌ से न न्‍्यूब होता है ओर न अधिक । वह स्थभाववान्‌ को पूर्णरूप से व्यापता 
है । यवि उसे स्वभाववान्‌ से न्यून माना तो उ्ंरित स्कभाववान्‌ का अभाव हो जायेगा; क्‍यों कि बिना स्वभाव के 
कोई भी पदार्थ या उसका अद्य अस्तिरूप नहीं हो सकता । यदि स्वप्ाववान्‌ से स्वप्नाव का आधिक्य माना तो 
स्वधावगुण का अस्तित्व हि नहीं रहेगा क्‍यों कि अबशिष्ट गुण के आश्रय का अभाव होनेसे उसका अभाज होनेसे 
अखड एकरूय होनेसे सपूर्ण गुण का भी अभाव हो जायेगा । अतः स्वभाव अपने आश्रयभूत स्वभाववान्‌ पदार्थ फो 
पूर्णरूप से व्याप्त कर देता है। चेतना आत्मा का स्वमाव है और आत्मा अपने स्वभावभूत गुण का आश्रय है । 
अत' चेतनागुण अपने आश्रयभूत स्वभाववान्‌ आत्मा को पूर्णहूप से व्यापता है । वह स्वभाववान्‌ आत्सा से न्यूना- 
घिक नहीं हो सकता । वह आत्मा का असाधारण धर्म होनेसे आत्मभिन्न पदार्थों में उसका अस्तित्व नहीं पाया जा 
सकता । शुद्धचेतना शुद्ध निश्चयनय की दृष्टि से आत्मा का स्वभाव है । इस शुद्धचेतता को छोड़कर जितने भी 
आत्मा के अशुद्ध भाव है ओर अपूणभाव बिखाई देते है थे सभी के सभी भाव आत्मा के नहीं कहे जा सकते क्यों 
कि उनका उपादानकारण शुद्धात्मा को रवभावभूत चेतना न होनेसे उनमें शुद्धचेतना का अन्यय नहों पाया जाता। 
कम और नोकमस का अनादि काल से सबंध होनेसे बे आत्मा के है ऐसा मोहोदय के कारण प्र होता है । वस्त॒त' बे 
आत्मस्वासिक अर्थात्‌ आत्मा के नहीं हैं; क्यों कि वे उपादानक(रणभूत पुदुगलद्रद्य को विभावशभावात्मक सहकारि- 
कारणजन्य पर्याय हे । खेतन्य की जो अशुद्ध और अपूर्ण अवस्थाए दिखाई देती हे वे भी आत्मा की इस-ए नहीं है 
कि वे सहक/रिकारणजन्ध है । वह सहकारिकारण है कर्मावापन्न पुदुगलद्रब्य । इस कर्मों के उदय से हि अपूर्णतारूप 
और अशुद्धतारूप विकृति नि३चयनय की दृष्टि से शुद्धचेतनासामान्य में उत्पन्न होती है। अत: वे सभी विकृतियां 
उपादानकारणभूत चेतनासामान्य की होनेपर भो कर्मोदयरूपनिसित्तकारणजस्य होनेसे शुद्ध आत्मा की नहीं हे-कर्मो- 
वयनिभित्तक होनेसे पीौदूगलिक हे। इस विषय का अधिक खुलासा आगे के अधिकार में किया जायगा । 


पु 


पुदूगल के धर्म, पुदुगल के कार्यकूप परिणाम और पोदगलिककर्मोदयादिनिभित्तजन्य जीव के माव 
बुद्धजीव के नहीं है यह बताते है “-- 


जीवस्य णत्यि वण्णा ण बि मगंधों ण वि रसी ण वि य फासों | 
ण वि रखूवब ण सरीर॑ं ण वि संठाण ण संहणणं | ५० ॥ 
जीवस्स णत्थि रागा ण वि दासो णव बविज्जदे मोहा । 

णो पच्चया ण कम्मं णाकम्म॑ चावि स णत्यि ॥ ५१॥ 

जीवस्स णत्थि वग्गो ण बग्गणा णेब फड़ढया कई | 

णो अचज्झप्पट्ठाणा णब य अणुमायठाणाणि ॥ ५२॥ 

जीवस्स णत्थि कई ट्जायठाणा ण बंघठाणा वा। 

णव य उदयट्ठाणा ण मग्गणट्ठाणया कई ॥ ५३॥ 

णा ठिदिबंघट्ठाणा जीवस्स ण संकिल्सठाणा वा । 

णब विसाहिट्ठाणा णा संजमलडिठाणा वा ॥ ५४॥ 
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णव य जीवट्ठाणा ण ग्रुणट्ठाणा य अत्थि जीवस्स 
जेण दु एदे सब्बे पुग्गलद॒व्वस्स परिणामा ॥ ५५॥ 


जीवस्य नास्ति वर्णो नापि गन्धो नापि रसो नापि च॒ स्पर्श: । 

नापि रूप न शरीरं नापि संस्थान न संहनसम्‌ ॥ ५० ॥| 

जीवस्य नास्ति रागो नापि द्वेषो नंब विद्यते मोह. । 

नो प्रत्यया न कर्म नोकर्म चापि तस्य नास्ति ॥ ५१ ॥ 

जीवस्य नास्ति वर्गो न वर्गणा नव स्पर्धकानि कानिचित्‌ । 

नो अध्यात्मस्थानानि नेव चानुभागस्थानानि ॥ ५२ ॥ 

जीवस्य न सन्ति कानिचिद्योगस्थानानि न बन्धस्थानानि वा । 

नेब चोदयस्थानानि न सार्गेणास्थानानि कानिचित्‌ ॥ ५३ ॥। 

नो स्थितिबन्धस्थानानि जीवस्य न संवलेशस्थानानि वा । 

नेव विशुद्धिस्थानानि नो संयमलब्धिस्थानानि वा ॥ ५४ ॥। 

नेव च जोवस्थानानि न गुणस्थानानि वा सन्ति जीवस्य । 

येन त्वेते सर्वे पुदगलद्रव्यस्थ परिणामा: ॥। ५५ ॥। 

अन्वयार्थ- ( जोबस्थ ) जीव के (वर्ण:) वर्ण (नास्ति) नहीं है, (गन्धः अपि न) गध भी 

नहीं है, (रस' अपि न) रस भी नही है, (रूप अपि न) रूप भी नही है, (शरोरं न) गरीर नही 
है, (संस्थान अपि न) सस्थात - आकारविशेष भी नहीं है , (सहननं न) सहनन - अस्थिबंधवि- 
शेष नही है। (जीवस्य) जीव के (राग: नास्ति) राग नही है, (ट्वेघ: अपि न) दठ्वेष भी नहीं हे, 
(मोह: नेव विद्यते) मोह तो होता हि नही, (प्रत्यया: न) बध के कारणभत्त मिथ्यात्व, अतिरति, 
कषाय ओर योग नही है , (कर्म न) कर्म नहीं है, (अपिच् तस्य नोकमम नास्ति) और उसके नोकमं 
भी नही है। (जीवस्य) जीव के (वर्ग: नास्ति) अण की शक्तिसमूहरूप वर्ग नही है, (वर्गणा न) 
अनेक वर्गों की शक्तियों के समृहरूप वर्गंणा नहीं है, (कानिच्ित स्पर्धकानि न एब) वर्गणाओं की 
शक्तियों के समृहरूप स्पर्धक है हि नही. (अध्यात्मस्थानानि नो) विशद्ध चेतनापरिणामों से भिन्न- 
स्वरूप अध्यात्मस्थान नहीं है, ( अनुभागस्थानानि नेव चर ) और विशिष्ट कर्मप्रकृतियों के 
फलो की अनभूतिपरिणामरूप अनुभागस्थान है हि नहीं। (जोबस्थ) जीव के (कानिचित्‌ योगस्था- 
नानि) कायवर्गंणा, वाग्वर्गणा और वचनवर्गणाओं के निमित्त से होनेवाले आत्मप्रदेशधरिस्पदस्वरूप 
योगस्थान (न सन्ति) नहीं ह, (बन्धस्थानानि बा न) अथवा विशिष्ट प्रकृतियों के परिणामस्वरूप 
बधस्थान नही है, (उदयस्थानानि न एवं) अपना फल देन की सामर्थ्य से यकत कर्मों की अवस्थारूप 
उदयस्थान हे हि नहीं, ओर (कासिचित्‌ सार्गणास्थानानि न ) गति, डद्वियः काय, योग, बंद, कपाय, 
ज्ञान, संयम, दर्णन, छेण्या, भव्य, सम्यकक्‍त्व, संजा और आहारस्वरूप मार्गणास्थान नही हे। (जीवस्थ) 
जीव के (स्थितिबन्धस्थानानि नो ) विशिष्ट प्रकृतियों का विशिष्ट कालतक सत्ता रूप से रहता 
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स्वरूप है जिनका ऐसे स्थितिबंधस्थान नही हे; (संक्लेशस्थानानि बा न) कषायों के वियाकी की 
तीब्रता स्वरूप है जिनका ऐसे संक्लेशस्थान नही हे, (बिशुद्धिस्थानानि न एवं ) कपायो के विपाको 
की मंदता स्वरूप हे जिनका ऐसे विशद्धिस्थान है हि नहीं, (सयमलब्धिस्थानानि नो वा) अथवा 
चारित्रमोहनीयकर्मो के विपाका की क्रम से निवृत्ति - अभाव करना स्वरूप है जिनका ऐस सयमल- 
ब्धिस्थान नही है । (जीवस्थ) जीव के (जीवस्थानानि न एवं क्) ओर पर्बाप्त, अपयप्ति, बादर, 
सूध्म, एकेद्रिय, द्वीन्द्रिय, तीन्द्रिय, चतुरिद्विय, सज्िपचद्रिय और जसजिपचेंद्रियस्थरूप जीवस्थान ह हि 
नहीं, (गुणस्थानानि वा न सन्ति) अथवा सिशथ्यादृष्टि, सासादनसम्यसदप्टि, सम्यग्मिध्यादप्टि, अस- 
यतसम्यर्दप्टि, सयतामंयत, प्रमत्तसयत, अप्रमत्तमयत, अपूर्वकरण- उपणमक और क्षपक, अनिवृत्ति- 
बाद रसांपराय - उपणमक और क्षपक, सूदमसापराय - उपशमक और क्षपक, उपशातकपषाय, क्षीण- 
कषाय, मयोगकंव्ली और अयोगकेवली इनरूप गुणस्थान नहीं होते हैं, (बेन तु) इसका कारण यह 
हैं कि (एते सर्वे) ये सभी भाव (पुद्गलद्रव्यस्थ परिणामा:) पुद्गलद्॒ब्य के अक्रमभाविपरिणाम 
अर्थात्‌ सहभाविगुण, पुद्गलोपादानक परिणाम और पुद्गलनिमित्तक अशुद्धजीवपरिणाम है । 


आ. ख्या.- यः कृष्ण: पीतः रक्‍त: हवेत:ः वा वर्ण: सः सर्वे: अपि नास्ति जीवस्थ, 
पुद्गलद्र॒व्यपरिणाममयत्वे सति अनुभूते: भिन्नत्वात्‌। यः सुरभि: दुरभि: वा गन्ध: स सर्वे 
अपि नास्ति जीवस्य, पुद्गलद्रव्यपरिणामसयत्वे सति अनुभूते: भिन्नत्वात्‌ | यः कटुकः 
कषाय तिक्‍त: अम्ल: मधुर: वा रसः सः सर्व: अपि नास्ति जीवस्य, पुद्गलद्वव्यपरिणाममयत्ये 
सति अनुभूतेः भिन्नत्वात्‌ । यः स्निग्ध: रूक्ष: शोतः उष्ण: गुरु: रूघुः मुदुः कठिन: वा 
स्पर्श सः सर्व: अपि नास्ति जोवस्य, पुद्गलद्रव्यपरिणाममयत्वे सति अनुभूते: भिन्नत्थात्‌ । 
यत्‌ स्पर्शा दिसामान्यपरिणामसमात्र रूपं तत्‌ नास्ति जीवस्यथ, पुद्गलद्रव्यपरिणाममयत्ये 
सति अनुभूते: भिन्नत्वात्‌ । यत्‌ औदारिक वेक्रियिकं आहारक तेजस कार्मणं वा शरीरं 
तत्‌ सर्व अपि नास्ति जीवस्य, पुद्गलद्रव्यपरिणाममयत्वे सति अनुभूतेः भिन्नत्वात्‌ । यत्‌ 
समचतुरख्र॑ न्यग्रोधप रिसण्डलं स्वाति कुब्जं वामनं हुण्ड वा संस्थानं तत्‌ सर्व अपि नास्ति 
जीवस्य, पुद्गलद्रव्यपरिणाममयत्वे सति अनुभूते: भिन्नत्वात्‌ । यत्‌ वज्ञ्र्षेभनाराचं वज्ञ्- 
नाराचं नाराचं अर्धनाराच॑ कीलिका असम्प्राप्ससूपाटका वा संहननं तत्‌ सर्व अपि 
नास्ति जोवस्यथ, पुद्गरूद्रव्यपरिणाममयत्वे सति अनुभूतेः भिन्नत्वात्‌ । यः प्रीतिरूप: 
राग: स सर्व: अपि नास्ति जीवस्थ, पुदगलद्रव्यपरिणाममयत्वे सति अनुभूतेः भिन्नत्वात्‌ । 
यः अप्रीतिरूप: हेष: सः सर्व: अपि नास्ति जीवस्थ, पुद्गलब्रव्यपरिणाममयत्वे सति 
अनुभते: भिन्नत्वात्‌ । यः तत्त्वाप्रतिपत्तिरूप: मोह स. सर्व: अपि नास्ति जीवस्यथ, पुद्ग- 
लद्बव्यपरिणाममयत्वे सति अनुभतेः भिन्नत्वात्‌ ! ये मिथ्यात्वाविरतिकषाययोगलक्षणा 
प्रत्यया: ते सर्वे अपि न सन्ति जीवस्थ, पुद्गलद्रव्यपरिणाममयत्त्रे सति अनुभूते' भिन्न- 
त्यात्‌ ) यत्‌ ज्ञानावरणीयदर्शनावरणोयवेदनीयमोहनीयायुर्नामगोत्रान्तरायरूपं कर्म तत्‌ 
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क्तिमद्रूपयो रभेदात्क मोदिययोइच परिणामपरिणामिनोरभेदात्पुद्लोपादानकद्रव्यकर्म दयरूपपरिणाममयत्वे 
सत्यनुभते भिन्नत्वादन्यत्वात्‌ । निविकल्पसमाधौ जीवव्यक्तिरिक्तपोद्गलिककर्मानुसवाभावाप्तत्फलप्रदा- 
नसामथ्यंसम्पन्नोदयात्मकपरिणामानुसवा भावान्नोदयस्थानानि जीवस्वाभिकान्यपि तु॒पुद्गलस्वासिका- 
न्‍्येवेत्यभिसन्धि: । यानि मतीद्रियकाययोगवेदकषायज्ञानसयमदर्शनलेश्याभव्यसम्यक्त्वसञ्ज्ञाहारलक्षणानि 
सा्मणास्थानानि तानि सवष्यिषि न सन्ति जोवस्य, पुद्गलव्रव्यपारिणासमयत्वे पुद्गलोपादानकद्रव्यक- 
संपरिणामरुपत्वे. पुदगलोपादानकद्रब्यकर्मोद्यादिखूपनिभित्तकारणजनितजीवोपादानकविश्नाबात्मकप- 
रिणामरूपत्वे च सत्यनुभतेभिन्नत्थादन्यत्वात्‌ । निविकल्पसभाधिकाले जीवव्यतिरिक्तपोद्गलिकर्सनोक- 
मंजनिततत्परिणामानुभवा भावात्तद्व्यति रिक्तपुद्लोपादानकद्रव्यकर्मोद्यादिरूपनिमित्तकारणजनिताशुद्ध- 
जीवोपादानकवि भावात्मकपरिणामानुभवाभावाच्च न॒मार्गणास्थानानि शुद्धजीवस्थ, ययोपपत्ति तेषां 
पुदगलस्वासिकत्वादिति भाव: । यानि प्रतिविशिष्टप्रकृतिकालान्तरसह॒त्वलक्षणानि प्रतिविशिष्टकर्मस्व- 
भावकालान्तरान्‌वयात्मकप्रशान्तत्वस्वरूपाणि । बद्धकर्मंण: स्वभावयस्य बन्धकालादुदयकाले यावदाधि- 
भॉावात्मकेन प्रशान्तत्वेन लक्षितानोत्यर्थ:। यानि स्थितिबन्धस्थानानि तानि सर्वाण्यपि न सच्ति जीवस्यथ, 
पुद्गलद्रव्यपरिणाममयत्वे पुदूगलोपादानकद्रव्यकसंस्वभावानाविर्भावावस्थारूपत्वे सत्यनुभूतेभिन्नत्थाद- 
स्यत्यात्‌ । पुद्गलोपाबानकद्रव्यकमं प्रतिविशिष्टस्वभावावस्था या: पुदूगलकर्मणो5उभिन्नत्वात्पुदूगलकमंणो $- 
नुभते भिन्नत्वात्तदरवस्थाया अपि ततो भिन्नत्वात्स्थितिबन्धस्थानानि न सन्ति शुद्धात्मनस्तेषां पुद्गलस्वा- 
सिकत्वादित्यभिसन्धि । यानि कषायविपाकोद्रेकलक्षणानि विभावभावात्मकभावकषायतीब्रातीव्राछ नु भ- 
वस्वरूपाणि सडकक्‍्लेशस्थानानि जोवशुद्धस्व भावबाधकाविशुद्धावस्थास्तानि सर्वाण्यपि न सन्ति जीवस्पा- 
भिव्यक्तशुद्धस्वभावस्यात्मन:, पुद्गलद्र॒व्यपरिणाममयत्वे पुद्गलद्रव्योपादानकचारित्रमोहनीयभेदात्मक- 
कथायसऊज्ञकद्रव्यकर्मोद्यनिमित्तकजी ववि भावभावा त्मकत्वे सत्यनुभतेभिन्नत्वादन्यत्वात्‌ । परसनिविक- 
ल्पसमाधों जीवविभावभावात्मकभावकषायाणामनुभवाभावात्तेषा च द्रव्यकषायोदयनिमित्तकत्वात्स्व- 
सावभावादभिन्नत्वान्न सडक्लेशस्थानानि जीवस्वासिकान्यपि तु यथोपपत्ति पुद्गलस्वामिकान्येबेति भा- 
वः । यानि कषायविपाकानुद्रेकलक्षणानि पुद्गलोपादानकद्रव्यकषायोदयनिमित्तकभावकषायतो ब्रातोत्रा च- 
नुभवाभावरूपाणि तानि सर्वाण्यपि न सन्ति जीवस्यथ, पुद्गलद्रब्यपरिणासमयत्वे पुद्गलद्वव्योपादानकद्र- 
व्यकर्मोदयाभावनिमित्तकत्वात्तदनुदयावस्थायास्ततो5भिन्नत्वात्पुद्गलद्रव्ययरि णामसयत्वे सत्यनुभतेभिश्न- 
त्वावन्यत्वात्‌ । विशुद्धिस्थानानां द्रव्यकषायोदयाभावनिमित्तकत्वात्प मसमाधिकाले चतादइच्नां तेषा- 
सनुभवाभावाजन्न तानि सन्ति जीवस्य, पुद्गलद्रव्यनिमित्तकत्वान्नेमिसि कभावत्वात्तेषामिति तात्पयंम । 
यानि चा रिश्रमो ह॒विपाकक्रम निवृत्तिलक्षणा नि द्रव्यचा रित्रमोहो दयजन्यचा रित्रमो हस #ज्ञ क विभा व भा वा नु भू - 
तिक्रमनिवृत्तिस्वरूपाणि संयमलब्धिस्थानानि तानि सर्बाण्यपि म॒ सन्ति जोवस्य, पुद्गलद्गभव्यपरिणाममयत्वे 
पुद्गलद्रव्योपदा नकद्रव्यकर्मफलदानसामर्थ्यानाविर्भावावस्थारूपत्वे सत्यनुभते भिन्चत्वादन्यत्यात्‌ । चारि- 
जमोहकर्ंण: क्षयादपशसात्क्षयोपशमाहा तत्फलदानसामर्थ्याविर्भावासम्भवावस्थायास्ततो5भिन्नत्वात्पर- 
मसमाधों शुद्धात्मस्वरूपसात्रस्यानुभवासदनुभवा भावाच्च सयमलब्धिस्थानाति नैमित्तिकपावरूपाणि स 
सन्ति जीवस्य शुद्धस्येति भाव: । यानि पर्याप्तापर्याप्तबादरसूक्ष्मकेद्रियद्रोन्द्रियत्रीन्दरि यचतु रिन्द्रियसक्ज्- 
यसड्लिपज्चेन्द्रियलक्षणाति जोवस्थानानि संसारिजोबावस्थास्तानि सर्वाण्पपि न सम्ति भीवस्य, पुद्ग- 
लद्गव्यपरिणाममयत्वे पुदूगलोपादानकनोकमंसहकृतनामकर्मोदयजनितपुद्गलबिकाररूपत्वे सत्यनुभतेभि- 
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स्ृत्वावन्यत्वात्‌ । प्रमनिविकल्पसमाधिकाले शुद्धजीवस्वरुपव्यतिरिक्तभावानुभवाभावाज्जोवस्थानानु- 
भवासम्भवान्न जीवस्वामिकान्यपि तु पुदूगलस्वामिकानीति भाव: । यानि मिश्यादृष्टिसासादनसम्यर्द- 
ष्टिसम्पड्मिथ्यादुष्ट्यूसंयतसम्यग्दृष्टिसंयतासंयतप्रमत्तसंयताअमत्तसंयतापूर्वक रणोपदमकक्षपका निवत्ति- 
बादरसाम्परायोपश्मकक्ष पकसुक्ष्मसाम्परायोपशमकक्षपकोपशान्तकषायक्षीणकषायसयोगके वल्ययो गके व - 
लिलक्षणानि मिध्यादृष्ट्याद्ययोगकेवल्यन्तानि गुणस्थानानि मोहयोगम्नवा अवस्थाविशेषास्तानि सर्वा- 
ण्यपि न सनन्‍्ति जीवस्य, पुद्गलद्रव्यपरिणाममयत्थे पुद्गलोपादानकद्रव्यकर्मोद्योपशमक्षयक्षयोपदमनि- 
मित्तकजीवपरिणामरूपत्वे सत्यनु भूतेभिननत्वात्‌ । मोहयोगभवजोबावस्थाधिशेषाणां कर्मनिित्तकनेसि- 
त्तिकभावानां परमनिविकल्पसमाधिकाले5ननुभ्यमानत्यान्न शुद्धस्वासिकत्वमपि तु पौद्गलिकत्वमेवेति 
भाव: । 


टीकार्थ-जों काला या हुरा या पीला या छाल या सफेद वर्ण है वे सभी के सभी जोब के नहीं हें; क्‍यों कि 
वे पुद्गलव्॒ब्य के ( सहभावी या अक्रमभावी ) परिणाम होते हुए आत्मस्वरूप की अनुभूति करते समय अनुभवगो- 
बर न होनेसे अनुभूति से भिन्न हैं । 

१) जो सुरक्षि या असुरधि यध हू थे सभी के सभी जीव के नहीं है; क्‍यों कि वे पुद्ूगलद्॒ब्य के ( सहभावी 
या अक्रमभावों ) परिणाम होते हुए आत्मस्वरूप को अनुभूति करते समय अनुभवगोचर न होनेसे अनुभूति से 
भिन्न हे । 

२) जो कडुवा या कर्षला या तिकत ( चरपरा ) या छट्टा ओर मोठा रस हूं वे सभो के सपनो जीव के नहीं 
है, क्‍यों कि वे पुद्गलद्र॒व्य के ( सहभावी या अकमझभावों ) परिणाम होते हुए आत्मस्वरूप की अनुभति करते 
समय अनुभवगोचर न होनेसे अनुभूति से भिन्न हें । 

३) जो चिकना या रूखा, ठडा या गर्म, भारी या हलका और कोमल या कठोर स्पर्श हे वे सभी के सभी 
जीव के नहीं हे; क्यों कि वे पुदुगलद्॒व्य के ( सहभावी या अक् मभ्ावी ) परिणाम होते हुए आत्मस्थरूप की अनु- 
भूति करते समय अनुभवगोचर न होनेसे अनुभूति से भिन्न हे ( 

४) जो स्पर्शादिसासान्यात्मक परिणामसात्ररूप रूप हे वह जीव का नहों है; क्यों कि बहू पुदणलढ्ब्य का 
( सहभावो अचयवा अक्रमसावी ) परिणाम होता हुआ आत्सस्वरूप को अनुभूति फरते समय अनुभवगोचर म होनेसे 
अनभति से भिन्न है । 

५) जो ओदारिक वेक्रियिक आहारक तेजस या कारण गारीर हैं के सभो के सभी जीव के नहीं हूं; क्यों 
कि पुदंगलोपादानक दव्यकर्स के निमित्त से नोक्षमंवर्गणारूपपुद्गलबब्य के उपादेय - परिणाम्त - कार्यरुप होते हुए 
आत्मस्वरूप की अनुभूति करते समय अनुभवगोचर न होनेसे अनुभूति से भिन्न हे । 

६) जो समचतुरख या न्यप्रोधपरिमण्डल या स्वाति या कुब्ज या वामन अथवा हुंडसस्थान (शरीराकारविशे- 
व) हैं वे सस्ती के खप्तो जीव के नहीं हें; क्यों कि पुदुगलोपादानकद्रव्यकर्म के निभित्त से बने हुए आकारविदों- 
घरूप पुद्गलब्रव्य के उपादेय- परिणास होते हुए आत्मस्वकूप की अनुभूति करते समय अनभवगोचर न होनेसे अनु- 
भति से भिन्न हे । 

७) जो वस्शबंभनाराच या वज्धनाराज या नाराच या अधंनाराच या कोलिका अथबा असम्प्राप्ससुपाटिका 
सहनन हे थे सभोके सभी जोव के नहीं हें; क्‍यों कि पुदूगलोपादानक नामक्मसंश्क द्रव्यकर्म के निमित्त से बने हुए 
अस्थिबंधविदषेषरूप पुद्गलब्ब्य के उपादेय » परिणाम होते हुए आत्मस्वरूप को अनुभूति करते समय अनुभवगोचर 
न होनेसे अनुभृति से भिन्न हे । 


३९६ श्रीऋष सनाथविगंबरजनग्रंथ प्रकाशनसस्थाया: 


सपि तु पुद्गलस्वासिकत्वमेव । भावरागस्याशुद्धजीवस्वामसिकत्वेषि वीतरागनिविकल्पपरससमाधों केव- 
लज्ञानावस्थायां सिद्धावस्थायां चाननभूयमानत्वान्नास्ति शुद्धजीवस्वासिकत्वम्‌ | योउप्रीतिरूषो द्वेष: स 
सर्वोधि नास्ति जीवस्य, पुदुगलद्रव्यपरिणामसयत्वे पुद्गलद्रव्यात्मकद्र्यमोहोदयनिमित्तकाशुद्धजोवपरि- 
णामरूपत्वे सत्यनुभतेरनुभवादभिन्नत्वादन्यत्वात्‌। यद्वाः्शुद्धनोवविभावभावात्मकद्वेषरूपपरिणामोत्प- 
सत्िनिमित्तकारणत्वात्कसंपरिणासात्सकपुद्गलद्वव्यस्य कारणे कार्योपचाराद्द्वेषसड्ज्ञकस्य पुर्गलद्रण्यो- 
पादानकपरिणामत्वे सत्यनुभतेभिन्नत्वान्नास्ति जीवस्वाभिकत्वमपि तु पुद्गलस्वामिकत्वमेव । यस्त- 
त्वाप्रतिपत्तिरूपो वस्तुयाथात्म्याप्रतिपत्तिर्पो मोहो भावमोट:स सर्वोपि नास्ति जीवस्थ, पुद्गलद्रव्यपरि- 
बामसयत्वे पुद्गलद्रव्यात्मकद्रव्यमोहोदयनिमित्तकाशुद्धजीवपरिणामरूपत्वे सत्यनुभूतेरनुभवनादुभिन्न- 
त्वादन्यर्वात्‌ । गद्गाष्शुद्धजीवविभावभावात्समकतस्वाप्रतिपत्त्यात्मकमोहरूपपरिणामोत्पत्तिनिसित्तकार ण- 
त्वात्कमंपरिणामात्मकपुद्गलद्रष्यस्थ कारणे कार्योपचारान्मोहसऊसज्ञकस्य पुद्गलद्रव्योपादानकपरिणास- 
त्वे सत्यनुभतेभिन्नत्वान्नास्ति जीवस्वामिकत्वमपि तु पुद्गलस्वामिकत्वमेव । ये सिथ्यात्वाविरतिकषाय- 
योगलक्षणा अशुद्धजोवविभावभावात्मकमिशथ्यात्वाविरतिककंषाययोगसऊ्ज्ञका प्रत्यया: कर्मरूपपुद्गल- 
परिणामोत्पत्तिनिमित्तकतुंभ्तास्ते सर्वेषपि न सन्ति जीवस्य । जोवस्वामिका न भवन्तोति भाव: । अन्न 
हेतु:- पुदगलद्रव्यपरिणामसयत्वे पुद्गलद्रव्यात्मकद्रव्यभिथ्यात्वादिकर्मोदयनिमिसकाशुद्धजीवप रिणास- 
रूपत्वे सत्यनुभतेरनभवाद्भिन्नत्वादन्यत्वात्‌ | यद्वाष्शुद्धनोबविभावभावात्मकभावमिथ्यात्वादिरूपभाव” 
कर्मोत्पत्तिनिमित्तका र णत्वात्कमंपरिणामात्मकपुद्गलद्रव्यस्य कारणे कार्योपचारान्मिध्यात्वादिसञ्ज्ञकस्थ 
पुदुगलद्रव्योप-दानकपरिणासरूपत्वे सत्यनुभूतेभिन्नत्वान्मास्त जीवस्वामिकत्वर्माप तु पुदूगलस्वासिकत्व- 
मेव । यज्जञ्ञानावरणीयवरशनावरणीयवेदनीयमोहनोयायूर्नामगोत्रान्तरायरूप कर्म ज्ञानप्रच्छादकदर्शन- 
प्रद्छादकवेदनोत्पादकमी हजनक भवान्त रावाप्तिकारणनामगोत्रान्तरायरूप॑ द्रव्यकर्म तत्सवंसपि नास्ति 
जीवस्य पुद्गलद्रव्यपरिणाममयत्वे सति पुद्गलद्रव्योपादानकपरिणामरूपत्वे सत्यनुभतेरनुभवाद्भिन्न- 
त्वात्‌ । भावकसंणासपि पुद्गलबद्रव्योपादानकद्रव्यकर्मोदयनिमित्तकत्वात्स्थभावभावशिन्न त्वाच्छुद्धात्मस्व- 
रूपानुभतिकाले तेषामनुभत्यगोच रत्वात्ततो भिन्नत्वान्न सम्भवति जोवरवामिकत्वम्‌। बत्‌ षटपर्याप्ति- 
त्रिशरीरयोग्यवस्तुरूप॑ नोकर्माहारशरोरेन्द्रियश्वासोच्छवास भाषासन.पर्याप्तिसड्श्कषटपर्या प्तित्रिशरी र- 
बोग्यवस्तुरूप नोकमं तत्सबंसपि नास्ति जीवस्प, पुदगलद्रव्यपरिणाममयत्वे पुदगलोपादानकपरिणामा- 
गतरूपत्वे सत्यनुभूतेभिज्नत्वादन्यत्वात्‌ । “ मयद ' इति हेतोरागतेष्थें मयट | यः शक्तिसस्‌हलक्षणो5णु- 
फलदानशक्तिसमूहलक्षणो बर्ग: स सर्वोर्धय नास्ति जोबस्थ, पुद्गलद्रव्यपरिणामसयत्वे पुदरगलोपादानक- 
कर्मपरिणामविका रत्वे सत्यनुभूतेभिन्नत्वादन्यत्वात्‌ । कर्मभावापन्नपुवृगलाणश क्तिसम्‌ हस्य॒शुद्धे पुद्गला- 
जावभावात्कर्माणावेब सदभावाद्विकारत्वम । या वर्गसम्‌हलक्षणाष्नेककर्माणुफलदानशक्तिसमू हलक्षणा 
बर्गणा सा सर्वापि नास्ति जीवस्थ, पुद्गलद्रष्यपरिणाममयत्वे पुद्गलोपादानककर्मपरिणामकार्यत्वे सत्य- 
नभतेभिमप्तत्वावन्यत्वात्‌ । फलदानशक्तिसम्‌हस्य पुदगलोपादानककसंणामा तादात्म्यासतोसनतिरिक्तत्वा- 
ज्जोवेन सह तादात्म्याभावात्पुद्गलस्वामिकत्वमेव, न जीवस्वामिकत्वमिति भाव: | यानि मन्दतीब्नरस- 
कमंदलू विशिष्टन्यासलक्षणानि मन्दतोव्ानुभवप्रदानसामथ्यंसम्पस्नकर्माणुसम्‌ हविशिष्टविरचनालक्षणानि 
वर्गणासम्‌हात्मकानि स्पर्धकानि तानि सर्वाष्यपि न सन्ति जोवस्य, पुद्गलद्गवव्यपरिणाममयत्वे पुद्गलो- 
पादातककस त्सिकपरिणामकायंत्वे सत्यनभ्तेभिन्नत्वादन्यत्वात्‌ । अनेकवर्गणात्मकस्पर्धकदाक्तिसम्‌ हस्य 
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पुद्गलोपादानकस्पर्धकसम्शञकविशिष्टविरचनात्मककंदलेन साक तादात्म्यात्ततोग्नतिरिक्‍तत्वाज्जीवेन 
साध तस्य तादात्म्यसम्बन्धस्यासम्भवात्पयुदूगलस्वामिकत्वमेव, न जोवस्थामिकत्वसिति माव: । यानि 
स्वपरेकत्वाध्यासे स्वस्यात्मन: परेषा चेतनाचेतनात्मकानामशुद्धावस्थात्मविभावधावभूतानां चास्यार्था- 
नामेकत्यस्थेकीभावस्थाध्यासे सिथ्याज्ञाने सति । स्वपरयोरेकीभावोः5स्तीति ज्ञान सिध्याज्ञानरूपत्वाद- 
ध्यास: । एतादुशि सिध्याज्ञाने सति विशुद्धक्तित्परिणामातिरिक्तत्वलक्षणानि विशुद्धचतन्यस्वभावभाव- 
भूतपरिणामभिन्नत्वलक्षणान्यध्यात्मस्थानानि तानि सर्वाष्यपि न सन्ति जीवस्थ, पुद्गलद्रध्यपरिणाम- 
मयत्वे पुद्गलोपादानकद्रव्यकर्मोदयरूपनिमित्तकतुक्ृताशुद्धधोवविभावपरिणामत्वे सत्यनुभूतेभिन्नत्वाद- 
स्वत्वात्‌ मिथ्याज्ञानरूपत्वाविशुद्धचेतन्यपरिणामव्यतिरिक्त्वात्कमोदियतिमित्तकत्वाब्ें सित्तिकाशुद्धत्मवि- 
भावभावात्सकपरि णासरूपत्वादध्यात्मस्थानानां घटस्यथ कुलालस्वासिकत्ववत्पुद्गलस्वामिकत्व, न शुद्धा- 
त्मस्वामिकत्वमिति भाव, । यानि प्रतिविशिष्टिप्रकृतिरसपरिणामलक्षणानि प्रतिविशिष्टकर्ंप्रकृतिफल- 
दानसामर्थ्यात्मकपरिणामलक्षणान्यनुभागस्थानानि तानि सर्वाण्यपि न सन्ति जोवस्य, पुदगलद्रव्यपरि- 
णाममयत्वे पुद्गलोपादानकद्रव्यकर्माभिन्नतत्स(मथ्यरूपपरिणामात्मकत्वे सत्यनुभतेभिश्नत्वात्परमनिधि- 
कल्पवोतरागात्मानुभ्त्यात्ससससाधिकाले क्रमंफलदानसासर्थ्यानुभवाभावात्‌ । प्रतिविशिष्टकर्ंप्रकृति- 
फलदानसामर्थ्यस्य कर्मप्रकृत्या साक तादात्म्यात्तस्पात्मना सम्बन्धस्पाभावादात्मानुभूतिकाले तदनुभ- 
बाभावान्नास्ति जीवस्वासिकत्वमपि तु पुदूगलस्वामसिकत्वमेवेत्यभिप्रायः । यानि कायवाइमसनोवर्गणापरि- 
स्पन्दलक्ष गानि परदूगठविपाकिशरी रनामकर्मो दबापादितकायवाइःमनोवर्ग णान्यतमालम्बन सति वीर्थान्त- 
रायमसत्यक्ष राया८ * णक्षयोपशसमबत आत्मन आत्मप्रदेशपरिस्पन्दरूपाणि योगस्थानानि तानि सर्वाष्यपि 
न सन्ति जोवस्य, पुद्गलद्रव्यपरिणाममयत्जे पुद्गलब्रव्योपादानकवीर्यान्तरायमतिज्ञानादिसउज्कद्रव्यक- 
मेक्षपो पशमात्मकपरिणामनिमित्तकद री रतामकर्मोदियापादितकायादिवगगंणालम्बनका त्मद्रव्यपरिणास रूप - 
सत्रे सत्यनु मतेभिन्नत्वात्‌ । कायबाइःसनोयोगलक्षणभेदाद्योगस्त्रिविध.। पुद्सलविपाकिशरी रनामकर्मोदया- 
पादितवाग्वर्गंणालम्बने सति वोर्यान्तरायमत्यक्ष राद्यावर णक्षयोपद्ममापादिताभ्यन्तरवाग्लब्धिसाच्िध्ये 
बाक्परिणामासिमखस्पात्मन: प्रदेशपरिस्पन्दों वाग्योग । अभ्यन्तरवोर्यान्तरायनोइन्द्रियावरणक्षयोप- 
शस्तात्मकसनउपलब्धिस ब्रिधाने पुर्बोक्तबाहथनि्सित्तालम्बन च सति सनःपरिणामाभिमखस्यात्सन. प्र- 
देशपरिस्पन्दों मनोयोग: । वोर्यान्तरायक्षयोपशमसद भावे चौदारिकादिसप्तविधकायवर्गणान्यतमालम्ब- 
नापेक्षात्म न: प्रदेशपरिस्पन्द, काययोग: । योगस्थानानां बाहययनिमित्तालम्बनत्वादवी र्यान्तरायादिपुद्ग- 
लोपादानकद्रव्यकमेक्ष यो पश्मनिमिसकत्वावात्मानुभवनकाले तदनभवाभावान्नास्ति जीवस्वामिक्त्वम्पि 
तु घटस्प कुलालस्वासिकत्वबत्पुदगलस्वामिकत्वसेवेति भाव: । यानि प्रतिविशिष्टप्रकृतिपरिणामलक्ष- 
जानि प्रतिविशिष्टक्मप्रकृतिपरिणामस्वरूपाणि बन्धस्थानानि तानि न सन्ति जीवस्य, पुदुगलपरिणाम- 
मयत्वे पुद्गलद्नव्योपादानकप्रतिविशिष्टकर्मंपरिणामभ्तबन्धस्थ पारिणासिककर्मणो5भिक्नत्वात्पुद्यलप रि- 
णामकायंत्वे सत्यनुभतेभिन्नत्वादन्यत्वात्‌ । निविकल्पसमाधों जीवव्यतिरिक्तपोदगलिककर्मानभवा- 
भावात्तत्परिणाम भतबन्धानु भूते र॒प्यसम्भवात्पुद्लो पादानक त्वाच्च न बन्धस्थानाना जीवस्वामिकत्वसपि 
तु पुदगलस्वामिकत्वमेवेत्यभिप्राय: । यानि स्वफलसम्पादनसमर्थकर्मावस्थालक्षणानि स्वफलभूतसुखदु.- 
लाद्यात्मकजोचब विशभावपरिणामजननसामथ्यंसम्पन्नकर्मपरि णामर्वरूपाण्युदयस्था नानि तानि सर्वाष्यप न 
सन्ति जीवस्य, पुद्गलद्रव्पपरिणामसयत्वे कम्रविस्थाभतोदयसुखदुःखाश्यात्मकतत्फलप्रदानसामथ्यंयाइश- 


३९४ छीऋचभनाथविगवरजेनग्रयप्रकाहनसस्थाया: 


सर्व॑ अपि नास्ति जोवस्य, पुद्गलद्रव्यपरिणाममयत्वे सति अनुभूते: भिन्नत्वात्‌ । यत्‌ 
घट॒पर्याप्तित्रिशरी रवस्तुरूपं नोकर्स तत्‌ सर्व अपि नास्ति जोवस्यथ, पुद्गलद्रव्यपरिणामम- 
यत्वे सति अनुभूते: भिन्नत्वात्‌ । य. शक्तिसमूहलक्षण: वर्ग: स सर्व: अपि नास्ति जीवस्य, 
पुद्गलद्रव्यपरिणाममयत्वे सति अनुभूतेः भिन्नत्वात्‌ । या वर्गसमूहलक्षणा वर्गणा सा सर्वा 
अपि नास्ति जीवस्य, पुद्गलद्रव्यपरिणाममयत्वे सात अनुभतेः भिन्नत्वात्‌ । यानि 
सन्दतोब्ररसकर्मं दलविशिष्टन्यासलक्षणानि स्पर्धकान तानि स्वाणि अपि न सन्ति 
जोवस्य, पुद्गलद्रव्यपरिणामसयत्वे सति अनुभूतेः भिन्नत्वात्‌ । यानि स्वपरंकत्वाध्यासे 
सति विशुद्धचित्परिणामातिरिक्तत्वलक्षणानि अध्यात्मस्थानानि तानि सर्वाणि अपि 
न॒सन्ति जीवस्थ, पुद्गलद्रव्यपरिणाममयत्वे सति अनुभूते: भशिन्नत्वात्‌ । यानि 
प्रतिविशिष्टप्रकृतिरसपरिणामलक्षणाति अनुभागस्थानानि तानि सर्वाणि अपि न 
सन्ति जीवस्य, पुद्गलद्रव्यपरिणासमयत्वे सति अनुभूते: शिन्नत्वात्‌ । यानि कायवाडः स- 
नोवगगंणापरिस्पन्द लक्षणानि योगस्थानानि तानि सर्वाणि अपि न सन्ति जीवर५, पुद्ग- 
लद्र्व्यपरिणाममयत्वे सति अनुभूते. भिन्नत्वात्‌ । यानि प्रतिविशिष्टप्रकृतिपरिणामलक्ष- 
जानि बन्धस्थानानि तानि सर्वाणि अपि न सन्ति जीवस्यथ, पुदगलद्रव्यपरिणाममयत्ये 


सति अनुमतेः भिन्नत्वात्‌ । यानि स्वफलसम्पादनसमथ्थंकर्मावस्थालक्षणानि उदयस्थानानि 
तानि सर्वाणि अपि न सन्ति जीवस्य, पुद्गलद्रव्यपरिणाममयत्वे सति अनुभूते: भिन्नत्वात्‌। 
यानि गतीन्द्रियकाययोगवेदकषायज्ञानसंमयदर्शनलेशयाभव्यसम्यक्त्वसऊज्ञाहारलक्षणानि 
मा्गंणास्थानानि तानि सर्वाणि अपि न सन्ति जीवस्य, पुद्गलद्रव्यपरिणाममयत्वे सति 
अनुभूते: भिन्नत्वात्‌ । यानि प्रतिविशिष्टप्रकृतिकालान्तरसह॒त्वलक्षणानि स्थितिबन्धस्था- 
नानि तानि सर्वाणि अपि न सन्ति जीवस्यथ, पुद्गलद्रव्यपरिणामसयत्वे सति अनुभतेः 
भिश्नत्वात्‌ । यानि कषायविपाकोद्रेकलक्षणानि सडः क्लेशस्थानानि तानि सर्वाणि अपि न 
सन्ति जीवस्य, पुद्गलद्रव्यपरिणामसयत्वे सति अनुभतेः भिन्नत्वात्‌ । यानि फषाथविपा- 
का्नुद्रेकलक्षणानि विशुद्धिस्थानानि तानि सर्वाणि अपि न सन्ति जीवस्य, पुद्गलद्रव्यपरि- 
जाममयत्वे सति अनुभूतेः भिन्नत्वात्‌। यानि चारित्रमोहविषाकक्षमनिवृत्तिलक्षणानि संय- 
मलब्धिस्थानानि तानि सवाणि अपि न सन्ति जोवस्य, पुदंगलद्वव्यपरिणामसयत्वे सति 
अनुभूते: भिन्नत्वात्‌ । यानि पयाप्तापर्याप्तबादरसूक्ष्मेकेन्द्रियद्वी रिद्रयत्रीन्द्रियचतु रिन्द्रियस- 
ड्लयस स्ज्िपड्चेन्द्रियलक्षणानि जोवस्थानानि तानि सबाणि अपि न सन्ति जीवस्थ, पुद्ग- 
लद्गव्यपरिणामसयत्वे सति अनुभूते' भिन्नत्वात्‌ । यानि सिथ्यादृष्टिसासादनसम्यरदृष्टिस- 
म्घड़ सिथ्यादुष्टअरसंयतसम्यग्दृष्टिसंयतासंयतप्रमत्तसंयताप्रमत्तसंयतापुर्वंकरणो पशसफक्षप--- 
कानिव॒त्तिबादरसाम्परायोपशमकक्षपकसुक्ष्मसाम्परायोपद्षमकक्षपकोपद्ान्तकषायक्षी पक --- 


समयसारः । ३९५ 


खायसयोगकेवल्ययोगकेवलिलक्षणानि गुणस्थानानि तानि सर्वाणि अपि न सन्ति जीवस्य, 
पुद्गलद्रव्यपरिणाममयत्वे सति अनुभूतेः भिन्नत्वात्‌ । 


त. प्र.- कृष्णहरितपीतरक्तरवेतविधा: पञ्च वर्णास्ते सर्वेष्वि जीवस्थ न सन्ति पुद्गलद्रव्यपरि- 
णाममयत्वे सति पुद्गलद्रव्याक्रमभाविपरिणाममयत्वे सति । पुद्गलद्वव्यसहभाविगणत्वे संतोत्यर्थ: | 
पुद्गलद्गव्यस्य गुणपुञऊजात्मक त्वात्कृष्णादिपड्चवर्णानां पुद्गलांशत्वात्कथडिचत्परिणामत्वमित्यवसेयम्‌ । 
अनुभतेभिन्नत्वादनुभवनादन्यत्वात्‌ । यः सुरक्षिः सुष्ठु रभते सुरभि: शोभनः दुरभिर्दुष्ठ रभते दुरसिर- 
शोभनो वा गन्ध: स सर्वोषि नास्ति जोवस्य, पुद्रगलद्रव्यपरिणाममयत्वे सत्यनुभतेभिश्नत्वात्‌ पुद्गल- 
द्रव्या क्रम भाविषरिणामत्वे सत्यनुभवनादन्यत्वात्‌ । यः कटुक. कषायस्तिक्तो5म्लो मधुरों वा रस: स 
सर्वोष्पि नास्ति जोवस्थ, पुद्रगलब्रव्यपरिणामसयत्वे सति पुद्गलद्गव्याक्रमभाविपर्यायत्वे सत्यनुभूते- 
रनुभवनाख्िन्नत्वादन्यत्वात्‌ । यः स्निग्धों रूक्ष: शीत उष्णों गुरुलुघुमुदु: कठिनों वा स्पर्श: स सर्वोषषि 
नास्ति जीवस्य, पुद्सलद्रव्यपरिणाममयत्वे सति पुद्गलद्रव्याक्रमभाविपरिणामत्वे सत्यनुभते रनुभवना- 
स्दूझ्लत्वादन्यत्वात्‌ । यत्‌ स्पर्शादिसामान्यपरि गासमात्रमन्तमृतस्पर्शर सगन्धवर्णविशेषसामान्यपरिणाम - 
मात्र रूप तन्नास्ति जोवस्य, पुद्गलब्रब्यपरिणाससयत्वे पुद्गलद्रव्याक्रमभाविपय्यायत्वे सत्यनुभूतेरनुभव- 
नादुभिन्‍नत्वादन्यत्वात्‌ । अञ्र रूपगुणस्य सामान्यत्वं, रसादिगणानां तेनाविना भावात्तत्रान्तर्भावादित्यवसे- 
यस्‌। यदोदारिक वेक्रियिकमाहारक॑ तेजस कार्मणं वा वरीरं तत्‌ सर्वसपि नास्ति जीवस्य, पुद्शलद्गव्य- 
परिणाममयत्वे सति पुद्गलद्भव्योपावानकपरिणामात्मककायेत्वे सत्यनुभूतेरनुभवनादड्िच्नत्वावन्यत्वात्‌ । 
स्वयमेत निर्मित्तनिमित्तिभावव्ति मिथ्यादर्शनादिनिशित्तके का्मणशरीरे5्प्यौदारिकादीनां वेस्सिकोपच- 
येनावस्थानात्सब्रेंषां शरोराणां पुद्गलद्रव्योपादानकत्वं निरारेक॑ सिध्यति | न च तान्यात्मानुभ्त्यात्मक- 
निविकल्पकसमाधिकाले5नुभवगोच रत्व॑ यान्ति । आत्मस्वामिकत्वे तेषबामभ्यूपगम्यमाने निविकल्पसमा- 
धावपि तदनुभवस्यावद्यम्भावित्वापत्तेन॑ तान्यात्मस्वासिकानि भवितुमहेन्ति । न च तत्र तेषामनुभवः । 
अतस्तानि पुद्गलोपादानजन्यकाय॑त्वात्पुदूगलस्वासिकान्येब, न जीवस्वासिकानि । यत्‌ समचतुरस्श्रं 
न्यग्रोधपरिमण्डल स्वाति कुब्ज॑ वामन हुण्ड था सस्थानं शरीर विशेषाकाररूपं तत्सवेमपि नास्ति 
जीबस्य न जीवस्वामिकं, पुद्गलब्रव्यपरिणाममयत्वे पुद्गलद्रव्योपादानकपरिणामरूपत्वे सत्यनुभतेर नु- 
भवनावूभिन्नत्वादन्यत्वात्‌ ५ आत्मानुभूतिकाले तदनुभवाभावात्सस्थाननामकर्मोद्यनिमित्तकत्वात्पुद्रल- 
द्रव्योपादानकपरिणामरूपत्वाच्च तत्पुद्गलस्वामिकमेव, न जीवस्वासिकमिति भाव: । यत्‌ वज्य्षमना- 
रात नाराजमर्धनाराचं फोलिका5सम्प्राप्ससपाटिका या संहननसस्थिबन्धनविशेषस्तत्‌ सर्वभपि नास्ति 
जीवस्य, पुद्गलद्भव्यपरिणाममयत्वे सहुनननामकर्मोदयजनितपुद्गलद्रव्योपादानकपरिणामरूपत्वे सत्यन- 
भूतेरनभवनादभिन्नत्वादन्यत्वात्‌ । स्वसंवेदनजनकवीतरागनिविकल्पपरमसमाधिकाले तदनुभवाभावबा- 
त्सहूतननामकर्मोदयनिमसित्तकत्वात्पुदूगलद्व्योपादानकपरिणासरूपत्वाच्च।_ तत्पुद्गलस्वासिकमेव, न 
जीवस्वासिकसिति भाव: । यः प्रीतिरूपो राग: स सर्वोष्पि नास्ति जीवस्य, पुद्गलद्रब्यपरिणासमयत्वे पुद्‌- 
गलूद्व्यात्मकद्व्यमोहोदयनिमित्तकाशुद्धजी वप रिणामरूपत्वे सत्यनुभ्ते रनुभवाद्भिन्नत्वादन्यत्वात्‌ । यद्दा5- 
शुद्धोबविभावभावात्मकरागरूपपरिणामोत्पत्तिनिमित्तकार णत्वात्कमंपरिणा मात्मकपुद्गछद्रव्यस्थ कार- 
जे कार्योपच्ञाराद्रागसञ्शकस्य पुद्यलद्र्योपदानकपरिणामत्वे सत्यनुभतेभिश्नत्कक्षास्ति जोवस्वामिकत्व- 


४०० श्रीकष भनाथविगंबरजेनग्रंथप्रकाहनसंस्थाया: 


८) [ एक से लेकर पांचतक जो भाव बतलाये हैं वे पुद्गल के गुण होनेसे पुदूगल से अभिन्न हीनेसे जीवस्वा- 
मिक नहीं हे और जीवस्थामिक न होनेसे आत्मानुभूति के समय अनुभवगोचर नहीं होते । छठेसे लेकर आठवेंतक 
के भाव पुद्गल के परिणास होनेके कारण पुद्गल से अभिन्न होनेसे जीवोपादानक न होनेके कारण जीवम्वाम्िक नहीं 
है ओर जीवस्वासिक न होनेसे आत्मानुभूति के समय अनुभवगोचर नहीं होते । ] जो प्रीतिरूप रागभाव होते हे बे 
सभी के सभी जोव के नहीं हे, क्‍यों कि पुदृगलोपादानक द्रव्यकर्म के उदय के निमित्त से उत्पन्न होनेवाले अशुद्ध 
जोच के विभावरूप परिणाम होते हुए आत्मस्वरूप का अनुभव करते समय अनुभवगोंचर न होनेसे अनभूति से 
भिन्न हैं। 

९) जो प्रीति का विरोधी अप्रीतिरूप हेषभाव होते हे वे सभी के सभी जीब के नहीं हे; क्यों कि पुद्गलोपा- 
दानक द्रब्यकर्म के उदय के निमित्त से उत्पन्न होनेवाले अशुद्ध जीव के विभावकूप परिणाम होते हुए आत्मरघरूप का 
अनुभव करते समय अनुभवगोचर न होनेसे अनुभूति से भिन्न हे । 

१०) जो जीव, अजीव, आखस्रव, बन्ध, सवर, निजंरा और मोक्ष इन तत्त्वों को न जाननारूप या विपरितरूप 
से जाननारूप भोहरूप भाव हूँ वे सभो के सभी जीव के नहों हे, क्‍यों कि पुदुंगछोपादानक वष्यकर्म के उदय के 
निमित्त से उत्पन्न होनेवाले अशुद्ध जीव के विभावरूप परिणाम होते हुए आत्मस्वरूप का अनुभव करते ससय अनुभ- 
वबगोचर न होनेसे अनुभूति से भिन्न हे । 

११) मिथ्यात्व, अविरति, कधषाय और योग ये जो आसत्रव और बन्घ इन के ( निमित्त ) कारण हे वे सभी के 
सभी जीव के नहीं हे; क्यो कि पुद्गलोपादानक द्रव्यकर्स के उदय के निमित्त मे उत्पन्न होनेवाले अशद्ध जीव के 
विभावरूप परिणाम होते हुए आत्सस्वरूप का अनुभव करते समय अनुभवगोचर न होनेसे अनुभूति से (भिन्न हैं । 


१२) | राग, हेष, मोह, मिथ्यात्य, अधिरति, कषाय और योग ये भाव जीवोपादानक कर्मदियनिमित्तक विभा- 
वभाव होनेसे शुद्धनोव के कदापि नहीं हे | यदि ये शुद्ध जीव के भाव होते तो आत्सा के स्वभावभूत शुद्धज्ञान के 
समान आत्मा की अनुभूति करते समय अनुभवयोचर बन जाते । आत्मानुभूति के समय इनका अनुभव नहीं होता । 
अतः अशुद्धात्मोपादानक होनेपर भो वे नेमित्तिक भाव शुद्धजीवस्वासिक नहीं हे | यद्यपि ये भाव पुद्गलोपादानक 
नहों है अपि तु पुद्गलनि्ित्तक हें तो भो जिसप्रकार व्यवहारनय को दुष्टि से घट मृत्तिकोपादानक होनेपर भो 
कुलालनिभित्तक होनेमात्र से कुलालस्वामिक कहा जाता है उसोप्रकार उक्त भाव अशुद्धजीवोपादानक होनेपर भो 
पुदगलनिमित्तक होनेसे पुदूगल के परिणाम कहे गये हे | बस्तुतः वे पुदगल के परिणाम नहों है अपि तु अशुद्ध जीव के 
पुदुगलकमं निमित्तक परिणाम हे! अशुद्धजीव शुद्धजीय से कथचित्‌ भिन्न वस्तु है। अतः अशुद्धजीवस्वासिक परिणाम 
शुद्धजीवस्वासिक कंसे कहे जा सकते हूं ? वस्तुतः उपादान की प्रधानता की दृष्टि से उक्त भाव न शुद्ध जीव के हूँ 
और न पृद्गल के हे । जब वे किसो भो हालत में शुद्धजीव के नहीं है. ओर जब अशुद्धजीवस्वासिक कहनेसे किसो 
न किसो प्रकार से उनके जोवस्थासिक होनेकी अ्रांति की सधाव्यता होनेंसे पारिव्रोष्यन्याय से उन्हे पुद्गल्परिणाम 
यह संज्ञा दी गयी है । इस पद का अर्थ पुद्गलकृत जीव के विभाव परिणाम ऐसा अर्य॑ समझना । अस्तुतः ये भाव 
जीव और पुद्गल के सयोग से उत्पन्न होनेवाले होनेसे सयोगजमाव कहे गये हे । ये भाव चाहे अशुद्धनीवोपादानक 
होनेसे अशुद्धजीव के हो या पुदृगलनिमित्तक होनेसे चाहे पुद्‌गलब्रव्यपरिणाममय कहे गये हो थे किसो भो हालत में 
शुद्ध जीव के नहीं हे । यही उक्त कथन का अभिप्राय है। ] ज्ञानावरणीय, दर्शनावरणोय, बेदनीय, मोहनीय, आयु: 
नास, गोत्र और अन्तराय यह जो [( द्रच्य- ) कर्म हे उन्त सभी कर्तो' का समह ये उनमें से एक भी कर्म जोध का 
नहीं हे; क्‍यों कि वे जीवविभावभावनिमित्तक होनेपर भी पुदुगलोपादातक परिणाम होनेसे, कार्मणशरोररूप पुदगल- 
पिण्ड के साथ भिले हुए होनेसे पुद्गलब्॒ब्य के परिणामरूप होते हुए आत्मस्वरूप को अनुभूति के समय अनुभवगोचर 
ते होतेसे अनुभूति से भिन्न हे । 

१३) जोपछह पर्माप्तियां और ओदारिक, वेक्रियिक और आहारक थे तीन शरीर इनको रचना के ( निर्मिति 
के ) योग्य पुदुगलवस्तुरूप नोकमंबगंणाए हे वे सभो की सभो जीव को सहीं हे; क्यों कि पुदृगलब्रच्य के उपावेयरूप 


सम्नयसारः । ४०३ 


परिणाम होते हुए आत्मा की अनुभूति करते समय अनुभवगोचर न होनेसे अनुभति से भिन्न हे। 


१४) कर्माणु की शक्तियों के समूहरूप जो चर्ग हे वे सभो के समी जोब के नहीं हे; क्‍यों कि कर्म का अधु 
और उसकी शक्तियों का समूह इनमें अभेद होलेसे पुदृगलोषादालक व्रव्यकर्म पुदृगल का परिणात्त होते हुए आत्म- 
स्वरूप की अनुभूति के समय अनुभवगोचर न होनेसे अनुभूति से भिन्न हे । 

१५) जो अनेक कर्माणुओं की शक्तियों के समृहरूप बर्गंणाएं होती हे थे सभी की सभो जीव की नहीं हें; 
क्यों कि कर्माणुओं और उनकी दाक्तिसमू हों में अभेद होनेसे पुदृगलोपादानक द्रव्यकर्म पुदूगल का परिणाम होते हुए 
आस्मस्वरूप की अनुभूति के समय अनुभवगोचर न होनेसे अनुभूति से भिश्न हें । 

१६) जिन के उदय से अर्थात्‌ तीब्र या सन्‍्द उदय से उत्पन्न परिणामों की अनुभूति तीघ्च या मन्द होंतो है 
ऐसे कर्म के शक्तिसम्‌ हो से युक्त अणुओं की जो विशिष्ट रचनाएं होती हे उनरूप जितने भी स्पथधंक होते हे थे सभो 
के सभो जीव के ( शुद्ध जीव के या जीवसामान्य के ) नहीं हु; क्यों कि अवयबो से अवयय अभिन्न होनेसे अणुओं 
की या वर्गणाओं की विशिष्ट रखनारूप स्पर्धक पुदूगलोपादानक द्रव्यकमं से अभिन्न होनेसे पुदगलद्॒व्य का परिणास- 
रूप होते हुए आत्म॒स्वरूप की अनुभूति करते समय दानुभवगोचर न होनेसे अनुभूति से भिन्न हे । 

१७) स्व अर्थात्‌ शुद्ध आत्मपदार्थ और ए्रपदार्थ अर्थात्‌ अशुद्धनीबोपादानक विभावधाव, द्रव्यक्षमं, तोकस और 
अन्यद्रव्य इनसे परमार्थतः भेद होनेसे वे भिनश्नभित्न पदार्थ एकरूप नहीं हु ।इसप्रकार दोनोंपर एकत्व के अध्यारोप के 
होते हुए विशुद्ध खेतन्यपरिणामों से भिन्न होना स्वरूप है जिनका ऐसे जो अध्यात्मस्थान हुं थे सभी के सभो जीव के 
नही हें; क्यों कि ये अध्यात्मस्थान पुदगलोपादानक द्रव्यकर्म के उदयरूप परिणाम के निमित्त से होनेबाले अशुद्धजी- 
बोपादानक विभावभावरूप होते हुए आत्मस्थरूप की अनुभूति के समय अनुभवगोचर न होनेसे अनुभूति से 
भिन्न हें । 

१८) कर्मों के प्रतिविशिष्ट स्वभावों के कारण उत्पन्न हुए जोव के विभावपरिणामों की अनुगतिरूप जो जोव 
के परिणाम उनरूप जो अनुभागस्थान अर्थात्‌ कर्मफलानुमतिरूष फ्रिणास वे सभो के सभी जीब के नहीं हे; क्यों 
कि पुदंगलोपादानक दृव्यकर्म के उदय के निमित्त से जोव में उत्पन्न होनेवाले पुदूगलनिमित्तक परिणामरूप होते जुए 
आत्मस्वरूप की अनुभूति के समय अनुभवगोचर न होनेसे अनुभूति से भिन्न हैं । 

१९) कायवर्गणा, वाग्वर्गणा और मनोवर्गणा इसके निमित्त से उत्पन्न होनेवाले आत्मा के प्रदेशों के परिस्पंद 
स्वकूप जो योगस्थान हे वे सभी के सभी जीव के नहीं हे; क्‍यों कि पुदूगलोपादानक द्रव्यकर्म के उद्यरूप निमित्त से 
अशुद्ध आत्मा में आविर्भत होनेसे आत्मपरिणामरूप होते हुए शद्धात्मस्वरूप की अनुभूति के समय अनुभवगोघर न॑ 
होनेसे अनुभूति से भिन्न हें । 

२०) भिन्न भिन्न स्वरूपयाले रागद्ेधात्मम जोवपरिणामरूप, कार्मणवर्गणाओं की आत्मा के साथ बद्ध होनेका 
जो शक्तिरूप परिणाम उसरूप और सिम्न भिन्न स्वमाववाले पुद्गलकर्म और आत्मप्रदेशों का अन्योन्यावगाहनात्मक 
परिणामरूप जो बन्धरूप परिणाम वे सभी के सभी जोब के नहीं हे; क्यो कि यथाक्रम पुदगलोपादानक द्रव्यकर्मोन 
दयनिमित्तक होनेसे, व्रव्यक् की शक्तिरूप अक्रमभाविषशिणामरूप होनेसे तथा द्रव्यकरमोदयनिभित्तक जोबपरिणास- 
रूप और द्रव्यकसंशक्‍त्यात्मक्रपरिणासरूप होनेंसे पुरगलब्॒च्यकृत परिणामरूप होते हुए शुद्धात्मस्वरूप की अनुभूति के 
सप्तय अनभवगोचर न होनेसे अनुभूति से भिन्न हें। 

२१) जीव की सुखदुखावस्थारूप स्वफल का संपादन करने में समर्थ ऐसी कर्मों की जो उदयरूप 
अवस्थाएं हे वे सभी की सभी जोब की नहीं हे; क्यों कि वे द्रव्यकर्मछप पुदूगल के परिणाम होते हुए 
शुद्धात्मत्वरूप की अनुभूति के समय अनुभवगोचर न होनेसे अनुभूति से भिन्न हे । 

२२) गति, इंद्रिप, काय, योग, वेद, कषाय, ज्ञात, संयम, दर्शन, लेदया, भव्य, सम्पक्ष, सजी और आहार इन 
स्वरूप जो जीय को मार्गणासंज़्क अवस्थाएं होती हे थे सभी की सभी जीव की नहीं हू क्यो कि वे पुद्गलद्रव्यकृत्त, 

प्शिणासरूप होते हुए शुद्धापम -बरूप की अनुभूति के सपय अनुभवगोयर ने होनेंसे अनुभूति से भिन्न हैे। [| यहाँपर 


४०२ धीऋषभनाथबविगवरज॑नग्रंथप्रकाशनसंस्थायाः 


' पुद्गलद्रब्यकृत ' इस पद के ययासंभव पुद्‌गलद्रब्यरूप उपादानकर्तुक्ृत ओर निम्ित्तकतुंकृत ऐसे दो अर्थ हें। ) 

२३) कर्मों के भिन्न भिन्न स्थभायों का बंधकाल से उदयकाललतक अनुदितरूप से कर्मरूप अपने आश्रयों 
में विद्यमान रहना लक्षण है जिनका ऐसी जो कर्मों की स्थितिबंधरूप अवस्थाएं होती हे वे सभी की सभो जोव को 
नहीं है; क्‍यों कि वे अवस्थाएं ब्रव्यकर्मरूप पुदूगल के परिणाम होते हुए शुद्धात्मत्वकूप की अनुभूति के समय 
अनुभवगोचर न होनेसे अनुभूति से भिन्न हे । 

२४) द्रव्यकषायों के उदयों को जीवगत तीवमन्दताविरूप विशेषताएं लक्षण हूँ जिनका ऐसे जो संक्लेशस्थान- 
“जीव की सक्लिष्ट अवस्थाएं होते हे थे सभी के सभी जीव दे नहीं हे; क्यों कि वे कर्मोदयजन्य होनेके कारण 
पुद्गलकर्मरूप निमित्तकतृंकुतपरिणामरूप होते हुए शुद्धात्मस्वरूप के अनुभव फे समय अनुभवगोचर न होने से अनुभूति 
से सिन्न हैं । 

२५) द्रध्यकषायों को जोवगत तोवब्रमंबतादिरूप विशेषताओं का जीय में अभाव होना लक्षण है जिनका ऐसे 
विशुद्धिस्थान अर्थात्‌ जीव की जो विशृद्ध अवस्थाए ये सभी के सभी जीव के नहों है; क्‍यों कि कर्मोदय का अभाय 
उनका कारण होनसे पुद्गलकर्सानुदयरूपएनिमित्तकतुकृतपरिणामरूप होते हुए शुद्धाट्मस्वरूप की अनुभूति करते समय 
अनु नवगोचर न होनेसे अनुभूति से भिन्न हे । 

२६) चतुर्थ गणस्थान में अमन्तानबंधी के, पा्तवे में अप्रत्याख्यानाबरण के, छटठ मे प्रत्यास्यानावरण के और 
आगेके गुणस्थानों में सज्वलन के विपाको की इसप्रकार यथाक्रम होनेबराली निवत्ति (कर्मों के अभाव के या उपश्म 
के कारण उनको उदयावस्था के अभाव के कारण उनके विषाक़ों की निवृत्ति उक्तक्रम से स्वयमेत्र ही जातो है । ) 
जिनका लक्षण है ऐसे जो संयमलब्धिस्थान वें सभी के सभी जीव के नही है, क्‍यों कि चारित्रमोहनीयरूप पुंदुगलो- 
पादानक द्रव्यकर्मों के बियाफ़ों का अभावरूप निमित्तकतुकतजीवपरिणासरूप होते हुए शुद्धात्मस्वरूप की अनुभूति 
करते समय अनुभवगोंचर न होनेसे बे अनमृति से भिन्न हे । 

२७) पर्याप्तबादर पयाप्तसुक्ष्म अपर्याप्तबादर अपर्याप्त सक्षम एकेद्रिय, द्वीद्विय, त्रींद्रिय, चर्तुरिद्रिय, सजी आर 
असज्नी पच्चेद्रिय जिनका लक्षण ह ऐसे जो जोवस्थान-जीव फी अवस्थाए हूँ थे सभी के सभी जोब के नहीं है; बसों 
कि पुद्गलोपादालक पुद्गलविपाकी तासकर्म के उदयरूपएतिमित्त से उत्पन्न होनेबाले जीवसंबधी नोकमोॉपादानकशारी 
रावस्था विशेषकूप परिणाम होत हुए शुद्धात्मस्वरूप को अनुभूति करते समय अनुभयगोचर न होनेसे अनुभूति से सिश्न 
हे । 

२८) मिथ्यादुष्ट, सासादनसम्यरदुष्टि, सम्यरसिथ्यादुष्टि, असयतसब्धरष्टि, समतासयत, प्रसतसयत, अप्रमत्त, 
सथत, अपूर्वकरणोपशमक और अपुरवकरणक्षपषक, अनिवृत्तिब्रादरसाम्परायोपशमक और अनिवृत्तिबादसापरायक्षपक, 
सुक्ष्मसांपरायोपशमक ओर सुक्ष्मसांपरायक्षपक, उपज्ञान्तकपाय, क्षीणकषाथ, सबोगकेबली और अयोगकेवली जिनका 
लक्षण हे ऐसे जो द्रव्यमोदोरघजलित भावमोह से और आत्मप्रदेशपरिस्पवरूप योग से अभिव्यक्त होनेबाली गुण को 
बिशेषतारूप जो जीव को अवस्थाए होती हे उनरूप जितने भो गुणस्थान होते हें बे सभी के सभी जोब के नहीं हूं; 
क्यों कि पुद्गलोपादानक द्रव्यकमं के उदयादिरूपनिमित्त से जीव में प्रादुर्भूत होनेवाले परिणासरूप होते हुए शुद्धात्म- 
स्वरूप की अनुभूति करते समय दे अनुभवगोचर न होतेसे अनभति से भिन्न हें । 

[ ये समस्त भाव यथासभव पुद्गलद्रव्यरूपनिमित्तत्तंक और पुद्गलद्रव्यरूपोपादानकतुंक होनेसे और 
शुद्धात्मस्वरूप की अनुभूति करते समय अनभवगोचर न होनेसे शुद्ध आत्मा के नहीं हे । निशचयनय की दृष्टि से 
जो भाव आत्मा के हे जे आत्मानुभृति के समय अवश्यमेव अनुभवगोचर होते हैं । उक्त भाव परव्रव्यनिभित्तक और 
परद्रव्योपादानक होनेसे आत्मानुभूति के समय जब अनुभवगोचर नहीं होते तब थे आत्मस्थामिक नहीं है यह बात 
स्पष्ट हो जातो है । _] 

वियेचन- | आत्मख्याति टीका में 'पुदृगलव्रध्यपरिणाममयत्वे” ऐसा जो पाठ पाया जाता है उसका स्पष्टो- 
करण दो प्रकार से किया जा सकता है और करना आवदयक भो है; क्‍यों कि उसका संवध जीवगत रागादविन्नावों के 
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साथ और शरीराविरूप पुदुगलपरिणामों के साथ भी पाया जाता है । उक्त पाठ के दोनों प्रकार के स्पष्टीकरण लिम्म- 
अ्कार हे... 

१) पुदगलाव्यस्थ परिणामः पुदगलव्रब्यपरिणात्र: । पुदशलद्गव्य का परिणाम ऐसा उसका अर्थ है। पुद्गल- 
द्रव्य का फर्मरूप परिणाम या कर्मरूप पुद्गलद्रृब्य का उदयादिरूप परिणास ऐसा मथितार्थ है। यहां पुदगलद्रष्य या 
फर्मरूप पुद्गलद्रध्य परिणतिक्रिया का आध्रय होनेसे उपादानकतुरूप से ग्रहण अभोष्ट है; क्यों कि क्संरूप परिणति 
का आश्रय पुदगलद्रब्य है और उदयादिरूप परिणतियों का आश्रय कर्मरूप से परिणत हुआ पुदगलद्रव्य है। कमंरूप 
से परिणत होनेकी क्रिया का आश्रय बनना हि उपादानकतुत्व है। 


२) 'प्ररगलद्वव्येण निभित्तमतेन कृतोहशुद्धजीवपरिणामः पुद्यलद्रव्यपरिणाम:ः!। पुद्गलद्रव्यरूपनिमित्त के 
द्वारा अशुद्ध आत्मा में प्रादर्भाषित किया गया परिणाम पुदंगलदव्यपरिणाम है। यहापर यद्यपि फ्रीधादिरूप विभाव- 
परिणाम का उपादानकारण अशुद्ध जोब है तथापि द्रव्प्रकर्मों की निमितकतृ्‌ तूत उदयकूप अवस्थाओं का प्राधान्य हे । 
इन अवस्थाओ की प्रधानता का कारण यह है कि इनके नि्मित्त से अशुद्ध आत्मा में प्रादुमंत होनेवाले अशुद्धजीव के 
विभावमाव शुद्धनीवस्वामिक नहीं हे यह अभिप्राय व्यक्त करता । बस्तुतः निमित्त का कतंत्व उपचरित हैं- व्यवहार- 
नयाश्रित है; क्‍यों कि पारमाथिकदृष्टि से उपादान का हि कतुंत्व बन सकता हे । विभावभाव नैभिक्तिकभाव होनेपर 
भी कथलित जीवस्वासिक हे; क्‍यों कि उनके जोथस्वामिकत्व का सर्वथा प्रतिषंध किया जानेपर जीव की सप्तारा- 
वस्था का सर्वथा अभाव हो जायगा और संसाराबस्था के अभाव में तीर्थप्रवुति का भी अभाव हो जायगा । ' पुद्गल- 
द्रव्यपररिणाममयत्ये ' इस पद का ऊपर जो स्पष्टीकरण किया गया है वह व्याकरणशास्त्रविहितनियस के विरद्ध नहीं 
है। भा तत्कुतयाबतोने: ( शब्दा (।३।२८ ) इस सूत्र के अनुसार उक्त स्पष्टीकरण किया गया ह। जिसप्रक/र 
 शइकुलाखण्ड:' इस सामासिक पद का दाडकुला । कंची ) और वस्त्रखण्ड इनमें कार्यकारणभाव-साध्यसाधनभाव-- 
निमित्तनमसित्तिकभाव होनेसे 'हाडकुलया कृत. खण्ड: ऐसा विग्रह किया जाता हे उसोप्रकार “प्रुद्गलद्रब्येण कृत: 
परिणाम: ! ऐसा विग्रह उक्त सामासिक पद का किया जाता है; क्‍यों कि पुद्गलद्रव्य और अशद्धजीबव का विभाव- 
परिणाम इनमें कार्यकारणभाव- नि्मित्तन भित्तिकभाव है । 'कार्यकारणभावलक्षणमत्र सामर्थ्य, शदकुलादिकृतत्वात्‌ 
खण्डत्वादीनाम्‌ ' यह जंनेन्द्रसहावृत्तिगत वाक्य उक्त अभिप्राय का पोषक है। उसी वृत्ति में 'शइकुलाखण्ड: 'इस सामा- 
सिक पद का ' शहकुलया खण्ड: शहकुलाखप्ड ' ऐसा विग्रह किया गया है | इसी पद का विद्रह दब्दार्ण बचन्टिका 
में शडऋुलया कृंतः खण्ड: गाहकुलाखण्ड: इसप्रकार किया गया है। दूसरी बात यह है कि खण्डशब्द क्रियारूपापन्न गुण 
का बाचक होता हुआ उससे किये जानेबाली मतुप्रत्यय का लोप हो जानेपर द्रव्यवाचक बना हुआ है! अतः उक्त 
सुत्र के अनसार उसके साथ तृतीयान्त शडकलाशब्द का समास बना हुआ है । काशिकाविवरणपश्जिका में इसी 
अधभिप्राय का पोषण पाया जाता है । देखिये- ठाइकुलाखण्डो गिरिकाण इति । सण्डकाणशब्दावत्र खण्डने निमोलन 
थ क्रियारूपापले गुण वतित्वा पश्चान्मतुएलोपादभेदोपचाराद्या तद्वति द्रव्ये बतते इति गुणबचनौं भवत ।' यहा * मतु- 
ब्लोपादभदोपचाराद्वा तद्गति द्रव्ये दर्नते' इस वाक्य के द्वारा खण्डदाब्द और काणशब्द सतुम्प्रत्यय का लोप हो जानंसे 
या अभेदोपचार से द्रव्य के बाचक बताये गये हैं । प्रकृत प्रकरण में परिणाम ओर परिणामों में अभेदोपचार से नहीं 
अपि तु निईवयनय की दृष्टि से अर्थात्‌ परमार्थतः अभेद है । अतः परिणामहाब्द परिणामिद्रव्य का वाचक होनेसे 
उक्त स्पष्टोकरण अनुचित नहीं हैं। परिणामशब्द गुणवृत्ति भी नहीं हे । अब मयट्‌ प्रत्यय का प्रयोजन बताया जाना 
आवदहयक है | जो ' प्रदूगलद्रव्यस्थ परिणामः पुद्ुगलद्रव्यपर्णिम. इस पष्ठीतत्पुरुष समास से मयट प्रत्यय छूगायी 
गयी हैँ वह मथड़वाः्भ्रक्ष्याच्छादते | | श. ३ ।३।१३० ) इस सूत्र के अनुसार लगायी गयी है। अत: इस पद का 
'पुद्गलद्रद्य के परिणाम फा विकार ' ऐसा अर्थ होता हे। द्रव्यकर्म पुदंगलद॒ध्य का परिणाम है और उदयादि उसके 
विकार हूँ - परिणाम के परिणास है। नामकर्मपुद्गल का उदय उसका परिणाम है। नोकर्म भी पुद्गलद्रब्य का 
परिणास है । पुद्शरुबिपाकिनामकर्म के उदय से नोकसंब्गंणाओं से झरोर बनता है। अतः शरीर पुद्गलूद्रव्य के 
परिणाम का विकार-परिणास है । जो 'पुद्गलद्रव्पंण कृत, परिणाम: पुदुगलद्रब्यपरिणास: ! इस तुतीयातत्पुरुषसभास 
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से मयट्प्रत्यय लूगायो गयो है वह “अस्मिन्‌ ' ( श. ४।२। २६ ) इस सूत्र के अनुसार लगायी गयी है। अतः इस 
पद फा 'पुदृगलव्रब्य के अर्थात्‌ पुदंगलकर्मरूप नि्भित्तकर्ता के द्वारा किये गये अशानरूप अशुद्धजीब के परिणास का 
विकार-परिणास ' ऐसा अर्थ होता है । व्रव्यकर्म पुदगछ का परिणाम होनेसे और परिणाम और परिणासी में अभेद 
होनेंसे बहु बस्तठुत: पुद्गलद्रग्य ही है | द्रव्यकर्म के उदयरूप नि्भित्तकर्ता के द्वारा किया जानेवाला अर्थात्‌ उदयरूष 
निमित्त के कारण आत्मा में प्रादुर्भत होनेवाला जो अशञानरूप सामान्य परिणाम उसका विशिष्ट कर्स प्रकृति के उदय- 
कप निमित्त से आत्मा में आविर्भत होनेवाला विशिष्ट ( क्रेधादिरूप ) परिणाम है - अर्थात्‌ परिणास का परिणाम 
है | द्रव्यममोहकर्स पुदगलब्रब्य का परिणाम होनेसे पुद्गलद्॒ब्य है। सोहकर्म भी सासान्यविशेषात्मक होनेसे उसके 
निमित्त से आत्मा में प्रादुर्भत हो” वाले परिणाम भी सामान्यविद्योषात्मक होते हुं । सामान्य परिणास सामान्य अज्ञान 
है ओर विशेष परिणाम अज्ञात के परिणासभूत क्रोधादिभाव है । अतः क्रोधादिशाव अज्ञानकूप परिणास के परिणाम 
है ! ये अज्ञान और क्रोधादिभाव यद्यपि आत्मोपादानक हे तो भी निमित्त की प्रधानता से व्यक्ह्ारतय की दृष्टि से 
पुद्गलद्॒ब्यकृत कहे जाते हे। सारांश, ' पुदगलद्रव्यपरिणाममयत्वे ' इस पद के उक्त दोनों अर्थ यथाप्रकरण योग्य है । 

काला, हरा, पोछा, लाल और सफेद ये वर्ण, सुरभि और दुरभि | दुर्गंध ) ये गध, कड़आ कपरेला, तीखा, 
आम्ल ओर मधुर ये रस ; स्निरध, रूक्ष, शीत, उष्ण, गुरु, लघु, मुदु और कठिन ये स्पर्श और स्पर्शादिसामान्यरूप 
परिणामसात्रात्मकरूप ये सभी पुदयलू के अक्रमभाधिपयाये हैं। जो अक्रमभाविषयांयें कहे जाते हे वे सहभाविगुण 
हि होते है । निक्चयनय को दुष्टि से यद्यपि गृण ओर गुणों में अभव होता है तो भी व्यवहारनय उनमे कर्थचित्‌ 
भेद है ऐसा कहती है । द्रव्य गुणपृज्ररूप होता है । गुणों को गृणी से भिन्न बताया जानंपर उनमें अश्वांशिभाव भी 
ब्यक्त होता है। पर्गायों के समान गुण भौ द्रव्य का अञ् होनेसे वे पर्याप भी कहे जाते है । उनमें फर्क सिर्फ इतना हि 
होता है कि पर्यायें क्रमावि होती है और परयायसंज्ञक गण अक्रमभावी होते हे । उक्त वर्णादिरूव अक्रमशाधिपर्थायें 
पुद्गलद्रव्यस्थामिक होनेसे पुद्गलब्रव्य के साथ उनका तादात्म्यसंबध होनेसे अपने आश्रयभूत पुण्यलद्ग॒व्य को छोडकर 
जीवद्रब्य के साथ तादात्म्यसंबध को प्राप्त नहीं होते । इसी कारण से वे जीवस्वामिक नहीं हो सकते । यदि वे जीव- 
स्वामिक हो जाते तो शुद्ध आत्मस्वरूप का अनुभव करनेवाली आत्मा को जिसप्रकार आत्मा के ज्ञानस्वभाव का अन- 
भव प्राप्त होता हे उसीप्रकार वर्णादिकों का भी प्राप्त हो जाता है । परमनिधिकल्पसमाधिकाल में ध्याता आत्मा को 
जब वर्णादिकों का अनुभव प्राप्त नही होता तब वर्णावि शद्धजीवस्वासिक नहीं हो सकते यह बात सुतरा स्पष्ट हो 
जाती है । ये वर्णादिरूप अक्रमभावि /ययें शरीरस्वासिक अर्थात्‌ पुद्गलस्वामिक अवश्य हें, क्यो कि शरीर पुदगलू 
का हि परिणामरूप है और पुद्गलपरिणामस्वरूप होनेसे पुदग॒लब्रव्यरूप हे; क्यो कि परिणास और परिणाम में 
भेद नहीं होसा- अभेद हि होता है । यच्षपि घट मृत्तिका का परिणामरूप होता है तो भी वहु अपनी उपादानभूत 
मृसिका से भिन्न नहीं होता; क्यों कि उपादानभूत सृत्तिका का अभाव होनेपर उसके घटरूप परिणाम का भी 
अज्ाव हो जाता है | संसारी आत्मा अनादिकाल से कसंबद्ध होनेके कारण सशरीर होती है ओर सदशरीर होनेसे 
वह कथित मतिमान्‌ भी कही जा सकती है | यह कथप्तित्‌ मतिसान होनेसे कर्थंचित्‌ वर्णादिमान भी कही जाती 
है । ऐसा होते हुए भी तिविकल्पसमाधिकाल में उसके मृतिभत्व का और वर्णादिमभत्व का अनुभव प्राप्त न होनेसे 


ओर मुक्तावस्था से हरोर का अभाव होनेसे परमार्थतः न वह मूतिमान है और न वर्णादिमान्‌ भी है | हा, यदि बहु 
सभी अवस्थाओं में सदाकाल और स्वधा मतिमान होती तो वर्णादिरूप अक्रमभाधिपर्यायें अवश्यमेंब जीवस्वामिक 
मानी जाती । आत्मा सदाकाल और सर्वधा मूतिमान्‌ न होनेसे वर्णादिमात नहीं हो सकती । कहनेका भाव यह है 
कि यदि जीव सभो अवस्थाओं मे वर्णादि से युक्त होता-वर्णादिभावों से कदापि रिक्त न होता तो बर्णादि का आत्मा 
के साथ तादात्म्यलबध घटित हो जाता | मुक्तावस्था में और आत्मानुभतिकाल में उसका वर्णादिमत्त्व नहीं पाया 
जाता । वह ससारावस्था में पाया जाता है । अतः आत्मा की भिन्नभिन्न अवस्थाओं में वर्णादिसत्व का सड्भाब और 
अभाष पाया जानेसे वर्णादिमत््व आत्म्रा का स्वाभाविक भाज है एंसा नहीं कहा जा सकता | ये हि वर्णादिभाव 
पुदुगल की सप्ती अवस्थाओं में पाये जाते हे । अतः उनका पुदगल के साथ तादाल्म्य घिद्ध होता हैँ | तादात्म्य फी 


समयसारः । ४०५ 


सिद्धि हो जानेसे उतका पुद्गलाश्रयित्व सिद्ध होता हैं । अतः उक्त भाव पुद्गल के स्वाभाविक भाव हे यह सान्यता 
निर्दोबरूप से सिद्ध हो जाती है । पवि वर्णादिसावों का जीव ओर पुदूगल इन दोनों के साथ तादात्म्य स्वीकार 
किया गया तो दोनों का एकव्रव्यत्व सिद्ध हो जायग्रा | दोनों का एकद्रव्यत्व सिद्ध हो जानेपर जीव की अधेतसतसा 
सिद्ध हो जायगो जो कि असंभव है । 

ओऔदारिक, वेक्रियिक, आहारक, तेजस ओर कार्मण ये दरीर; समचतुरण्र , न्यग्रोधपरिमण्डल, स्वाति, कुब्ज, 
बामन और हुण्ड ये संस्थान और वज्यं भनाराच, बदनाराच, नाराच अधेनाराच, कीलिका और असम्प्राप्ससपाटिका 
ये सहनन ये सब नासकसे के उदयरूप निमित्त से नोकमंवर्गणाओं से बनी हुयो पुद्गलपिण्डों की विशिष्ट रचनारूप 
काय हैं । इतमें वर्णादिरूप पुदुगलगुणों का अन्वयरूप से सद्भाव पाया जाता है । अतः ये सब पुद्गल के परिणाम 
हैं । आत्मा अनादिकाल से कमंबद्ध होनेसे इनका जीव के साथ सइलेष-सयोग बना हुआ होनेसे सशरीर आत्मा 
वयवहारनव की दुष्ट से बर्णादिसानू कही गयो है और कही जाती है तो पी नि३चयनय की दुर्टि से वर्णादिसान्‌ 
सही है | निविकल्प सलाधिकाल में की जानेवाली जो आत्मा की अनुभत्ति होती है उस अनुभूति में शरीर, सरथान 
और सहनन अवभयगोचर न होनेसे आत्मा की सकतावस्था में वे विद्यमान्‌ न होनेसे वे शरीरादि आत्मा के नहीं हे, 
फिर भले हि वे व्यवहारनय को दृष्टि से आत्मा के कहे जाते हों । 

प्रीतिरृप रागभाव, अधप्रीतिरूप द्ेषभाव, तत्व को यवार्थरूपसे न जाननारूप मोह और मिध्यात्व-अविरति- 
-कराप-पोग ये आक्षव और बच्च के कारण आत्मा के नहीं है। सुथर्ण का अलंकार जब सुवर्णकार बनाता है तब 
बहु अलंकार से विशेष तेज-नाकलचिक्य निर्माण करने के लिये सुवर्ण में तांबा सिलाता है। साबे के मिलान से अल- 
कार में जो विशेष तेज पेंदा होता है. वह सुबर्ण का तेज कहा जाता है और यह कहना सर्वथा सिश्या नहीं है । 
यथार्थरूप से देखा जाय तो वह तेज सहकाशिक्रारणभूत ताब्े का है; क्‍यों कि उसके अस्तित्व से हि अलकार में बह 
तेज दिखाई देता है । यदि वह तेज तांबे का न होता तो सोने में ताबा मिलाने की कोई आवश्यकता न रहती । 
सोना और ताबा इनका सिलानरूप बध हि. उस तेज का निर्मित्तकारण होनेपर भी वास्तव में वह तेज सोने का 
मे होकर ताबे का है है। राग, हेष, मोह आदि भावों का यद्यपि जीक और पुदूगल की बधरूप अवस्था निमित्त- 
कारण है तो भी कर भावापन्न पुदूगल के अभाव में सिर्फ जीव में ये रागद्रेषादिभाव पंदा नहीं होते । अत ये भाव 
पुदूगल के हि मानने पड़ते है। इन साथों का जोद सें पारिणाप्तिक भावों के रूप से सद्भाव होता तो ओर जीवसा- 
मान्य के साथ तादात्म्यसंबध होता तो ये भाव जीव को सभी अवस्थाओं में व्यापते और किसी भी अवस्था में जीय 
उन भावों से अव्याप्त नहीं रहना । इन भादों का अशुद्ध जीब के अज्ञानभाव के साथ तादात्म्यसबंध जरूर होता 
है, क्यों कि अज्ञानभाव का प्रध्यसाभाव होनेपर ये भाव शुद्ध जीव में कदापि प्रादुर्मत नहीं होते। अतः इन 
भावों का जीव के अज्ञानरूपपर्यायसासान्य के साथ तादात्म्यसबंध होता है, शुद्ध जीव के साथ नहीं यह बात स्पष्ट हो 
जाती है । बीतरागनिविकल्पसमाधि की अवस्था सें ओर मक्‍्तावस्था में रागादिभाव जीव में नहीं पाये जाते । अतः 
इन भावों का जीव के साथ तादात्म्यसम्बनस्ध न होनेसे ये भाव जीव के भी नहीं कहे जा सकते । यहांपर यह शंका 
होती है कि जिसप्रकार रागादिभावों का जीव के साथ तादात्म्यसंबंध न होनेसे बे जोव के नहीं माने जा सकते 
उसोधप्रकार इन भावों का पुदूयगल के साथ तादात्म्यसंबंध न होनेसे वे पुदूगल के भी नहीं माने जा सकते । ऐसी 
हालत में वे भाव पुद्गल के है ऐसा जो कहा जाता है बहू भी सर्वंधा यथार्थ नहीं है। यह शका कुछ अदा में यथार्थ 
है; वर्णादि की तरह पुदूगल फी परमाणुरूप शुद्ध अवस्था में और पुदूगल की अशुद्ध अवस्था से ये भाव पृवृगल 
में नहों पाये जाते । ये भाव पुदगल के है ऐसा कहने का दूसरा भी एक कारण है। बहू कारण है पुदूगल का जीव 
के साथ बंध का होना । जिसतरह मद्य का जीव के साथ संबंध हो जानेफे पहले जग का तादात्म्यमबध न 
होनसे वह यश्यपि जोव में नहीं पाया जाता तो भी सद्य का जीव के साथ सबध हो जानेसात्र से जीए में दिखाई 
देतेबाला भ्रम मद्यनिमित्तक होनेसे मद्य का कहा जाता है, उसीतरह यद्यपि रागादिभाव पुदुगल की परमाणुरूप शद्घ 
अवस्था से उन भावों का पुदूगल के साथ तादास्म्यसंबंध न होनेसे पुद्गल में नहीं पाये जाते तो भी कम भावाषञ्ष 
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पुद॒गल के सहकार के बिना जीव में विखाई न देनेवाले रागादिभाव जोब में पुरुगल के सहकारमात्र से विखाई देनेके 
कारण जे पुद्गल के कहे जाते हैं या पुद्गलद्रव्य के परिणाम कहे जाते हैं । दूसरी बात यह है कि यदि इन भार्वों 
का आत्मा के साथ तावास्म्यसंबंध होता तो वीतरप्गनिधिकल्पसमाधि में जब आत्मातृभूति होती है तब इस आत्मा- 
नुभूति में ये रागादिभाव भी अनुभव में आने चाहिये । जिसतरह समाधि में आत्मा के साथ जिसका तावात्म्पसबंध 
होता है ऐसे ज्ञान का अनुभव होता है उसीतरह रागादिभावों का भी अनुभव होना चाहिये; कितु इन भावों का 
वीतरागमनिविकत्पसमाधि सें अनुभव नहीं होता । अत उनका आत्मा के साथ तादात्म्यसंबंध नहीं है ओर इसलिये 
वे आत्मा के नहीं है। सकक्‍तावस्था में भी ये रागादिभाव जीव में नहीं पाये जाते इसलिये भी इनका आत्मा के 
साथ तादात्म्यसंबध न होनेसे ये जीव के नहीं है । सारांश, रागादिभाव नशुद्धजीव के हैं और न शुद्ध पुदगल के । 
ये कर्म के निमित्त से अशद्ध जीव में उत्पन्न होनेवाले अज्ञानोपादानक भाव है अर्थात्‌ पुदूगलकर्म की पर्याय की 
निमिस से आत्मा की अजुद्धपर्यायरूप अज्ञानपर्याय के है याने अज्ञानभावोपादानक है । 

एहापर और एक शका उपस्थित की जा सकती है और वह निम्नप्रकार है- महाशास्त्र तस्वाथंसत्र जी में 
४ ओऔपडासिकक्षायिक्रों भावों मिश्रतुव जीवस्य स्वतत्वमौदयिकपारिणासिको च ' हस संत्र के द्वारा ये पायी भाव 
जीव के स्थतत्व है ऐसा बतलाया गया है । इस सूत्र के अनुसार रागादिखू्प परिणाम औवशिकभाव होनेसे जोब के 
हि मानने पड़ेंगे । ऐेसी हालत से परल्परविरोध क्या दिखाई नहीं देता ? जीव की अनेक शाक्तियों थें एक पारिणा- 
सिक्री शक्ति भी है । द्रब्यकर्स का उदयरूप निमित्त मिल जानेपर जीव का विभावरूप परिणाम्- वेभाधिकभ्नाव होता 
है । रागादिरूप परिणाम जीव के वभाविकाय है, क्यों कि जीव की सन्नी अवस्थाओ में उनका जीव के साथ 


तादात्म्यमबंध न होनेसे वे नहीं पाप्रे जाते ।वे जीव के ज्ञानस्थभाव का घात करते हें आर्थात ज्ञान के स्वस्त्प को 
विकृृतिरूप होनेसे वे उसे स्वस्वनाव से च्यूत करते हैं । अत: ज्ञान भर रागाविभार्वों में वध्यधातकभाव होनेसे जिस- 


तरह अग्नि में शंत्य और ओऔष्ण्य परस्परविरोधी होनेसे नही रह सकते उसोतरह शुद्ध जीब में शुद्ध ज्ञात आर रागा- 
दिश्वाव नहीं रह सकते। अतः जिसका जीव के साथ तादात्म्यमबध होता है ऐसा ज्ञान जब जीव के आश्रय से 
रहता है तब उसी के आश्रय से रागाविभावों का सर्वथा रहना असंभव हे । इसीलिये रागादिभाव आत्मा के नहीं 
हैं ऐसा कहा गया है । अन्य दृष्टि से विचार करनेपर मानना होगा कि रागादिभाव किसी अपेक्षा से जीव के भी 
है । इसी को स्पाठ करने के लिए एक्क दृष्टान्त लीजिये । जगल में चलसले हुए किसी के पेर में काटा चभ गया । 
घर आनेपर सूई से कांटे को निकालनेकी कोशिस करनेपर भी काटा बाहर निकल न सका। बाद में उस काटे को 


निकालने की भावना से उस कांटे के स्थानपर भिलावे का तेल ऊगा दिया । दूसरे समय मालूम हुआ कि सूजन के 
सारे पर फूल गया है। ऐसो हालत में प्रछा जानेपर सूजन भिलावे की बताई जाती है ओर ऐसा बताया जाना हे 


भी ठीक; क्‍यों कि सृजन का नि्ित्तकारण होता है भिलाये का तेल । सूजन का आश्रय भमिलावा नहीं हा 
सकता । उसका आश्रय हाता है पर और लोक सूजन को पैर की बताते भो है। सूजनरूप बिक्ृति का आश्रय पंर 
होनेसे श्रृजन पेर फी बतलायो जानी है और वास्तव में होती भी है । सूजनरूप विक्वति पंर की हे ऐसा मानने पर 
भी क्या लोक पुदूगल के स्वभाव की अपेक्षा से सूजन को प्रर की मानेंगे ? कदाषि नहीं। इसीतरह रागादिरूप 
विक्ृृति का आश्रय जोंव होनेसे ' यह बिकृति जीव की है ' ऐसा कहना सर्वथा बाधित नहीं हो सकता; कितु शबद्ध- 
स्वप्नाव को अपेक्षा से बह विकृति जोब को स्वाभाधिकभावरूप नहीं हे । जोब को वह कर्मोदयरूपनिमित्तजन्य एक 
अवस्था विद्येत है । इस अवस्था का स्वामी अशुद्ध जीव है । राजवातिकजी में लिखा है कि-- 

आत्मा औपशसिकादिभावपरित्यागी वा स्यात्‌, अपरित्यागों वा ? कि चातः ? यदि तावत्‌ 
परित्यजति शून्यता प्राप्नोत्यात्मन:, स्वभावाभावात्‌, अग्नेः औष्ण्यस्वभावपरित्यागे अभाववत्‌ | अथ 
अपरित्यागी, क्रोधादिस्वभावापरित्यागात्‌ आत्मनः अनिर्मोक्ष: प्राप्नोति इति। तन्न | कि कारणम्‌ ? 
आदेशवचनात्‌ । अनादिपारिणासिकचतन्यद्रव्याथदिशात्‌ स्यात्स्वभावापरित्यागी, आदिसदौदयिका- 
विपर्यायाथदिज्ञात्‌ स्पात्स्वभावपरित्यागो इत्यादि सप्तभ्द्धी पूर्वंवत्‌ । [ रा. वा. अ. २ सृत्र १ ) 


समपसा र: ४०७ 


* आत्मा ओपशसिकादिभावों का परित्याग करनेबाली है या उनका परित्याग करनेवालो नहीं है ” यदि बह 
ओपशभिकादिधभावों का परित्याग करनंबाली है ऐसा माना तो आत्सा शून्य बन जाने की अर्थात्‌ आत्मा का तुच्छा- 
भाव हो जाने की आपत्ति उपस्थित हो जायगी; क्यों कि उष्णतारूप स्वभाव का परित्याग कर देनेसे जिसप्रकार 
अग्नि का अभाव हो जाने का प्रसग अनिवार्यरूप से उपस्थित हो जाता है उसीप्रकार आत्मा के स्वभाव का अभाव 
हो जानेसे उसका भी अभाव हो जाने का अनियाय प्रसंग खडा हो जाता है! यदि ऑपशमिकादिभावों का आत्मा 
परित्याग नहीं करती ऐसा समान लिया तो आत्मा को मोक्ष की प्राप्ति नहीं होगी; क्‍यों कि क्रोधादिस्वभावों का 
परित्याग नहों होता । ! यह कहना ठीक नहीं हे । ठीक न होने का क्‍या कारण हे ? उक्त कथन ठीफ न होने का 
क्रारण है आगम का वचन | वह आगस का बचत - अनादि से पारिणामसिकभावरूप चेतन्य से युक्त आत्मरूप ब्रव्य 
की प्रधातता की अपेक्षा से आत्मा कथंचित्‌ अपने स्वभाव का परित्याग करनेवाली नही है अर्थात्‌ शुद्धवरब्याथिकनय 
की दृष्टि से स्वभाव का परित्याग करनेवालीं नहीं है और सादि औदयिकादिभावरूप पर्यायों करी प्रधानता की 
अपेक्षा से आत्मा कथचित्‌ अपने स्वभाव का परित्याग करनेवाली है। [ पारिणामिकमावरूप ज्ञान नेसित्तिकमाव न 
होनेसे अर्थात्‌ स्वाभाविकसाव होनेसे आत्मा अपने स्वन्ाव का कदापि त्याग नहीं करतो, क्यो कि ज्ञानस्वभाव के 
स्थाग से आत्मद्रद्य का अभाव हो जानेका प्रसंग उपहियत हो जाता हे । औदपिकादिरूप नेमित्तिक भावों का वह 
स्थाग करती है; क्यो कि उनके त्याग के विना आत्मा को सोक्ष की प्राप्ति नही हो सकती । ] 

यहापर यह शका का जा सकती है कि-पारिणासिक भाव जिंसप्रकार जोव का स्वतत्त्व है उसीप्रक/र औपदशमिक, 
क्षायिक, क्षायोपशमिक और औदयिक ये चारों माव भो जीव के स्वतत्व हैँ | एसो हालत में पारिणामिकभाव का 
तो ज्ञोब त्याग नहीं करता और अवशिष्ट चारों भावों का वह त्याग कर देता है यह फंसे सभवनोरश ह; क्यों कि 
जीव का जो स्पतत्त्व होता है उपका जीव के साथ तादान्स्यसजध होता है ओर तादात्म्यसबंध होनेके कारण थे जीच 
के द्वारा त्यागे नहीं जा सकते? क्या अग्नि की स्वश्ावमूत उप्णता अग्नि के द्वारा त्यागी जा सकती है? रचभाव के 
अभाव मे स्वभावबान्‌ का भी अभाव हो जाता हे । इस शका का समाधान नोचे मुजब हैं-- 

ओपशमिक, क्षायिक, क्षा पा सात आर अादयिक इन भावो को स्वतत्व इसलिप कहा गया है कि उनका उपादान 
कारण अज्ञानरुपविनावभावापन्न आत्मा होतो है आर आत्मा के ध्वारा उनका व्याग इस,लग् बताया गया है कि थे 
कम के उपशम, द्य, क्षयोपश्मम आर उदय इनके निमित्त से अशद्ध आत्मा मे प्रादुर्भूत होते हे । ये भाव नेमित्तिक 
होनेसे आर कर्मों का शुद्ध आत्मा के साथ सयोगरूप-सइलेषरूप अवस्था का अभाव होनेसे उनके उद्यादिरूप 
तिमित्तों का अभाव होनेस शुद्ध आत्मा मे उनकी प्रादुर्भूति न होनके कारण वे शुद्धात्मस्वासिक नहीं है । साराश, ये 
भाव अशुदत्मस्वासिक होनेपर भी उनको शुद्ध आत्मा स्वीकार नहीं करती-उनका त्याग हि कर देती है । इ 
भावों के सर्वथा त्याय का नाम हि शुद्ध आत्मा की उपलब्धि है। साराश, इन चारों भावों का स्वतत्त्वत्व वे नमित्ति- 
फभ्ाव होनेसे व्यग्हारनयाश्रित या अशुद्धनिश्वयनयाश्रित हे- शुद्धनिश्चरथनयाश्रित नहीं हें- पारमायिक नहीं हें 
यदि इन भावों को शुद्धतिश्वयनय की दृष्टि से आत्मस्वासिक साना गया तो आत्मा की शुद्ध अवस्था में भो स्वभाव- 
भावों के समान आत्मस्वाधघिक माननेका प्रसगस उपस्थित हो जायगा, जिससे आत्मा की शुद्ध अवस्था आर इनमें भेद 
नहीं रहेगा । जीवसामान्य को अपेक्षा से इन भावों को भी पाशिणामिक भाव के समान स्वतत्तव कहा गया है। 
पारिणासिक भाव जीव की सभी अवस्थाओं सें उसकी साथ नहीं छोडता, फिर भले हि वह निमित्तवश विकृत- 
विपरधस्त बनता हो । ज्ञान आत्मा का पारिणासिकप्ाव है, क्यो कि बट नेसित्तिक भाव नहीं है आर न वह आद- 
पयिकादिभावों के समान नष्ट होता है। पारिणासिक भाव कबापि निमित्तजन्य नहीं होता; क्‍यों कि बहू पदार्थ का 
स्वाभाविक भाव होता है। जादयिकादिभाव निमित्तजन्य होनेसे वेभाविकभाव या विभाव कहे जाते है । वे अनादि- 
निधन नहीं हे-तिमित्तजन्य होनेसे सादिसान्त होते है । क्षाग्रिकभाव साच्चनन्त होता है। वह करमंक्षयनिमित्तक होनेसे 
सादि कहा जाता है । ये चारों धाव शानकूप पारिणासिकाव को करमनिसित्तजन्य अवस्थाविशेषरूप हे । क्षायिक- 
भावरूप ज्ञान कर्मक्षयरूपनिभित्त से आत्मा में आविभभेत होनेबाला होनेसे यद्यपि सादि आर क्षायिक कहा जाता है, 


४०८ कीऋणसनाथविगंबरजैनप्रंथप्रकाशनसंस्थाया: 


तो भी बहु अनाहानन्त होनेसे पारिण/सिकभावरूप भी है। यदि बहू पारिणासिकभावरूप न होता तो जीव की 
संसारावस्था में उसका अभाव हो जाता; कितु संसारावस्था और मुक्ताबस्था इन दोनों अवस्थाओं में उसका 
सद्भाव पाया जाता है । 

शास्त्रास्तर में आदयिकादिभावों का जिस आत्म| से अभद बतलाया गया है वह आत्मा अशुद्धावस्थ है . अशुद्ध 
आत्मा और अदबयिकादिभाव इनमें उपादानोषादेयभावरूप संबध होनेसे उपादानकूए अशुद्ध आत्मा का औआदायिकादि- 
भावों में अन्वय पाया जानेके कारण आदयिकादिभाव आत्मस्वामिक बताये गये है! क्षायिक्भाब में गुद्ध बसों 
हुई आत्मा पायो जाती है तो भो उपायान अवस्था में वह अशुद्ध हि होती है। क्षाथिरभावरकूप से परिणत होते 
समय कर्मों का क्षय हो जानेसे बहु शुद्ध बन जाती है। इन भावों का उपादानकारण शुद्ध आत्मा न होनेसे वे शुद्धा- 
स्मस्वासिक नहीं हे । उपादान के अर्थात्‌ परिणासों के उपादेय अर्थात्‌ परिणाम-कार्य सदृश भी होता है और विस- 
दृश भो होता है । क्षायिकभाव परिणामरूप होनेके कारण अपने उपादान के सदृश भी होता है आर विसदृश भी 
होता है । बह चेतन्यान्वित होनेसे उपादान के सदृश होता है आर अशुद्धिशून्य होतेसे बिसदृश होता है। अबदिष्ट 
तीनो भाव भी अपने उपादान के सवृध्ञ भी होते हें। अतः अशुद्ध आत्मा और औवधिकादिभाव इनमें हि उपादानो- 
पादेयमाव होनेसे और शुद्ध आत्मा आर इन भावों में उपादानोपादेयभाव न होनेसे ये भाव शुद्धात्मस्वामिक नहीं कहे 
जा सकते । ये भाव पुदुगलोपादानक व्रव्यकर्म के उदयादिरूप निमिल से आत्मा में अभिव्यक्त होनेवाले होनेसे व्यवहा- 
रनय की वृष्टि से पावृगलिक या पुवृगलस्वासिक भी कहे जाते है। आदायिकादिशभावों को संज्ञा आर लक्षण पारिणा- 
सिकभाव की सज्ञा आर लक्षण से भिन्न होनेसे आर आदबिकादिभाव संप्रयोजन अर्थात्‌ नैभित्तिक होनेसे और पारि- 
जामसि 6 भाव निष्भ्रयोजन अर्थात्‌ अनंभित्तिक-स्वाभाविकभाव होनेसे आदगिकादिभाव पारिणासिकभाव से भिन्न हैँ । 
ओदयिकादिशाव यावदद्व्यभावी न होनेसे आर पारिणासिकभाव यावद्द्रव्यधावी होनेसे वे साव पारिणामसिक्रभाय से 
सिन्न है। पारिणामिकम्ाद यावद्द्रव्यभावी होनेसे जिसप्रकार आत्मस्वासिक होता है उसोप्रकार अदयिकादिभाव 
यावद्द्रव्यभावी न होनेसे शुद्रात्मस्वासिक नड़ों हे । अतः वे शुद्धात्सस्वासिक ने होनेते और नेमित्तिक होनेसे विन- 
इचर होनेके कारण आत्मा उन भावों का त्याग कर देती है। 

पर्याय के दरव्यपर्धाय और गणपर्पाय ऐसे दो भेद है । द्रव्यपर्पाय के स्वधावद्रव्यपर्याय और विभावद्रव्यपर्याय 
ऐसे दो भेद हे और विभावद्रव्यपर्याय के समामजातोयद्रव्यपर्याप और असमानजातीयद्रव्यपर्याय ऐसे दो भेद हैं । 
गुणपर्याय के स्वभावगणपर्यायथ और विभावगणपर्याय ऐसे दो भेद हैं। जीव की संसारावस्था असमानजातोयद्र*्यप 
योय है; क्‍यों कि वह जीब और पौद्गलिककर्म के संइलेष से बनो हुई अवस्या है। जीव के आद््रिकादिभाव विभा- 
वगुणपयापें है; क्यो कि जीवसासान्यरूप स्वप्रत्यय आर कमंरूप परप्रत्यय से उत्पन्न होनेबाली जीव की बंभाविक 
अवस्था आर जोीब की स्वाभाविक अवस्था इनमें जो तरतमता दिखाई देती है उससे दोनों अवस्थाओं से भद पाया 
जानेसे दोनों अर्थात्‌ जीए और बिसावगुणपयाय एकरूप नहीं हैं । जीव में इस विभावगणपर्याय की निष्पत्ति सहका- 
रिकारणरूप कर्मों से होती है । जो जिसके सद्भाव में अपना अस्तित्व बनाये रखता है और जिसके अभाव में अपना 
अस्तित्प स्रो बेठता है वह व्यवहारतय फो दृष्टि से उसका हि कार्य समझा जाता है। उदयावस्थाप्राप्त कम का जब- 
तक अस्तित्व होता है तबतक हि जीब से वैभाविकन्नाबों का अस्तित्व पाया जाता है आर जब उन सहकारिकारणरूप 
कर्मों का अभाव होता है तब वेभाविक्भावों का भी अभाव हो जाता ह । अत: आवधिकादिभावरूप वेभाविकभाण 
अशुद्ध आत्मा से अधिन्न होनेपर भी शुद्ध आत्मा के न होहर व्यवहारतय्र की दृष्टि से पीदगलिकिकर्म के हिड्रे । यह 
सम्त्या मय्री पुदुव के दुष्ट्ान्त से अच्ड्रोतरह से हुल हो जातो है । मग्रपान करनेसे पुरुष उन्सत्त बन जात; है | यह 
उसकी उन्मत्तता-आति उसके स्वभाव में उत्पन्न होनेवाली विकृति है । वह उससे भिन्न होनेपर भी सथ्रूपनिमिल- 
जन्य हो।नस मद्य की है कही जाती है; क्‍यों कि जबतक मद्य-शराब फा उसपर असर रहता है लतबतक हि उससें 
बह उन्मत्तता-अआति पायी जाती है । मद्य के असर का खात्मा होते हि उस ऋंति का भी खात्मा हो जाता है। 
सद्य अचेतन जड़ पवार्थ है। अत. भ्राति जिसतरह सद्यनिभित्तक होनेसे और सनश्च में जोव को उन्मत बनानेकों 


सभवसारा ॥ ड०१ 


सासर्थ्य विद्यमान होनेसे मद्य को कहो जातो है उसीतरह वेमाविकाव भौ पुदूगलकर्म निमित्क होनेसे कर्मतापन् 
चुद्गल के कहे जाते है । 

पर्याय और परिणाम एकार्थयवासक हैं । जिस ब्रव्य का पर्यायरूप परिणमन होता है बह अध्य उपायासकारण 
कहा जाता है| द्रव्य परिणनशील होनेपर भी निर्मित्त के बिना परिणत नहीं होता । द्रव्य की पर्याय स्वप्नाजप्याय 
ओर विभावपयायथ के भेद से दो प्रकार को होती है| आत्म्॑ब्य भी परिणमनशीलद्रब्य है। उसको भी स्वभावात्मक 
और घिभ्ावात्मक पर्यायें होती हैं। निमिस झो उपरागजनक और अनुप्रागजनक हसप्रकार दो प्रकार का होता है । 
कम वर्गणायोग्य पुद्गलद्॒ृध्य उपरागजनक और आत्मस्वभाधप्रच्छादक निम्चित्त होता है आर धर्म, अधमं, काल और 
आकाश ये गनपरागजनक लिमित्त-सहकारिका रण हैं। स्वप्तावषरिणति में ये चार दृष्य निधिसकारण होनेपर भी उपरा- 
शजनक न होनेसे द्रव्य की स्वप्रत्ययपरिणति में उसका उल्लेख नहीं किया गया । परिणति चाहे स्वभावरूप हो चाहे 
विभावरूप हो निमिस के जिना वह हो हि नहीं सकती । विभावपरिणति में उपरागजननदाक्तिसम्पन्न द्रव्यकमंरूप से 
परिणत हुआ पुद्गलव्रव्य निभित्तकारण पडता है ओर अवशिष्ट तोनों सें से दो द्रव्य निमित्तकारण पडते हे । इस 
बोनों में कालद्रव्य का अन्तर्भाव अबइय होता है । धर्मंद्रबव्य ओर अधमंद्रब्य इस दोनों में से किसी एकका उफ्स दो 
निमित्तों में अस्तर्भाव होता है - दोनों का सदुभाव युगपत्‌ नहीं होता । जो आत्मा का परिणाम स्वप्रत्यय कहा 
जाता है उसको उत्पत्ति में कालद्रव्य, आकाशद्रव्य तथा धमंद्रव्य आर अधर्मंद्रव्य इन दोनों में से एक निमित्तकारण 
पड़ते हैं ओर जो आत्मा का परिणाम परप्रत्यय कहा जाता है उसमें आत्मद्रव्य उपादानकारण पडता है और पुद्गल- 
द्रस्य, कालब्रध्य, आकाशद्रव्य और धमंद्रव्य ओर अधर्मंद्रव्य इन दोनों में से एक दव्य निमित्तकारण पड़ते है। बस्तुतः 
दोनों प्रकार के परिणाम व्वपरनिमित्तक होते है। परप्रत्ययपरिणाम में उपादान का सद्भाव होनेपर भो वह भोण 
होता ह्ै>उसका अभाव नहीं होता । जो परिणाम स्वप्रत्यय होता हे उसमे परव्रव्यनिमित्तक-पुद्गलद्र व्यनिमित्तक 
उपराग न होनेसे किसी प्रकार की विशेषता नहीं पायो जातो । परप्रत्ययपरिणाम में परद्रव्यनिर्भित्तक उपराग पाया 
जानसे वह परिणाम सविशेष होता है। जिसमें विद्वेष पाया जाता हें उसे बविश्विष्टपरिणाम कशलते है ओर जिसमें 
विद्वाष नहीं पाया जाता उसे अविशिष्ट परिणाम कहते है । विजिष्ट परिणाम के दशभपरिणाम और अज्युभपरिणास 
ऐसे दो विशेष है । ये दोनों विशेष जीव में कंसे उत्पन्न होते है यह देखना है। जब उपयोग को द्रव्यकमं भूत मोह- 
नोयादि के उदय की अनुवृत्ति करनी पडतो है तब वह उफ्योग की उपरक्‍त अवस्था होती है आर उपग्रोग को 
शुभोपयोग और अश्युभोषयोग ऐसी सज्ञाएं प्राप्त होती है। जब मोहनीय का विशिष्ट क्षय, क्षयौपशम या उपश्म 
होता है तब जोीब के परिणाम अप्रत्याख्यानावरणादिकषायों फे उदय से उपरंजित होनेपर भो उन्हें शुभपरिणाम 
कहते हैं आर दर्शभोहनीयादि सप्तप्रकृतिककर्मो के उदय से उपरंजित होनेवाले परिणामों को अशुभपरिणाम कहुते 
हैं। कहनेका भाव यह है कि शुभाशु भपरिणामरूप क्षायोप्रमिक आर ओऔदणिकभांव आत्मा के शुद्ध निजभाव नहीं 
है; कितु कमंपुद्गलोपरागजन्य भाव हे । उपराग के निमित्त के हट जानेपर उपयोग की उपरकक्‍तता भी हट जातो 
है । जैसे जपापुष्प के हट जानेपर स्फटिक की उपरक्तता नष्ट हो जाती है उसीप्रकार करमपुद्गलों के हट जानेपर 
उपयोग को उपरक्‍तता हट जाती है । अतः आदयिकादिभाव आपाधिक भाव होनेसे विनश्वर होनेके कारण शुद्ध आत्मा 
के न होकर द्रव्यकर्मनिमित्तक अशुद्धजोबोपादानक होनेसे व्यवहारनय को दृष्टि से पुद्गल के परिणाम हे | शद्ध परि- 
णाम आर जुद्धजीव इनमें अभद होनेसे आर वे परद्रव्योपरजित न होनेंसे बेशिष्टयरहित होनेपर मी शुभाशुभपरि- 
णामों से विसदृश होनेसे कथंचित्‌ सविद्योष भो हे | ये परिणाम अर्थात पारिणामिकभाष जीवस्वासिक है । वे पृद्ग॒८ 
के नहीं कहे जा सकते । 

ये आदबिकादिभाव झुद्धात्मोपादानक न होनेसे यद्यपि शद्ध आत्मा के नही हे-शुद्धास्मस्वामिक नहीं हे, तो भी 
थे किसी भो हालत में आत्मा के नहीं हे ऐसा नहीं कहा जा सकता; क्यों कि उनमें आत्मा को चेतना का अन्वय 
पाया जाता है | हा, उनमें अन्वित होनेबाली चेतना अशुद्ध जरूर होती है । सारांश, ये आदयिकादिभाव कथंचित्‌ 
जात्मस्वाभिक भी हे-सर्वंथा आत्मस्वासिक नहीं | यद्यपि ये भाव कर्थंचित्‌ आत्मस्वासिक हे ऐसा कहा जा सकता है 


४१० धोऋषममनाध विगंब रजेनग्रंथप्रकाशनसल्यायाः 


तो भी वे अशुद्ध आत्मा के आपाधिकभाव होनेसे और आत्मा की शुद्धसत अवस्था सें पाये जानेवाले न होनेसे 
( शुद्ध ) आत्मा के या शुद्धात्मस्वासिक नहों भो हे-वे पुदगलोपाधिजन्य होनेसे व्यवहारनय की दृष्टि से पुदुगल के 
भो कहे जातेके योग्य हे । जब की ये औदयिकादिभाव औपाधिकभाव है, तब उपाधि के चले जानेपर इन ओऔपाधिक 
भावों का अस्तित्व कैसे रहु सकता है? जपाकुसुमरूप उपाधि के कारण स्फटिकमणि की रक्तिमारूप 
मऑपाधिक अवस्था का यद्यपि स्फटिक के साथ संबध होनेसे बहु स्फटिक की मानी जाती है तो भी यथार्थ में वह 
उधाधिरूपपरव्रब्पकृत होनेसे और उसोकारण विनश्ववर होनेसे परव्रठ्य की है । आवयिकादिभाव औपाधिकन्नाव हैं 
आर उपाधि है कर्मतापन्न पुद्गलद्रव्य । कर्मरूप से परिणत हुए पुद्गलद्रव्यकूप उपाधि के हट जानेपर जीवस्वामिक 
कहौ जानेवालो पुद्गलद्॒व्यनिभित्तक आर अशुद्धजोवोपादानक ओदयिकादिभावरूप विभावषपरिणामसजश्क जीव को 
जापाधिक अवबस्था भी हट जाती है-नष्ट हो जाती है ॥ अतः: अआदयिकादिभाव पुद्गणव्रव्यपररिणासात्मकब्रस्यकर्म- 
निमित्तक अशुद्ध आत्मा के अशुद्ध विकार-परिणाम हैं । अगर ये भाव जीब के *., होते तो आत्मानभ्ति के समय थे 
जी सनभव में आ जाते; कितु शद्भात्मनभति के समय उनका अनुभव नहीं होता । अत रागद्वेषा।दिझ्प ओआजथिका- 
दिभावों को अनात्मीय सानना हि यथार्थ है । 

यहापर यह शका की जा सकती है कि जिसतरह जिसके सद्भाव सें जिसका अस्तित्व पाया जाता हे और 
जिसके अभाव में (हसका सदभाव नहीं, पाया जाता बहु उसका समझा जाता हे इस अभिन्नाय के अनुसार आादथ- 
कादि वैमादिकभाबों को सत्ता उत्यग्राप्त कर्मपुद्गलो का उर्तस्व होनेपर पायो जानेसे आश उनके अभाव में राया 
ने जानेसे बे भाव पुद्गलपरिणाम के विकार कड़े जाते है । उसीतरह इन वेभाविवभावों का अस्तित्व जोब का 
अस्तित्व ह्रीनेपर है पाया जान॑से आर जीव के अभाव में उनका अस्तित्व पाया ने जातेसे आदबिकादि वेगावि+ ममत्व 
आत्मा के हि हैं एसा क्यो नहीं कहा जा सकता ? समाधान जमतरह कर्मतापन्न पुदयलो का अभाव हो जानपर 
वेभाविकभावो का अतिस्त्व न पाया जानेसे व्भाविकभाव आत्मा के नही कहे जाते-पुदगल के कहे जाते है उसाचर्ड 
यद्यपि जोब के अभाव में यंभायविकभावों का अस्तित्व पाया न जानसे वेभाविकभाव आत्मा के भरी के जा सका हे 
तो भी थे वस्तुत. शद्भ आत्मा के नहीं ह। आत्मा का झानरूप स्वनाव उसको सभो अवस्थाओं से विश्वशान रखना 
है । यटापर गौणमस्यता को अपेक्षा से वियार करना च्ाहिय । सुबर्ण का जय अलकार बनाया जाता ६ त” उसमें 
विशिष्ट तेज की प्राप्ति के लिये सुबर्ण में ताबा सिलाया जाता है | ताबा मिलानेसे अलकार में विशिष्ट तेजरूप जो 
करिणात होती है वह परिणति जिसतरह ताबे के अभाव में नहीं होती उसीतरह खुबणं के भी अभाव में जब नहीं 
होती तब क्‍या उस परिण,त का कररण सुबर्ण ६ माना जाता है ? कदापि नहीं । यदि उस परिणति का स॒बर्ण हि 
सवध। कारण मानता जात ता मवर्ण मे ताबे का सिलान करनेकोी क्‍या जरूरत होती ” कितु बरतुत' उस परिणति 
का कारण हैं ताबा आर इसलित यह परिणति व्यवहारनय की दुष्टि से कही जातो है । इस दृष्टात में ताबा गौण 
है आर सुवर्ष प्रधात है । यह दष्ट्रात स्थ्‌ ' ह। अक्वत विपय से जात्मा प्रधान * जार पुदगलकर्म गाण ह ' वेभा- 
विकभावसप जा परियात ह व. एणुद्धतीवस्वा सक टॉउ्से ूतदए जप के डे । "माबिक २रिणाम जोब के £ इसमें 
कोई दाक सहों, कियु उन+ जा विक्वति पायो जाती ६५ वहू कथचित्‌ कसभायापच्मपुद्गलरूष अम्य पदाव की भी है; 
फिर भले हि बंभाविकभावों का अस्तित्व आत्मा के अभाव मे न पाया जाय । जिसतरह तांबे के मिलान से सुचर्ण 
में पेदा होरेबाली विशिष्ट परिणति सुबर्ण के अभ्ाब मे पदा नहं। टॉली ते! भी बह परिणति कथचित्‌ ताते की कही 
जाती है और होती भी हे तादं की, उसीतरह वेभाविक भादों फो वैमाविकतारूप परिणात यद्यपि आत्मा के अधाव 
में नहीं होती तो भी उस येंभाविकता छा पुइंगरः निमत्तकारण होनतसे बह कथित पुतृग्थ की भो कही जायगी 
और व्यवहारनय ली वृष्टि रे पुद्गल को हे भी । इसवे ससझ में दा जाता हेकि वैभाविकभायों की वंभावकता 
आत्मा की न होकर कर्ममावापन्ष पदगल की क्यों ने । 

मिध्यात्व, अविरत्ति, कषघायथ और योग और्श वाश्नाव होनसे रागद्रेपादिभावों को समान वे अगद्ध आन्मा के 
बुद्यलपरिणासनिसितलवा विकार होनेसे और आत्मानुमति के सभ्य इनका आत्मा से अस्तित्व पाणा न जानेसे ये 
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भाव भो सर्वथा आत्मा के नहीं है। अब रही बात योगों की । क्रायबाडमनोवर्गणालबन से आत्मप्रदेशों का जो 
परिस्पदन होता है उसे योग कहा जाता है । कर्मभावाप्ञ अनेक पुरगलपरमाणओं की गक्तियों का जं! समृह उसे 
बर्गंणा कहते हें | इस शक्तिसम्‌ह से प्रेरित हुए आस्मप्रदेशों के परिस्पदत का सलाम हि योग हे। इससे स्पष्ठ होता 
है कि योग थी वैभाविकभाव है, क्यों कि उसका अस्तित्व कर्मशाबापत्र पुदृगल पश्माणुओं पर ननर्भर है। जिस 
भाय की या जिस क्रिया की प्रवृत्ति पुदगलरूप परमाव के निमित्त से होती है बह भाव या यह किया वंशभाविक हैं 
और इसीलिये वह भाव या क्रिया व्यवह्वारनय को दृष्टि से पुद्गद्य की कही जातो है - आत्मा की नहीं । इसी 
फारण से योग आत्मा के या आत्मस्वामसिक नहीं है । बढ़ अशद्ध आत्मा का पुदृगलपररिणामनिसितक विकार उानेसे 
शुद्धात्मानभति के समधघ उसका अनुभव नहीं किया जाता | शुद्धात्मानुभत्ति के समथ यदि वे नी अनभवगशोचर होते 
तो वे भो शुद्धात्मस्थासिक कहे जाते । 

नोकस छह पर्याप्तियों और तीन शरीरों के योग्य जो वस्तु उसरूष होता हे । यह लोकर्म जोब का नहीं है; 
क्‍यों कि वह पुद्गलद्रठ्य के परिणाम का विकार हे और वीतरायनिविकलासमाधि में जो आत्मानभति होती है उसमें 
इस नोकम का अनुभव न होनेसे वह अनुभूति से भिन्न होता है । 

ज्ञानावरणादिकर्म पुदंगलोपादरनक होनेसे आत्मस्वाभिक अर्थात्‌ आत्मा के नही है । दव्यकर्म पुदगलदुण्य के 
परिणाग है और भावकर्म पुदगलद्र॒व्यात्मक द्रव्यकमंपरिणासनिर्मिलक जहाद्ध आत्मा के बिकार हैं. अ( कर्दयनि- 
मित्तक होनेसे ओदयिकमावरूप हें । अत वे अशुद्ध आत्मा कौ परनिमित्तजन्य विकृति होनेसे आत्मा के नहीं हे । 
परमनिविकल्पसमाधि में ये भावक्र्म अतभव में नहीं आते । अत ये भावकर्म अशुद्ध आत्मा के १रनिमित्तजन्य भाव 
होनेसे और शुद्धात्मा करी अनुभूति के समथ ये अनु भत्रगोचर न होनेसे ये शुद्ध आत्मा के नहीं हैं । सारांश, नि३त्चयनय 
की दृष्टि से ये भाव तोनों कालो में शुद्ध आत्मा के नहीं है, फिर भले हि ये भाव अशुद्धात्मस्वाभिक हो । 

कर्मभावापत्न पुदुगलपरमाण की गक्तियों के समूह को वर्ग कहते हे और वर्गों के समूट्ट को वर्मणा कहते हे 
शक्ति और वक्तिमान्‌ इनमे तादात्म्यमबध होनेसे उक्त शक्तिसमुह पुद्गलस्वामिक होता है। वह जीवस्वासिक 
कवापि नहीं हो सकता, क्‍यों कि वह कम भावापन्न पुदुगल के अणु के शर्क्षितयों का समृहरूप होनेसे और शक्तित और 
गक्तिसान में अभेद - तादात्म्यसबध होनेसे वर्ग कृदापि आत्मा का नहीं हों सकता । दूसरी बात यह है कि इस 
शक्तिसम्‌ह का शुद्धात्मानमूति के समय अनुभव भी नहीं होता । अतः वर्ग को आत्मस्वामिक ग सानना हि यथार्थ 
है । इसीतरह बर्गेणा भी आत्मस्वासिक नही # । 

मदतीक्र रसहप से कमंदलों को जो विदिष्ट रचना उसे स्पर्धक कहते हे । यह स्पर्धक कर्मंशक्तिविशष होसेसे 
आत्मा का नही हैं, क्यों कि उसका कर्म के साथ तादात्म्यसबंध होनेसे वह भी पुदूगलपरिणाम का विद्वयष हे । दूरूरो 
बात यह हैं कि परमलिविकल्पसमाधिकाड में जो दाद्ध आत्मा की अनुसृति होती है उस अनुभूति ये, सम / उसका 
अनुभव नही होता । अत एक्‍धेक नी आत्मस्थामिक नढी हो सकता ! 

स्व जर्थात आत्मपदान अर्र परपदार्थ हनकों एरस्पर सिन्न ले साममतव.र उनको एठरूप सम'"ना आध्यास हे । 
सिथ्या-्वकम के उदय से सड्ञ द जात्सा से अभिव्यक्त होनवाले मिथ्यान्वरूप परिणाम ७ कारण जब -: और पर 
एकरूप हु इसप्रकार का अध्याररूप सिभ्याजान आंमब्बक्त होता हे तय विशुद्ध चेतत्यपरिणाम से , पन्न ह5- स्वरूप 
है जिनका एसे जितने थी नध्यास्मस्वान होते है ते सभी के सभी जीव के नही & । 4 चेतन्यपरिणास से भिन्न है । 
अध्यात्मस्वान शुद्ध तस्यपॉरिणाम से भिन्न होनेगे जिमतरह श॒द्ध उंतस्यपरिणान्त शुद्ध अत्सा के है उसी , रा आज्या- 
त्मस्थान गद्ध आत्मा के नहीं है । स्व अवति आात्सपर्दाथ और परपदा्थ इतका स्वरूप जन्योन्यधिन्न हॉनेस उन दोनों 
की एकहूपता कदापि सिद्र नहीं हो सकती ! इने स्वस्ाववाले वो पदार्थों को जो ज्ञान एकरूप जानता हे वह ज्ञान 
अज्ञानरूप हैं ओर अजञान शद्ध पतन्यपरिणास से भिन्न अशुद्धात्मोपादानक जीवपरिणामभूत ओऔदयिकभाव है । यह 
झज्ञान, वह चाड़े अनादि हां या सादि हो, ज्ञान की सोहनीयोदयजन्प विकृत - विपरीत अवस्था है। इसीकारण ये 
ओवधिकभावरूप अध्यात्मरथान शुद्ध जीव के न होकर पुवृगलपरिणासनिभित्तक अशुद्धजीव के विकार - परिणाम 
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हैं। ये अध्यस्सत्थान पोदूगलिक दृत्यकर्मोदयनिमिसक अशुद्ध औव के विकार - परिणाम होनेते और धुड़ात्मा की 
अनुभूति के समय ये अनुलवगोचर न होनेसे जीव के नहीं हे । 
कर्सों की जो प्रकृतियां हे वे पुदूगल को अशुद्धजीवविभावपरिणामनि्ितक विभावरूप परिणतियां हैँ । इन 
वरिणतियों को आत्मा को सुखदुःखरूप रस वेनेंकी जो शक्तियां होती है थे जब व्यक्त होती हे तब वे भी पुद्गर की 
/हि परिणतियां हे । इसप्रकार की पुदृगलपरिणतियों को अनुभागस्यान कहते हे । इन अनुभागस्थानों का कर्मतापन्न 
/_ च्रुदृयलपरिणामों से हि यथाय्थयरूप से तावात्म्यसंबंध होनेसे ये परुदृगलपरिणामस्थासिक हि हे । वूसरी यात यह है कि 
. इन अनुभागस्थानों का शुद्धात्मानुभृति के समय अनुभव नहीं होता । अतः ये अनुभागस्थान जीवस्वामिक - जोब के 
नहीं हैं । 
कायवर्गणाकूप, बाग्वर्ग णारूप और सनोबर्गणारूप निमित्त से होनेवाले आत्मप्रदेशों के जो परिस्पंदन हे वे हि 
पोगस्थान हैँ। ये आत्मप्रदेशों के परिस्पंदन परद्रव्यनिभित्तक होनेसे योगस्‍्थान जीव के नहीं हे। इन आत्सप्रदेशपरि- 
स्पदों का कारण पुद्गलद्र्य का परिणाभ होनेसे योगस्थान पुद्गलपरिणामनिमित्तक आत्मविकार हूँ | दूसरी वात 
यह है दि शुद्धात्मानभति के समय ये योगस्थान अनुभवगोचर नहीं होते / अत: योगस्थान जोवस्वासिक अर्थात्‌ जीब 
के नहीं है । 
बंध पुदूगलबंध, जीवबंध. और उभम्तयवध उसप्रकार तीन प्रकार का है। पूर्वाजित द्रव्यकर्पुद्गल अर्थात्‌ 
क्रांमंणशरीर और नये पुदगलकर्म इनकी अशुद्ध जीव के रागादिरूप जो विधभावधाव उतके निर्मित्त से ओर प्रागजित 
पुदृगलोपादानक कर्मों के और नूतन पुद्गलोपादानक कर्मों फे स्निग्धत्वरूप धर्मों के कारण से जो स्कंधरूप अवस्था 
का निर्माण होना इसो का नाम पुदंगलबंध है। फर्मेप उपाधि के कारण जोब के जो मोह-राग-हंघरूप पर्यायें 
होती है उनके साथ जोब का जो एकत्व होता है उसे जीवबंध कहने है । जोव ओर कमंपुद्गलों का जो परापरेक- 
क्षेत्राथगाह होता है उसे उभयबंध कहते है । जब जीब को ये रागद्रेषरूप परिणतियां होती हैं तब इन बेभाविकपरि- 
जतियों का निमित्त पाकर कर्मपुद्गल जीवप्रदेशों में अवगाहन करते है और जीव उनमें अवगाहन करता है । जोब 
को वेभाविक परिणति का निरभित्तकारण उदयागत द्रव्यकमं होता है । इसतरह जीव के रागद्रेषादिरूप वेज्नाविकभाव 
और करमंनावापन्न पुद्यल उमयबंध के कारण बन जाते है। जीव के जो रागहेधादिरूप वेभाविकभावस्वरूप जोवबंध 
हैं और जब तथा कर्मपुदगलों का जो परस्परावगाहरूप उमयवध है वे दोनों शुद्ध जीव के नहीं हे और पुद्गलबंध 
भो जीव का नहीं है; क्यों कि कर्मभावापन्न पुद्गलों के निमत्त से होनवाले होनेके कारण पुदगलपरिणाम के अर्थात्‌ 
पुदगल के विकार हे और शाद्धात्मानभूति के समय ये अनुभवगोतचर भो नहीं होते । 
साख्य पुरुष को > जीव को सर्वथा अबद्ध सानते हे तो जन उसको ससाराबस्था में बद्ध और मुक्ताबस्था में 
अबद्ध सानते हे अयवा व्यवहारनय को दृष्टि से बद्ध और निईचयनय की दृष्टि से अबद्ध सानते हे । बध जोव का 
नहों है इसका अर्थ साख्यों की “ न बध्यते न सुच्यते पुरुष: इस उक्ति के अनुसार जीब सर्बधा बंधरटित होपः है 
ऐसा नहों है। जोब ओर कर्म के उभयवंध और केवल जीवबंध अवबब्य होते हें । ये जीव के नहीं हे इस कथन का 
अभिप्राय यह है कि इसका निम्ित्तकारण या उपदानकारण शुद्धचतन्यात्मक शुद्ध जोब न होनेसे इनका कर्ता शुद्ध 
जोव नहीं है। इनका निर्मित्तकारण प्रमार्थत करंमाबापन्न पुद्गल है। अत यह बंध कथंचित्‌ पुद्यल के अर्थात्‌ 
कथ॒चित्‌ निमित्तरूप से और कथाच्त्‌ उपादानरूप से इनका कर्ता यथासभव पुद्गल है। इससे स्पष्ट हो जाता है कि 
केवड़ जीवबंध, पुद्सलकर्मथध और उभ्यदध अवदय होते हे; कितु थे सिर्फ संसारावस्या में होते हे । 
उदय यह अशुद्ध जोब को सुलदुःखादिकूप फल देनेकी साभथ्यं से युक्त ऐसी कर्म को विशिष्ट अवस्था है । 
उदय कर्म की अवस्था होनेसे जिसका स्वरूप कर्म के स्वरूप से सर्वया भिन्न होता है ऐसे जोब की विशिष्ट अवस्था- 
“परिणति नहीं है। उदय कर्म की विशिष्ट परिणति होनेसे ( कर्म पुदूगल का परिणाम होने से ) उदय पुरगल के 
परिणाम का दिफ़ार है और शुद्धात्मानुभूति के समय कर्मोदय अनुभवगोचर नहीं होता । अतः उदय जोवस्वामिक 
वरिणाम नहीं है; कितु पुदृगलस्वामिक परिणाम है । 


समयसारः । डश्३े 


चतुर्दश गृुणस्थानों से विशिष्ट ( युक्त ) जीव का जब अन्येषण किया जाता है तव उस जीव का आधार 
अमतेवाले या अन्येबण करनेवाले के लिये खाधकतम साधन का कार्य करनेवाले जो गति आ्राविक हे उन्हें मार्मणा 
कहते हे । ये मार्गणाएं--- 
गइ-हंविये श्र काए जोए येए कसाय णाणे य । 
संजमबंसणलेस्साभवियासम्मतसण्णि आहारे ॥। 
इसप्रकार चोवह हैं । एक भव से अन्य शव सें जानेका साम गति है। यह भवांतरगसव गतिनामकर्म के उदय 
ते होता है । अत. गतिमागंणा पुदगल के परिणास का विकार है और अनुभूति के समय उसका अनुभव प्राप्त नहीं 
होता । इस वृष्टि से गतिसागंणा शुद्धनिश्वयनय की वृष्टि से जोब की नहीं है। उसका संबंध पुद्गल के साथ हि 
सानता होगा | गति का लक्षण गोम्मट्सार जीवकाण्ड में नीचेमजब दिया है-«- 
गहउदयजपज्जाया चउगइगमणस्स हेउ वा हु गई । 
गतिनामकर्म के उदय से जीव की जो पर्याय होती है उसे भी गति कहते हूं । यह पर्याय जीव का परनि्ित्त- 
जस्यभाव होनेसे जीव का नहीं है। यह परनिम्ित्तजन्यभाव ओऔदयिकभाव है । आत्मानुभूृति के समय बह अनुभव- 
गोचर नहीं बनता। साराश, यह पुद्गलपरिणामनिमिस्तक अशुद्धजीवविकार होनेसे वह शुद्ध जीव का नहीं है । 
दूसरों हृद्रियसार्गणा है। द्रव्येद्रियों के काश्णभूत दाब्दशानावरण, स्पर्शशानावरण, रसज्ञानावरण, रुपज्ञानावरण 
और गंघज्ञानावरण कम के क्षयोपश्षम से और नामकर्म के उदय से इंद्रियां होती है । इससे पता चलता है कि 
इंद्रियां ज्ञान की क्षायोपश्षसिकावस्थासहकृततामकर्स के उदय से अभिव्यक्त होनेवाली अवस्थाएं हे । क्षायिकशञान सभी 
पदार्थों को उनके सभी पफर्यायों के साथ यूगपत्‌ जानता है, कितु क्षायोपशमिकज्ञान सभी पदार्थों को उनके सभी पर्यायों के 
साथ युगपत्‌ नहीं जानता; क्‍यों कि बह 'कसवर्तो होता है ओर क्रम से पदार्थों को जानता है। हरेक इद्रिय अपने प्रति- 
नियत विषय को हि जानती है-अन्य इद्रियों के विषयों को नहीं जानती । अपने विषय के भूत ओर भाजी पर्यायों को 
भो युगपत्‌ नहीं जान सकतो । भावेंद्रियां ज्ञानरूप होनेपर भो शेयपदार्थों को युगपत्‌ नहीं जानतो -कऋम से जानती 
है, क्यों कि वे क्षायोप्शमिकज्ञानरूप होतो हे) जानने की शक्ति की अपेक्षा से क्षायिक ज्ञान और क्षायोपह्षभिक 
शान इनमें इतना अंत्तर क्‍यों पपया जाता है ? ज्ञान की जो क्षायोपदासिक अवस्था होती हें उसमें सर्वघातिस्पर्धकों का 
यहापि क्षय ओर उपशम होता है तो भो उसमें देशघाति स्पधंको का उदय अवश्य रहता है। इन देशघातिस्पर्धकों 
के उदय के अनुकूल जानते ससय आत्मा को अपनो प्रवृत्ति करती पड़ती है | इसलिए क्षायोपशसिक ज्ञान भी अशुद्ध 
भाव है, फिर भले हि क्षायोपशमिकज्ञान ज्ञानसामान्ध की अपेक्षा से आत्मा र्में अंतर्भत होता हो। जो भाव 
जोव का वेभाविकभावरूप होता हूँ वह प्रनिभित्तजन्य होनेसे शुद्धात्मस्वामिक नहों हो सकता । उसको पुदूगलपरिणाम- 
निर्मित्तक अश्युद्ध आत्मा का हि घिकार मानना होगा । उसे शुद्ध आत्मा का शुद्ध परिणाम नहीं माना जा सकता | 
दूसरों बात यह है कि इन क्षायोपशमिक ज्ञानरूप भावेंद्रियों का आत्मानुभूति के मसय अनुभव प्राप्त नहों होता | अतः 
क्षायोपशमिकज्ञानखू्प भावेंद्रियां आत्मस्थामिक नहीं हैं । द्रव्येव्रिया तो पुदगलोपादानक ओर भावकर्म निभित्तक होनेसे 
आत्मस्वामिफक हो नहीं सकती । 
आत्मा की विभावपरिणतिरूप प्रवृति से संचित हुए नोकमंरूप पुद्गलपिण्ड को काय कहते हें । काय पुद्गल- 
रूप होनेसे उसके जीवस्वामिक ते होनेके विषय में कुछ लिखना बेकार है । जिसके निमित्त से कमंरूप पुद्यलपिण्ड 
का संचय होता है वह आत्मप्रब॒त्ति भो आत्मा का वैभाविकसावरूप है । अतः वह भी आत्मा की नहों है। सलारी 
शीत को योगरूप प्रवत्ति से संचित हुए जिस पुद्गलपिण्ड को काय कहते हैँ वह औदारिकादिशरी ररूप होता है। तसनाम- 
कम के उदय से संसारी जीव का जो शरोर बनता है उस शरीर को असकाय कहते हे और स्थाचरनास्कर्म के उदय 
मे ओो गरीर बनता है उसे स्थावरकाय कहते हैँ । एकेंद्रियजोबों का शरीर स्थावश्काय होता है और द्वीखिय से 
लेकर पंचेंद्रियतक के जीवों का शरीर त्रसकाय होता है। मकक्‍त जीव सर्वकर्मविप्रभुक्त होनेसे अकाय होता है । वहु 
अकाय होनेसे कायवर्व जीव का स्वाभाविक भाव नहीं है । 


'ड१४ड श्रीऋषभनाथदिगंवरणज॑नग्रंथप्रकाद नसस्थाया: 


कायवाइःसनोवर्गणानि सित्तक आत्मा के प्रदेशों के होतेबाले परिस्पद को योग कहते हे । योगों के कारण कम प्रहण 
करनेको अशुद्धिशक्ति अशुद्ध आत्मा में प्रकट हुई होती है| आत्मप्रदेशों का सकोच और विस्ताररूप क्रिया भी योग 
कही जाती है। आत्मप्रवेश चाहे संकुचित हो या विस्तृत हो आत्मप्रदेशों का परिस्पद होता हि रहता हैं । काथवर्गणाओं 
के निममत्त से काययोग, वाग्वर्गणाओ के मिभित्तसे बाग्पोग और मनोबगंणाओं के निमित्त से मनोपोग होता है। भाव- 
सन क्षायोपशासिक ज्ञान की अभिव्यक्त होनेवाली अवस्थाविशष है। वह वस्तुचिचार के समय मनोवर्भणाओं के 
निमित्त से आत्मप्रदेशपरिस्पंदरूप से अभिव्यक्त होती है | बाग्व्यापार के समय वाग्वर्गणाओ के निर्मित्त से जो आत्म- 
प्रदेशों फा परिस्पंद होता है उसे बान्योग कहते हे । आत्मप्रदेशों के परिस्पदकाल से कठांष्ठादि के वचनव्भापार शुरु 
होता हूँ । कायबर्गणाओ के निमित्त से जो आत्मप्रदेशों का परिस्पद होता है उसे काययोग कहते है। आत्मप्रदेशों के परि- 
स्पंद काल में श्ञारीरिक क्रिया अभिव्यक्त होती है । एकेंड्रिय जीदो के सिर्फ काययोग हि होता हे ओर द्वीडद्रिय से 
लेकर असंज्ञी पर्चेद्रियतक के जीवों फ॒ कायधोग और बचनगोग होते हे । सज्षिपचेंद्रिय जीवों के योग हांते है । तेरहवें 
गुणस्थानतक के जोबों के योग का सदभाव रहता है। चतुर्दशगुणस्थानवर्तो अपोगकेव लिजीव और सिद्धजीव योगरहित 
होते है ।थे दोनों जीव या जीव की ये दोनों अवस्थाए अयोग होतेसे और योग पैमित्तिकभाव होनेसे योग कथर्माप 
जीवस्थामिक नहों हो सकता । 

परिणमनशील आत्मद्रव्य के परिणाम में मथुन के लिये जो सम्मोह (विपयंस्त परिर्णात) उत्पन्न हाता है उसे 
बेद कहते हे । बेद के स्त्रीवेद, पुंचेद और नपुसकवेद इसप्रकार तीन भेद होते हें। जिस नोकषायसज्वक कम के उदय से 
जोब में जो स्त्रणभाव प्रादृर्भव होता है अर्थात्‌ पुरुष के साथ रातिक्रोडा करनेको दइच्छारूप परिणति अभिव्यक्त होती 
है उसे स्त्रीवेद फहते हे, जिस नोकषायसशक कर्म के उदय से ससारो जीव मे पॉस्नभाव प्रादर्भत होता है अर्थात्‌ 
स्‍त्री के साथ रतिक्रोडा करनेकी अभिलाषरूप परिणति अभिव्यक्त होती है उसे पुंवेद कहते ह और नोकषायसज्षक 
कर्म के उदय से ससारी जीव में स्त्रणभाव ओर पौस्नभाव प्रादुर्भत होते हे अर्थात्‌ रत्नरी और प्रुष के साथ रति- 
ऋडा करने की अभिलाषरूप परिण/तिया अभिव्यक्त होती हे उसे नपुसकवेद कहते हें । स्त्रीवेद, पुवेद और नपुंसक् 
बेद ये संज्ञाए कार्य का कारण में उपचार करके द्वव्यकर्म के विषय में की गयो ह । कारण द्रव्यकर्म हे और 
ब्रव्यकर्म पुदुगलापादानक होनेसे अचेतत होता है । योनिस्तनशिवनादि नासकर्मोदयजनित पुद्गल के पॉर्णाम हे । 
अभिलाबरूप परिणति अशुद्ध आत्मा की कर्मोदयनिमित्त जन्य विभावपरिणति है | अत. इन तोनों अपैक्षाओं से वेद- 
सामान्य शुद्धजी वस्वासिक नहीं हे । ये तीनों वेद शुद्ध आत्मा से पाये नहों जाते और शद्धात्मानभूति के लाव अनु- 
भवमोचर भी नहीं बन सकते । अत येदों को श॒द्धात्मस्वासिक नहीं माना जा सकता । एक्रद्रिय से लेकर भ्रसाज्ञगच- 
द्वियतक दे सभी जीव और सभी नारकी जोब नपुसकवेदवाले होते है। देवगतिवाले जोक स्प्रोवेदी आर तसरूवयंदी 
हि होत ह वे नटसकवेदी नहीं होते । स्िपचेद्रिय सनुप्य और अन्य जीव तानो बेदवाले होते है । [ नप॒सकणबबाले 
सजशिप्चेद्रिय जीव में रत्रीभोगासिलाष और पुरयभोगा निछाष क्रम स ली अभिव्यक्त हो सकते है | इस जिफायरछूप 
परिणाम के एफ भ्रव में होनेवाले परिवर्तन से भाववेद का हि परिवर्तन होता है यह बात स्फट ही जाती ह। ' सम 
लोक प्रतीत योनिम॒दुस्तनादि स्त्रीवेदलिडग्स | ने, तस्य नाकर्मोदियनिम्ित्तत्यानू । अन. प्रसोषषि स्थ्रीवेदोदथ, 
( रा जा ९।८।६ ! अर्थ-' योनी मुदुर्तन आदि स्त्रीवेद के लिय हे सह बात लोकप्राचिद्व है . यह कथन (सर्प) 
ठीक नहीं हे, क्यों कि वोन्यादिक का रचना नाभ्कमंदिय के निमित्त से होती है। अत पुरुष के भा स्त्नीबेद का उदय ६ला 
है। कहते का भाव यह है कि “ जिस के द्रव्यस्त्रीवेदे होता है उसके भावस्जोवेद हि होता -#-भावपुरषवेद 
होता हि नहीं ओर जिसके द्रव्यपुरुषचेद होता है उसके भावपुरुषबेद हि. होता ह्रे-भावस्त्रीबेद #ोता हि नहीं , ऐसा 
नियम नहीं हे । भाववेद परिवष्तेन भी होता है । द्रव्यपुरुष या स्त्रो के जिस समय भावपुरुषवेद का परिणास उत्पन्न 
होता हे उस समय भावस्न्रीवेद का परिणास उत्पन्न नही हो सकता। पुर्वकालीन भाववेदपरिणाम के अभाव के 
बिना उल*कालीन वेदरूप परिणाम की उत्पत्ति नहीं होती । अतः अतः पुसोषपि स्त्रीवेदोदय” ” इस वाक्य का 
/ जिस के द्रव्य और भाव की दुष्ट से पुरुषबेद होता है ऐसे पुष्ष के भावस्त्रोबेद भो होता है ' ऐसा अथं है । 


समयसारः ड१५ 


उसका अर्थ व्रव्यपुरुष के वव्यस्‍्त्रीवेद भो होता है ऐसा कदापि नहीं हे । यवि ऐसा अर्थ होता तो पूर्वपक्ष का 
प्रतियाद करते समय ' तस्य नाम्कर्मोदयनिभित्तत्वात्‌ ” यह हेतु फदापि नहीं दिया जाता । पूर्वपक्षी का अभिष्राय यह है 
कि भावस्त्रीवेद का जिसे उदय होता है उसके योन्यादिरूप द्रव्यस्त्रीलिंग होता है। प्रथकार कहते हे कि यह कथन 
ठीक नहीं है; क्यों कि पोन्यादि की उत्पत्ति नामकर्मोदय के निमित्त से होती है | कहनेका भाव यह है कि यद्यपि शरीर- 
पर्माप्ति के समय जो भाववेद होता है उसके अनुरूप हि व्रब्यवेद को निष्पत्ति होती है तो भी द्रव्यवेद क्री उत्पत्ति के 
बाद भाववेद का परिवर्तन होता हि नहीं ऐसा नियम नहीं है। दवव्यवेद से भाववेद अन्यकाल में जुदा भो हो सकता हे । 
इसका मतलब यह है कि भाववेद हि परिवर्तित हो सकता है - :व्ययेद नहीं । द्रब्यवेद की पर्याप्ति हरीरपर्याप्ति के 
साथ हि होती हे । जब पर्याप्तावस्था को प्राप्त हुआ ग़रीर अन्यशरीरा।कार के रूप से परिणत नहीं हो सकता तब 
पर्षाप्त!त्रस्था को प्राप्त हुआ द्रव्यलिंग अन्यद्रब्यलियाकार के रूप से कंसे परिणत हो सकता है ? गोदाबरी का गोविद- 
राव के रूप से परिणत होनकी घटना के बलपर द्रव्मवेद परिवर्तित हाता है एसा नहीं कहा जा सकता । गोधिद जब 
गोदाचररी के नाम से पुकारा जाता था तब बढ़ पुरुष की चेष्टाएं किया करता था- लड़कों के साथ कुश्ती जढ़ता 
था | उससमय उसका पुरुषलिंग सिर्फ चमड़े के पर्दे से आबत था और उस पर्दे मे एक छोटासा छिद्वमात्र था-उस 
स्थातपर सोनि को रचना नहीं थी। पर्दे को हटा देनेपर प्रुरुर्षाठग दग्गोचर हुआ । यह घटना अपनी आखो से देखी 
हुई है । आागकठ 'राहचातव देना से पुरुष अपने लिंग को स्त्रोलिग के रूप मे ता परगवितित करना चाहते रे उसका 
कर एप ८ भावष्तीकेद ८४ जैर उदय । अतः दप्यवेद छा परिव्तंत अस्जाव्य है- भावतिद का है परिवर्तन होता हे यह 
कथन पयार्थ आर शास्त्रमम्मत है । | 

' कंप्रति अत्मगणात्‌ हितस्तीत कषाय' जो आत्मगुणों का घात करती है उसे कषाय कहते है । यह भाव - 
कयाय ४ । अशद्ध जीव का जब फ्षायहूप परिणमन होता है तत्र कम्ृंवर्गणाएं जीव क्री ओर लॉंची जाती हे आत्मा 
का संम्याउर्शत के रूफ से परिणसन नहीं होता; संयभातयस, सकलसबयस और यवास्यातथारित्र इनके रुप से आत्मा 
का परिणसत्र नहीं होता | ससार) सभो जीवो का कबायरूप से पर्णिमन होता हे । जो जीव फऋषारोहण करते हूँ 
उसकी पएरवर्था से बतुध गण-ध्वन से लेकर बारहवें मणस्थानतक कषायों दा अमाव होते श्यवा है। उवशातत« 
कषाय सहग्पात में कगाथो का उपजम्त हो जाता हे और क्षीणकबराय गुणस्थात में उनका अभाव हुआ होता हे । यह 
कथाय छोध, मान, माया, और लाभ इसप्रकार चार भंदों मे बिसकत होता है । अपना और पर का उपधात कर- 
लेबाला आत्मस्वभावधालक ) जो क्रौर्थरूप परिणास उसे क्रोध कहते है । वहू परबंतराजितुल्प पृथ्वीराजितल्य 
बालकाराजितुल्यम आर उदकराजितुल्य होता है । जात्यादि के मद से दूसरेके सासने अपना सरतझा ने झकानेका जो 
परिणाम उसे सान कहते है । वह शलस्तम, अस्थि, दारु और लता के समान होता हैं । दूसरे की बंचना के छिये 
कौटिल्य मे भरा हुआ जो आत्मप्रिसाण उसे माया कहते हे । बहू छोट छोटे पबंवाले बापू के, ब॒श्धिगत मूलके, सेष - 
शूग के गोमात्रक के रेखा के सामान होता +। जनप्रह् करनेवाले दव्पादि के आभनिलापरूप जो परिणाम उसे लोभ 
करते है । वह कृखरा।श के कज्नर हे, कस के | ऋोनड़ के ) ओर हें'सह्राराग के सदण होता है । इन झाध, 
मान, साय, ओर ऊाव -पमे से प्रपेक कंपय की चार उवस्याए होती 3॥ ये चार अपरश्वाग लिम्नप्रबतर हँ+ 
अनन्तानुब न्ध, अप्रत्याख्यानावरण, प्रत्याख्यान/बरण आर सज्बलून । अनत ससार का कारण होनसे मि-था,शन 
अनत कहा जाता है । जिन छोधथ, समान साया और लाभ इनसे सिथ्पात्व का बध होकर जीद को अनत सरधण में 
परिभ्रमण करना पडता है उन्हें अनतानुबधिकषाय कहले हे । जिनके उदय से जीव संयंभ/संयससंशक देश - 
जब्त को अल्ततमाण में सी घारण नी ऊर सकता वे देदफ्रत्यात्यात को ढकनेवारे फरोवच, मान माया आए लोभ 
अप्रत्याख्यान।बरण कथाय कहे जाते हें । जिनके उदय से सकलसण्सससक महाद्गत को जोब धारण नहीं कर सकता 
बे सफकलप्रत्याग्यान को इकनेवाले फ्रीण, मान, माया जार लाभ प्रत्यास्यानावरणकषाय कहे जाते हे । जो सम्रम के 
साथ रहनेंग उसके साथ एक बने हुए प्रकट रहते है अवबा इनके रहते हुए भी सयस बना रहता हे वे क्रोध, 
मात, माया और लोभ संज्वलनकषाय कहे जाते हे । ये कषाय चारों गतियों के सभी प्राणियों के पायी जाती हे 
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जआत्मणिकास करनेथाले जीवों के भी नये गणस्थाभतक चारों कवायें पायी जातो हैं। मबयें गुणस्थाम में लोभकषाय 
को छोडकर अवशिष्ट तीन कथायों का क्षय हो. जाता है । लोभकवाय दवावें गुणस्‍्यानतक पायी जाती है । 
उसके अन्त में हि लोग्रकषाय का क्षय होता है। इसके अनंतर कवायों का भो अभाव होता है । ग्यारहवें, बारहबें 
आदि गृणस्थानवाले जोबव के ओर सिद्ध जीब के कषायों का अभाव होता है । अतः वे जीव अफषाय-कथधायरहित 
कहे जाते है । ब्रब्यकषाय पुद्गलोपादानक होनेसे आर भावकषाय अशुद्ध जोब के नेसिलिक भाव होनेसे कवाय 
शुद्धजीवस्थासिक नहों कहे जा सकते । 

जिसके द्वारा जाना गया है, जाना जाता है गौर जाना जायगा उसे ज्ञान फहते हें । यह ज्ञान जानावर- 
लीय कम के एकदेश क्षय से या संपूर्ण क्षय से अभिव्यक्त होनेबाला आत्मा का परिणाम है। इस शान के सम्यग्शास 
और मिथ्याज्ञान ऐसे दो भेव हैं । सम्परज्ञान के सतिज्ञान, श्रुतज्ञान, अवधिज्ञान, मनःपर्ययशान ओर कफेवलज्ञान 
ऐसे पांच भेद हे । केवलज्ञान को छोड़कर अवशिष्ट चारों शान क्षायोपशमिकशाव होनेसे केवरूज्ञान को अपेक्षा से 
अज्ञान या स्तोकज्ञान भी कहे जाते हे । ये भाव अज्ञानरूप होनेपर भी भिथ्याजश्ञानरूप नहीं हैं। शान का भिथ्यात्व 
सच्त प्रकृतियों के उदयपर अवरूंबित है | सप्त प्रकृतियों के उदय से मति, श्रुव और अवधि ये तीन ज्ञान सिध्याशाम 
के रूप से परिणत होते हें । मिथ्यादृष्टि जीव मनःपर्ययज्ञानरूप से जब परिणत हि नहीं हो सकता तब मनःपर्यय- 
ज्ञान की सिथ्याज्ञान के रूप से परिणति कंसे हो सकतो है ? मतिज्ञान मतिज्ञानावरणकर्म के क्षयोपणम से, श्रुतज्ञान 
अ्ुतज्ञानावरणकर्म के क्षयोपशस से, अवधिज्ञान अवधिनज्ञानावरणकर्म के क्षयोफाम से, मनःपर्थयशान मनःपयंयज्ञा- 
सायरणकर्म के क्षयोपशाम से अ २ केव उज्ञान ज्ञानावरणादिकर्मों के सपूर्ण क्षय से इक्षिव्यक्त होता है। सप्त तत्वों की 
यथाथंरूप से जानने को ज्ञान कहते हे | ये पांचों जान निश्चयनय की दृष्टि से शुद्धशात के ने मित्तिकपरिणास ८।नेसे 
फथचित्‌ जीवस्थामिक नहीं है | शुद्धशान आत्सा का स्वभावभूत भाव होनेसे नेसित्तिकभाव न होनेके कारण पारि- 
णजासिकभाव है | इस सागंणा में पारिणामिकभावरूप शुद्धज्ञान अभीष्ट नहीं है। 

इस ज्ञानसार्गणा के विषय में थोडासा अधिक प्रतिपादन किया जाना आवश्यक है। कुसति, कुश्षुत और 
विभंगावधि इन तीन ज्ञासों की अज्ञान यह संज्ञा होनेपर भो इनको ज्ञानसंजा नष्ट सहीं होती, क्यों कि यह अज्ञान- 
संज्ञा ज्ञानावरणीयकर्मोदयनिमित्तक न होकर मोहेनीयकर्मोदयनिमित्तक है । मति, श्रुत और अवधि इन तीन ज्ञान- 
परिणामों की आविर्भ ति ज्ञानावरणकर्म के बिशिष्ट क्षयोपश्ठमपर अवलबित होती है। मोहनीयकम के उदय से उक्त 
तोनों ज्ञान अज्ञान कहे जाते हैँ । ज्ञान की विपयंस्तता को हि अज्ञान कहा गया हे, न कि उसके अभाव को । परि- 
णामिक भाव का सद्भाव होनेपर हि विपर्यस्त परिणाम प्रादुर्भत हो सकता है, उसका अभाव होलेपर नहीं। अत: अज्ञान- 
-भिय्याशान क्षायोपशसिकज्ञान का हि परिणाम है| क्षापोपशसिकज्ञान सम्यग्दष्टिजोवस्वासिक होनेपर भी अज्ञाल 
कहा जाता है। उसकी यह अज्ञानसज्ञा स्तोकज्ञानत्व की - अल्पज्ञानत्व की अपेक्षा से की गयी हे - मोहनीयोदय के 
कारण नहीं । इस अज्ञान की सामथ्यं से मोक्ष को प्राप्ति की जा सकती है। मिथ्याज्ञानरूपष अज्ञान से मोक्ष की 
प्राप्ति कदापि नहीं की जा सकती। ज्ञान की ये तीनों अवस्थाए - परिणाम ज्ञान की अपेक्षा से क्षायोपश मिकभाय हे 
ओर मिथ्याज्ञान की अपेक्षा से औदयिकाव हें। औदबधिक्ताव आत्मस्थासिक क्‍यों नहीं हो सकते इस विषय का 
विशे्वन पहले किया गया है। क्षायोपश्सिक ज्ञान भी शुद्धात्मस्वाभसिक नहीं हो सकता; क्यों कि ज्ञानावरणीयकर्म के 
कुछ सर्वधातिस्पर्धकों का क्षय और कुछ स्पर्धकों का सदुपशम होनेपर मो देशधातिस्पर्धकों का उदय उसको 
बविद्वसाक्षो नहीं बनने देता अर्थात्‌ क्षायोपशसिक शान देशघातिस्पधंकों के उदय के द्वारा नियंत्रित किया जानेके 
कारण उसको उस उदय के अनुसार अपनी अरथंक्षिया करनी पड़तो है। क्षायोपहमसिकभावरूपज्ञान में देशधातक 
स्पर्धकों की उदिताबस्था होनेसे संपूर्ण ज्ञेयों के बारेमें उसको युगपत प्रवृत्ति नहीं होती अर्थात्‌ सपर्ण शेय पदार्थों को 
उनकी सप्ी पर्यायों के साथ नहीं जान सकता । आत्सा का शुद्ध स्वभावशत ज्ञान सभी ज्ञेयों को उनको सभो पर्यायों 
के साथ जानता है; क्यों कि उसका स्वरूप अप्रतिबद्ध होता है। क्षायोपशभिक ज्ञान अशुद्ध कहो या अपूर्ण अवस्था- 
रूप करो शुद्धशानस्वश्ाव से कथंचित्‌ भिन्न होनेसे वह कथंखित्‌ आत्मस्थामिक होसेपर मो शुद्धात्मस्थाम्िक नहीं है । 


है 
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कि .« है मान/ हीगा । केवलज्ञानकप क्षाथिकभाव की अभिव्यक्ति भी तिमित्तकर्नंधोन है; क्यों कि इसकी अभि- 
श्यॉकिर, था अभिव्यक्ति उदयावस्थापक्ष देशधातिकस्पर्धकों के और सर्वंधातिकस्पधेकों के अभाव या सद्भुगज पर 
निर्भर का! री है। जबतक उवयावस्थापन्न देदाघातिस्पर्धकों का और सदवस्थ सर्वधातिस्प्धकों का सद्भाव रहता है 
तबतक केयललानरूप क्षायिकभाव अभिव्यक्त नहों होता और जब उनका अभाव होता हे तब वहु अभिव्यक्त होता 
है। 

अतः नैमिसिक भाव की अपेक्षा से वेखा जाय तो केंबलसानरूप लायिकाव कथथंचित्‌ शद्ात्मस्थासिक 
नहों है । जब पारिणासिकभाव की अपेक्षा से- ज्ञेपों को उनशी सभी र्याप्ों के साथ जानने को स्वाभाविकश/क्त 
की जपंसा से देखा जाता है तब वह भाव क्यंचित्‌ शुद्धात्मस्वश्सिक भी हे। भावों फो- परिणामों को ओर जब 
निगाह डाली जाती है तब उनकी उत्पत्ति के उपादान और निर्मित्त कारणों की यथासभव प्रधानता रहती है-कभो 
उपादानका रण को प्रधानता की दृष्टि से विचार किया जाता है तो कभो निर्मित्तकारण को प्रधानतः की दृष्टि से । 
निमसिसकारण की प्रधानता को अपेक्षा से जब विचार किया जाता है तब ओऔपशमिक, क्षायिक, क्षापोपश्ठभिक और 
ओऔवयिक भाव आत्मस्वासिक कदापि नहीं हो सकते; क्यों कि उनकी उर्त्पत्ति में द्रव्यकर्स का उपदा्स, क्षय, क्षयोप- 
श् और उदय हि ययाक्रम मुख्यतया कारण पड़ते हैं। जब परभाव रूप निमिरकारणों की उपेक्षा को जातो है 
और जब उपादानकारण का हि मख्यतया विचार किया जाता है तब उपादानकारण की अपेक्षा से ये भाव कर्थाचत्‌ 
आत्मस्वासिक भी कहे जाते हैं। सारांश, पारिणासिकभाव को छोडकर शेष क्षाथिकादिभाव परभावनि्ित्तक होनेसे 
कथंचित्‌ आत्मस्वासिक नहीं कहे जा सकते । शुद्धशानरूप पारिणासिकभाव अनिमित्तक होनेसे आत्मस्तवासिक हि 
होता है । केख्रलशान परसशुद्धचतन्यरूप भाव होनेसे आत्मा का पारिणासिकभावरूप भी है। आत्मानुभूति के समम 
ये भाव अनुभवगोचर नहीं होते । अतः ओपशमिकादिरूप ये भाव आत्मस्वासिक नहीं हैं । 


अब संयम सार्गणापर विज्ञार किया जाता है। गोम्मटसार में संयम का लक्षण निम्नप्रकार दिया है-- 


वय-समिह-कसायाणं दंडाण तहिदियाण पंचण्हू । 
धारण-पालण-णिग्गह-चाग-जया संजमो भणिओ ॥ ४६५ ॥। 


ब्रतधारण, समितिपालन, कषायनिग्रह, अनरथ॑वदण्जत्याग और इंद्रियजय इनको संयस कहते है सम्यर्दर्शन 
और सम्यरज्ञान के अनुसार बहिरय और अतरंग आख्ों से विरत होनेके लिये जो ब्रतधारण आदि किया जाता हे 
उसे संय् कहते हैं। यह संयम सामायिक, छेवोपस्थापना, परिहारविशुद्धि, सूक्ष्सापराय और यथाख्यातक्षारित्र 
इसप्रकार पांच प्रकार का है । सभी जीबों के विषय सें साम्यभाव रखने के सानसपरिणाम को सामायिक कहते 
है | इससे संपूर्ण पापक्षियाओं का त्याग किया जाता है। सामायिक का गुप्ति में अन्‍्तभावि नहीं होता; क्‍यों कि 
सामायिक में सानस प्रवृत्ति का- सनोव्यापार का सद्भाव होता है और गृप्तियों में म/नस प्रवृत्ति का अभाव होता 
है । सामायिक का समिति में भी अन्त व नहीं होता; क्‍यों कि सामायिक में प्रवत्त हुए ज्ञोव की समिति में प्रवृत्ति 
होनेसे सप्तेति और सामाधिक इनमें कार्यकारणभाव होता है- सामायिक कारणरूप होता है और समिति कार्यरूप 
होतो है । दशाधर्मों में जो संयम बताया गया है उसमें इस सामायिक का अतर्भाव होता है तो भो चारित्र में जो 
सामाधिक का अतर्घाव किया गया है बह सामायिक मोक्षप्राप्ति का साक्षात्‌ कारण है यह बताने के लिये किया गया 
है। अस- स्थावर जीवो को हिसा का त्यागरूप निरवद्य आचरण स्थीकृत किया गया होने१र भी प्रभाद से होने- 
बाली अनर्थपरपरा का- हिसा का सद्भाव होनेंपर उससे होनेबाले कर्मात्रवों को जो प्रतिक्रिया की जाती है अर्थात्‌ 
चुन. ब्रतारोपण किया जाता है उसे छेदोपस्थापना कहते हैं। अथवा विकल्पों को नियृत्ति को भो छेदोपस्थापना 
कहते है । कहनेंका भाव यह है कि आविर्मत होनेवाले बिकलयों को हटाकर मन फो शुद्धात्सरूप ध्येयपर 
आरोपित करने की क्रिया को भी छेदोपस्थापना कहते हैं। प्राषियध से निवृस्त होनेसे जिस चारित्र में विशिष्ट 


४्रश्८ श्रीक्षभनाथविगयरजेनग्रंथप्रकाद नसस्थाया: 


प्रकार की शुद्धि होतो है अर्थात्‌ कर्मों की मिर्जरा होती है उसे परिहारविशुद्धिसंयम कहते हैं । जिस मुन्ति की आयु 
तोस था बत्तोस वर्षों को हो, थो तीन से लेकर नो वर्षोतक भगवान्‌ तीर्थंकर के चरणों की सेवा कर चुका हो-- 
-चरणों में रह चुका हो, जो प्रत्पात्यानसंशक नववें पूर्व का पारगामी हो, जो जतुओं के नाश के और उत्पत्ति के 
काल के परिणास को और उनके उत्पत्तिस्थानभूत द्रव्यों के स्वभावों के प्रतिपादन को जानता हो, जो अ्रमादरहित 
हो, जिसकी सामथ्यं मटान्‌ हो, जो करों को परम निजरा करता हो, जो अत्यंत कठित चारित्र का पालन करता 
हो! और जो तोनों सध्याओं को छोडकर अन्यवा दो गव्यूति अर्धात्‌ चार मोल गन क रनेवाला हो उस भुनि के परिहार- 
विशुद्धितंप्स होता है । सूक्ष्म ओर स्थूल प्राणियों के वध का परिहार करनेके कारण अप्रमत्त बना हुआ होनेसे जिस 
मूत्रि का उत्साह भग्न नहीं होता, जिसकी विशिष्ट क्रिया से खण्ड नहीं होता, सम्यग्दर्शन और सम्परज्ञान के द्वारा 
उल्लीपपत सानसभ्रयत्न के द्वारा जिसने कमा का नाश करत को प्रारभ कर दिया होता है, ध्यान विशेष के द्वारा 
डझिस्तने कषायो को निर्बेल बना दिया होता हे, सुक्ष्मलोमकषाय को जिसने विनाशाभिमुख बना दिया होता है ऐसे 
म॒चि को हि सुक्ष्मसांपरायसज्ञषक सयम की प्राप्ति होती हे! इस चारित्र में सुक्मसज्यलनलोभकषाय का सदझ्भू 


.होडेपर उस सयसवाले जीब को विशिष्ट प्रकार की शुद्धि होती हे । प्रवृत्ति का अभाव और प्राणिपीडाबविरनि कं 


का अभाव सुक्ष्ससापरायचारित्र मे होनेमात्र से इस सयम का गुप्ति में या समिति में अन्तर्भाव नहँ, किया जा 
सकता; क्‍यों कि इस सयम में सूक्ष्मलोभसंज्वलनकषाय का सद्भाव होता है । 
आत्मा का स्वभाय ययार्थतः जंसा होता है बसा हि जिसमें कहा जाता है - अनुभूति के द्वारा बताया 

आता है उसे यथाल्यातसंयम कहते हे । इस सयम का दूसरा नाम अथाखरूयातचारित्र भी है। सामायिक, छेदोंप- 
स्थापना, परिहारविशुद्धि और सूक्ष्मसांपराय इन घारित्रो को धारण करनंवाछों के द्वारर जो कहा गया होता है; 
किसे मोहनीयकर्म के क्षय. और उपशस के पहिले प्राप्त किया गया नहीं होता है उसे अथाव्यातचारित्र कहते हें । 
जब चारित्रमोहनीय का सपूर्णरूप से उपझणम होता है या क्षय होता है तब अधिवपक्‍्त होनेवाले आत्मस्वभाव की 
इस सयम में अपेक्षा होती हे । इस यथारुयातचारित्र से सपूण कर्मा का क्षय होता हे । इस विषय का अधिक 
खुलासा करने के लिए इलोकवातिकालडकार का एक उद्धरण पेश किया जाता हैं । देखिए-- 

प्रागेंव क्षायिक पूर्ण क्षायिकत्वेन केवलात्‌ । 

न त्वघातिप्रतिध्वंसिकरणोपेतरूपत: ।। ८५ ॥। 


“ केयलात तत्‌ प्रागव क्षायिक यथारूयातचारित्र सम्पूर्ण भवत झञानकारणक इति कथ ? ” 
ई इति ] नो श्द्भुनोीयम, तस्य मकत्यत्पादने सहक्रारिविशज्येषापेक्षितया पूर्णत्वानूपपत्त:। विविक्षित- 
स्वकार्यकरण अन्त्यक्षणप्राप्तत्व हि. सम्पूर्णत्वम । तत्‌ च न केवलात प्राक्‌ अस्ति चारित्रस्म, ततः 
अपि ऊध्यं अधातिप्रतिध्वंसिकरणोपेतरूपतया सम्पूर्णस्य तस्थ उदयात्‌ । न च “यथास्यात॑ पूर्ण 
आरित्र [  इति प्रवचनस्थ बाधा अस्ति, तस्य क्षायिकत्वेन तत्र पूर्णत्वाभिधानात्‌ । न हि 
सकल मोहक्षयात्‌ उद्धूबत्‌ चारित्र अंशतः अपि मलबत्‌ इति शाइवत्‌ अमबलत्‌ आपत्यन्तिकं तत्‌ अभि- 
ब्टुपते । * कर्य पुन: तत्‌ असम्पूर्णात्‌ एव ज्ञानात्‌ क्षायोपशमिकात्‌ उत्पद्ममानं तथापि सम्पूर्ण “ इति 
चेतू, न, सकलश्रुताशेषतत्त्वार्थपरिच्छेदिन: तस्थ उत्पत्ते: । “ पूर्ण तत एवं तत्‌ अस्तु ' इति चेत्‌, न, 
विशिष्टस्थ स्वरूपस्य तदनन्तर अभावात्‌ । “ कि तत्‌ बिशिष्टं रूपं चारित्रस्थ ' इति चेत्‌, नामाद्यघा- 
लिकुसंत्रयनिजेर शसमर्थ समुच्छिन्नक्रियाप्रतिपातिध्यान इति उक्तप्रायम्‌ । 


तद्पावरणं कर्म नवमं न प्रसज्यते । 
चारित्रमोहनीयस्य क्षयादेव तदुद्भवात्‌ ॥ ८६ ॥ 


>-->-___... 


समयसारः । ४१९ 


पत्‌ यदातुद् ! तत्‌ तदावारककर्मणः क्षयात्‌ उद्धूवति, यथा केवलज्ञानस्वरूपं तदावरणकर्मण: 
क्षयात्‌ । चारित्रात्मक प्रकृतं आत्मन: रूपसिति चारित्रमोहतोयकर्मण: एव क्षयात्‌ उद्धवति ॥न च॑ 
श्रुनः सदावरणं कर्म नव प्रसज्यते, अन्यथा अतिप्रसद्भात्‌ । 


क्षीणमोहस्प कि न स्थादेवं॑ तदिति चेन्न वे । 
तदा कालविशेषस्य तादुशो5सम्भवित्वतः ॥ ८७ ॥। 


तथा केबलबोधस्य सहायस्याप्यसम्भवात्‌ । 
स्वसामगच्या विना कार्य न हि जातुचिदीक्ष्यते ॥ ८८ ॥ 
कालादिसामग्रीकः हि मोहक्षयः तद्॒पाविर्मावहेतु, न केवल:, तथाप्रतीते: । 
क्षीणेषपि मोहनीयाख्ये कर्मणि प्रथमक्षणे । 
यथा क्षीणकषायस्य शक्षित्तरन्त्यक्षण मता ॥ ८९ ॥॥ 


ज्ञानाव॒त्यादिकर्माणि हन्तुं, तद्॒दयोंगिनः । 
पर्यन्तक्षण एवं स्पाच्छेषकर्मक्षयेष्प्यसों ॥| ९० ।। 


“'कमनिजंरणशक्ति: जीवस्थ सम्यर्दाने, सम्यग्ज्ञाने, सम्यकचारित्रे चर अन्तर्भवेत, ततः अन्या 
वा स्थात्‌ ? ' तत्र न तावत्‌ सम्यर्दशशने ज्ञानावरणादिकर्मप्रकृतिचतुदंशकनिर्मरणशवितः अन्तभंबति, 
असंयतसम्यर्दृष्ट्याद्रप्रपत्तप्यन्तगुणस्थानेषु अन्यतमगुणस्थाने मिथ्यात्वसम्पग्मिथ्यात्वसम्यक्त्व भें द भिन्न- 
दर्शनमोहक्षयात्‌ तदाविर्भावप्रसकक्‍तेः । 'ज्ञानें सा अन्तर्भवति ' इति च अयुकत, क्षरयिके तदन्तभावे 
सयोगकेबलिनः केवलेन सह आविभववापत्तें: । क्षायोपशसिके तदन्तर्भावे, तेन सह उत्पादप्रसकते: । 
क्षायोपद्म मिके चारित्रे तदन्तभवे तेनेंब सह प्रादुर्भावानुषइगात । क्षायिके तदन्तरभावे क्षीणकषायस्थ 
प्रथमे क्षण तदु:डू ते: निद्राप्रचलछयो: ज्ञानावरणादिप्रकृतिचतुदंशकस्प च निर्जरणप्रसब्ते: न उपास्त्यसमये 
अन्त्यक्षणे व्‌ लन्निजेरा स्थात्‌ । दर्शनादिषु तदनन्तभवरि तदायारक कर्मान्तरं प्रसज्येत, वर्शनमोहजाना- 
वरणचारित्रमोहानां तदावारकत्वानुप्पत्ते. । 'बोर्यान्तराय:ः तदाबारक' ' इति चेत्‌, न, तत्क्षयानन्तरं 
तदु:द्ुवप्रसडगात्‌ । तथा च अन्योग्याश्रयणं-सत्ति बोर्यान्तरायक्षये तन्निर्जरणशक्त्याविर्भाव:, तस्सिदल 
सति वीर्यान्तरायक्षयः इति । एतेन ज्ञानावरणप्रकृतिपझ्चक-दह्शनावरणप्रकृतिचतुष्टय - अस्तरायप्रकृ- 
तिपड्चशानां तन्निर्जेरणशक्ते: आवारकत्वे अन्योन्याश्रयर्ण व्यास्यातम | नामादिचतुष्टयं तु न तस्याः 
प्रतिबन्धकं, तस्य आत्मस्वरूपाघातित्वेन कथनात्‌ । न च सर्वथा अनावत्ति: एवं सा, सर्वदा तत्क्षयणी- 
पक प्रवत्यभावानुषदगात्‌ । स्थान्मतम्‌-“ चारित्रमोहक्षये तदाविभांवात्‌ चारित्रे एवं अस्तर्भाथ: 
विभाव्यते । न च क्षोणकषायस्य प्रथमसमये तदाविभावप्रसड्ध:, कालविशेषापेक्षत्वात्‌ तदाविर्भावस्‍थ / 
प्रधानं हि कारणं मोहक्षय: तदाविर्भावे सहकारिकारण अन्त्यसमयमन्तरेण न ततन्र समर्थ, तज्भावे एव 
तदाविर्भावात्‌ ” । हृति, तहि वामाद्यघातिकर्मनिर्जरणशक्ति: अपि चारित्रे अन्तर्भाव्यताम । तत्‌ न 
अपि क्षायिके, तन क्षायोपशसिके, ने अपि औपश्ममिके, न अपि ज्ञाने क्षायोपशमिके क्षाथिफके वा, तेन एव 
सह तदाधिभविश्नसहुगात्‌ । न च अनावरणा सा, सर्वदा आविभविप्रसहगात्‌ ससारानुपपत्ते: । न ज्ञान- 
अर्दनावरणान्तराये: सा प्रतिबद्धा, तेषां ज्ञानादिप्रतिबन्धकत्वेन तदप्रतिबन्धकत्वात । न अपि नामाश- 
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घातिकमंमि:, तत्क्षयानन्तरं तबृत्पावप्रसक्‍्तेः। तथा च॑ अन्योन्याअयणात्‌-“ सिद्े नामा्चचातिद 
तप्निज रणशक्त्याविर्भावातू, तत्सिद्रों च नामाद्यघातिक्षयात्‌ ' इति चारित्रमोहः तस्या: प्रतिबन्ध' 
सिद्ध: । क्षीणकषायप्रथमसमये तदाविश्नाधप्रसक्ति: अपि न बाच्या, कालविशेषस्य सहकारिणः अपेक्षण 
वस्य तदा विरहात्‌ । प्रधानं हि कारणं मोहक्षयः नामादिनिर्जरणशक्ले: न अयोगकेवलिगुणस्थ।नं 
वार्नट्यान््यसमयं सहकारिणमन्तरेण तां उपजनयितु अं, सत्यपि केवले ततः प्राक तबनुत्पत्ते:। इति न ₹ 
मोहक्षयनिमित्ता अर्दि क्षीणकर्षायप्रथमक्षणे प्रादुभंवति; ने अपि तदावरणं कर्म नवमं प्रसज्यते । ईाः 
स्थित कालाविसहकारिविदयेषापेक्ष क्षायिक चारित्र क्षायिकत्वेन सम्पूर्ण अपि मुक्त्युत्पादने साक्षाः 
असमर्थ केवलात्‌ प्राकृकालभावि तदकारणकस्‌ । केवलोत्त रकालभाषि तु समग्रसामग्रोक॑ साक्षार 


मोक्षकारणं सम्पूर्ण केवलकारणकं, अन्यथा तदघटनात्‌ । 

क्षाथिक ययास्यावचा(रत फेबलज्ञान के पूर्वका८ में हि क्षापिकत्नकूप से परिपृर्ण हे, कितु अधातिकर्मा क 
प्रतिध्यंस करत वाले सहकारिकारणसहित होनेकी अवस्थाबाला होनेसे सम्पूर्ण नहीं है ॥ ८५ ॥ 

* बहु क्षायिक यथार्यातचारित्र केवट्मान उ पुर्वकाल में हि सपूर्णता को प्राप्त होता हैँ । अत: केबवलज्ञान को 
उसका सह्कारिकारण कैसे सान जाय ? ! ऐसो शका नहीं करनी चाहिये; क्‍यों कि जो यथाख्यातवारित्र कंवलज्ञान 
के पूर्वेकाठ में पूणता को प्राप्त होता है उत्तरों जोव की मुक्तावस्था की उत्पत्ति करते समय विशिष्ट सहकारिकारण 
को अगेक्षा होनेंसे उसका पुर्णत्व घटित नहों होता-मिद्ध नहीं होता । अपना अभिष्रेत काय करतेसमय अन्त्यक्षण को 
ब्राप्त होनेका नाम हि सपूर्णत्व हैँ । केवलसानोत्पत्ति के पहुले बढ़ अन्त्यक्षण को प्राप्त होनारूप सपूर्णत्व प्रधाष्याल- 
चारित्र कई उत्पन्न नही हुआ है; क्‍यों [के बारहते गृणस्थान में उत्पन्न होसेंके समय के बाद प्री अघातिकर्मों का 
प्रतिधद्चल करनेवाला सहकारिसाधनसहित होनेकी अवस्थायाला होनेने सपूर्णता को प्राप्त हुए उस यथाख्यातचारित्र 
की अभिव्यक्ति होती है । ' यथाख्यातचारित्र पूर्ण चारित्र होता हें” यह आगम का वाक्य बाधित नहीं होता; 
क्यों कि वढ़ चारित्र बारहवें गुणस्थान में जब सअभिव्यक्त होता है तब वह क्षायिकभावरूप होनेसे बह! पूर्णरूप हाता 
है ऐसा बताया गया हे | सपूर्ण मोहनीयकर्म का क्षय हो जानेसे उत्पन्न होनेवाला बह यथारुयातचारित्र अल्पप्रमाण 
पे भी सलय॒ुकत नहीं होता इसलिए स्वंदा! आत्यन्तिकरूप से मलरहित होनेवाले उसकी प्रशला की जाती है। 
“ क्षायोपदासिक असम्पूणज्ञान के निमित्त से उत्पन्न होनेबाला होनपर भी वह यथारूयातचाररित्र सपूर्ण फंसे हो सकता 
है / ' ऐसा कहुना ठीक नहीं है, क्यो कि सम्पूर्ण पदार्थों की जानतेबाले सकलश्रुतज्ञानरूप सहकारिकारण से यथा- 
ब्याचारित्र की उत्पत्ति होतो है । ' जब वह सपूर्ण शेपों को जाननंवाले श्रुतज्ञान के निमित्त से उत्पन्न होता है तब 
वह धथास्यातचारित्र पृर्णरूप होना चाहिये ' ऐसा कहना ठीक नहीं है; क्‍यों कि सकलश्रुतज्ञानरूप सहकारिकारण 
कौ सहायता से उत्पन्न होनेके बाद ब्राशहवें गृणस्थान में विशिष्ट स्वरूप का उसमे अभाव होता है। “ चारित्र का 
वब्नू विशिष्ट रूप कोनसा होता है ? ' ऐसा पूछा जानेपर आचार्य उत्तर के रूप में कहते है कि नाम, गोत्र और 
वेकद्ौय इन तीन अधातिकर्मो को निर्जरा करनेसे समर्थ समुच्छिन्नक्रियापतिपातिनासक ध्यान है यह प्रायः पहले 
कक गया है । 

जो क्षायिकचारित्ररूप होता है ऐसे यथार्यातचारित्र को प्रच्छादित करनेवाले नवयें कर्म के (स्वतंत्र) 
अस्तित्व को स्वीकार करनेका प्रसग उपस्थित नहीं होता; क्‍यों कि उस यथाख्यातचारित्र की उत्पत्ति चारित्रमोह- 
नोय का क्षय होनेपर हो होती है ॥ ८६॥४ 

जो जिस स्वरूपवाला होता है वह उस स्थरूप को आवुत करनेवाले कर्म का क्षय होनेपर आविर्भत होता है 
जसे क्रिवटजान के स्वरूप को आवुत करनेवाले ( अर्थात्‌ शञानावरण, वर्शनावरण और अन्तराय कर्मों का क्षय 
होनेपर केवलज्ञान का स्वरूप प्रकट होता है । आत्मा का प्रकृतकप चारित्वात्मक अर्थात्‌ चारितस्वरूप होनेसे चारिश्र- 
गोहनयकर्म का हि क्षय होनेसे चारित्रात्मकरूप अर्थात्‌ यथास्यातचारित्र प्रकट होता है। उस यवास्यातचारित्र को 


समयसारः । ४२१ 


भावुत कश्नेवाले तववें कर्म को स्वीकार करनेका ब्रसंग उपस्थित नहों होता । यवि नवदें कं को स्वीकार किया तो 
अतिप्रसंग उपस्थित हो जायगा । 


“जिसका मोहनीयकर्म सपूर्णछप से क्षीण-नष्ट हो गया होता है ऐसे द्वावशगुणस्थानवर्ती जीव के वह 
म्रभार्यातचारित्र सपूर्ण क्यो नहीं होता ” ऐसा प्रइन किया जाना ठीक नहीं हे; क्यो कि जारहवे गृणस्थान में 
सहकारिकारणभूत अन्त्यक्षणकप क(लविशषेषध का और कैबलज्ञात का अभाव होता है। सहकारिकारणरूप सामग्री के 
अभाव में ( कार्य का उत्पाद) कदापि नहीं वेखा जाता ॥ ८७-८८ ॥। 


कालादिसामभ्रीसहित हि सोहक्षय ( चारित्रमोह का क्षय ) यथास्यातचारित्र को पूर्ण अवस्था की उत्पत्ति 
का निमित्तकारण होता ह-सहकारिसामग्रीरहित सोहक्षय उसकी पूर्ण अवस्था को उत्पत्ति का निमित्तकारण नहीं 
होता; क्यो कि उसीघभ्रकार की प्रतोति होती हैं । 


लान्हुवें १णस्थान के प्रथम क्षण में चारित्रमोहनीपकर्स कः क्षय हो जानेपर भी जिसप्रकार ज्ञानावरणादिन 
कर्मों का क्षय करनेकी शक्ति क्षीणकवायगृणस्थान के अन्त्यक्षण में अभिव्यक्त होती ह एसा माना गया हें उसीप्रकार 
गेष आधातिकर्मों का क्षय करनेके विषय में यह शक्ति अधोगफेव,लगृणस्थान के अन्त्यक्षण में हि अभिव्यक्त होती 
है ॥ ८९-९० ॥ 


कर्म को निर्जरा करनेस्ी शक्षित जोब के सम्यग्द्ंत से या सम्परज्ञान में अथवा सम्धरुखारित्र में अन्तर्भत 
होती हैं या उससे भिन्न होती हे कया ? ज्ञानावरण फो पांच, दर्शनावरण की चार ओर अन्तराय कर्म की पाते 
इसप्रकार चोदको कमंप्रकृतियां की निर्जरा करनेकी शक्ति उनमेसे सम्यग्दर्शन में अन्तक्त नहीं होती; क्यों कि 
असयतगुण-शान से उकर अप्रमत्तगुणस्थानपर्यत के गुणस्थानों में से किसी एक गुणस्थान में दर्शनसोहतीय का क्षय 
हो जानेसे उक्त चौदहों प्रकृतियों की निजं रा करनेकी शक्ति का उस गुणस्थान म॑ प्रादुर्भाव होनेका प्रसम उपरि"'त हो 
जाता है। कहनेंका भाव यह है कि चौथे से सातवे तक के किसी एक गुणत्यान में दर्भनमोठनीयकर्म का क्षय 
हीकर जायिक सम्यग्दर्शन अभिष्यक्त हो जानेसे उससे चौदह कर्ंप्रकृतियों की निजरा करनेफो शक्ति का अन्तर्भाव 
किया जानेसे उसी गुणस्थान से उक्त चोदह कमंप्रकृतियों का नाडहा हो जायगा, सातबे से बारहवें तबा के 
गृणस्थातल बिफल अथवा अनावह्यक बत जायगे और उसो विश्षिष्ट गुणस्थान के अन्त्यसमय के बाव हि. केंबलज्ञान 
की उत्पत्ति हो जायगी । ) ज्ञानावरणादि चौदह कर्मप्रकृतियों की निजंरा करने की शक्ति ज्ञान (सम्यस्शान) में 
अम्सभृत होती है | ऐसा कहना मां ठीक नहों है; क्यों कि क्षायिकज्ञान में चोदह करमंप्रफतियों की निर्जंरा करनेकी 
शवित का अस्तर्भाव किया जातपर सबवोपफेबली का केबलशान जब शाविर्भेत होता है उसोसमय उस दाक्ति का 
आविभराव होनेका प्रसग उपस्थित हो जाता है | [ उषत चोदह प्रकृतियों को निर्जरा करनेकी शक्ति के प्रादुभाव के 
बिना केवलज्ञान की आविभूति होनः असभव है। केवलज्ञान की आधिभूति के बिना उक्त कमंनिर्जरणशक्ति का 
भाविर्भाव न होनेसे ओर उक्त शक्ति के आविर्भाव के बिना केवलज्ञान का आवधिर्भाव न होनेसे केबलज्ञान और 
उक्त निर्जरणशक्ति इनमें कार्यकारणभाव घटित नहीं होता | अत. उक्त कर्मनिर्भरणशक्ति का क्षा/यकश।न में 
अन्तर्भाव नहीं किया जा सकता। ) उस कर्मंनिर्जरणशक्ति का क्षायोपशमिक ज्ञान में अन्तर्भाव किया गया तो 
क्षायोपदा सिकज्ञान के साथ उक्त चादह करममप्रकृतियों की निजरा करनेकी शक्ति का आविर्भाव हो जानेका प्रसंग 
उपस्थित हो जाता है। | मति, श्रुत, अवधि और मनःपर्ययज्ञात ये ज्ञान क्षायोपदासिक हैं और सम्यरक्ञानरूप भो हैं। 
सम्यक्त्व को उत्पत्ति होते हि सतिशान भौर श्रुतज्ञान सम्यग्शानरूप से परिणत हो जाते है। उक्त कर्म-जंरणशक्ति 
का इन ज्ञानों में अस्तर्भाव किया गया तो चोये गुणस्थान के प्रथम समय में हि चोवह करमंप्रकृतियों को (नर्जरा 
करनेकोी शक्ति आविर्भृेत हो जायगी ओर केवलज्ञाय भी अभिज्यक्त हो जायगा | उसका यदि अवधिज्ञाम में अन्तर्भाव 
किया गया तो अवधिज्ञान चौथे गुणस्थान में भी प्रादुर्मत होता है। इस कारण उस दाक्ति का और फेवलज्ञान का 
आविश्चव इसी चौथे गुणस्थान में होनेका प्रसंग उपस्यित हो जाता है। परमावधि ओर सर्वाविधि छठयें गुणस्थाव 
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में अभिथ्यकत होते हैं ॥ अत: इसो गृणस्थान में उक्त कर्मनिर्जरणशक्ति का और केवलशान का आविर्भाव हो जानेका 
प्रसंग उपस्थित हो जाता है। सनःपर्ययज्ञान भी छठे गृणस्थान में अभिव्यक्त होता है। अतः उसो गुणस्थान में उक्स 
कर्मनिर्जरणशक्ति का ओर केवलज्ञान का आविर्भाव हो जानेका प्रसंग उपस्थित हो जाता है । सारांश, सम्यरज्ञान में 
कर्म निर्जेरणशक्ति का अन्तर्भाब नहीं किया जा सफकता। | कर्मनिर्जरणवक्ति का क्षायोपशसिकचारित्र में अन्तर्भाज 


किया गया तो क्षायोपरशासकचारित्र जिससमय आविर्मृत होता है उसीसमय कर्मनिर्मरणशक्ति का प्रा्डर्भाव होनेका 
प्रसंग उपस्थित हो जाता हे । | क्षायोपद्मिकचारित्र का आविभाव पांचवें, छठवें और सातवें गुणस्थान में होता है । 
अत्त: उक्त तोन गुणस्थानों में उक्त चौवह प्रकृतियो को निर्जरा करनेको शक्ति का और केवलज्ञान का श्रादुभव हो 
जानेका प्रसंग उपस्थित हो जाता है । | क्षायिकच्ारित्र में उक्त चौदह कर्मप्रकृतियों की निजरा करनेवाली शक्लि 
का अन्तभा|व किया गया तो बारहवें क्षीणक्घाय गुणस्थान में प्रथम क्षण में क्षायिक चारित्र ( यथाख्यातवारित्र ) 
आविभूत हो जानेसे उसी गणस्थान के प्रथम क्षण में निद्रा और प्रचला तथा ज्ञानावरणादि चादह कमंप्रकृतियों को 
निज रा हो जानेका प्रसण उपस्थित हो जानेंसे उस गुृणस्थान के उपान्त्यक्षण में निव्रा और प्रचला इनकी आर 
अन्त्यक्षण में ज्ञानावरणाद चावह कर्मंप्रकृतियों की निजंरा नहीं होगो। [ बारह॒वें क्षीणकषायगुणस्थान के प्रथम 
क्षण भें हि निद्रा, प्रचला आर ज्ञानावरणादि चावह कमंप्रकृतियों की निर्जरा हो जानेका प्रसय उपस्थित हो जाता 
है। | सम्पग्द्शन, सम्परज्ञान और सम्यकच्नारित्र इनमें चोदह कर्मप्रकतियों की निर्जरा करनेवाली शक्ति का 
अन्तमाच न किया गया तो उस शक्ति को आवृत करनेवएले अन्यकर्म का सद्भाव माननेका प्रसग उपस्थित हो जायगा; 
क्यों कि एनमोए, जानावरण और चारित्रमोट हनकी उठस कमंलिजरणदबित को आवृत करनेकी दाक्ति घरटित-'सद्ध 
नहीं होरी । वीयान्तराय कम उस दाकित को आवुत करता है ऐसा कहना हो तो बह ठीझ नहीं है; क्यों कि बीयो- 
न्तरायकर्म का क्षय होनेके बाद उक्त शक्ति का आविभाव होनेका प्रसग उपस्थित हो जाता है । वीपन्तरायकर्म का 
क्षय होनेपर उस शक्ति का आविभाव होनसे  वीयोस्तरायकर्म का क्षय होनेपर उस निजरणदक्ति का आविभाव 
होना और उक्त निर्जरणशक्ति का आविभाव होनेपर बीयोन्तरायकर्म का क्षय होना! इसप्रकार का अन्योस्याश्रयनामक 
दोष आकर उपस्थित हो जाता है। इससे जानावरण की पांच, दर्शनावरण की चार और अन्तराय की पाघ्त प्रकृतिया 
उन चाबह़ कर्मों की निर्जरा करनेकी शक्ति क्रो आवृत करनी है ऐसा माननेसे आनेवाते अस्योन्याश्रयदोष फा स्पष्टी- 
करण हो गया । नाम, गोत्र, तेदनीय और आप ये चार अधघातिकर्म उक्त चौदः प्रकृततियों का क्षय करनेशी गक्ति 
के प्रतिज॒तक नहीं है, क्यो कि चारों अधातकर्म आत्मस्वरूप के घानक नहीं हे ऐसा करा गया है । वह च्ीदह 
कमंप्रकृतियों फो निर्जरा करनेकी शक्ति आवरणरहित हि है ऐसा नहों है; क्‍यों कि एस शक्ति के दारा हर करने- 
योग्य कमंप्रकृतियों का स्वेथा अभाव हो जानेका प्रसण उपस्थित हो जाता हे । ' चारिन्रमोहतीय का क्षश्र होतंपर 
ज्ञानावरणा दिकर्मों को नादह प्रकृतियों का क्षय करनेझो गक्ति का आविभाव-अभिव्यक्तता होनेसे उसका चारित्र में 
हि अन्तभाव निःड्ेचत किया जाता है। क्षीणकबायगणस्थान के प्रथम सभय में उक्त सादह कर्मप्रकतियों का नाश 
करनेकी उक्ति का प्रादु्भाव होनेका प्रसग भी उपस्थित नहीं होता; क्यों कि उस चोवह कर्मप्रकृतियों का क्षय 
करनेकी दाक्ति के आविर्भाव को कालविशेष की अपेक्षा होती है | प्रधानकारणभ॒त मोहभ्षय उक्त बादह प्रकृतियों का 
क्षय करनंकी शक्ति का आविभाव होनपर भी सहकारिकारणभूत बारहवें गुणस्थान के अंत्यसमय के विना उन सौदह 
कर्ंप्रकृतियों का क्षय करनेस समय नहीं होता; क्यो कि सहकारिकारणरूप अंत्यसभय का सद्भाव होनेपर हि. उस 
उक्त चौदह कमंप्रकृतियों का क्षय करनेकी ठाक्ति का प्रादुर्भाव होता है | ' ऐसा अभिप्राय हो तो नास, गोत्र आदि 
अधातिकर्मों का क्षय करनेकी शक्ति का भो चारित्र में अन्तभाव करना चाहिये | नाम, गोत्र आदि अधातिकर्मोंका 
क्षय करनेकी शक्ति का अन्तभाव न क्षायिक सम्यस्दशन में किया जा सकता है, न क्षायोपशमिकदर्शन में और न 
ओपझ सिकदर्शन में भी ओर न क्षायोपशसिक या क्षायिक ज्ञान में भी किया जा सकता है; क्यों कि उक्त दर्शन और 
ज्ञान के आविभाव के समय नामादि अधातिकर्मों का क्षय करनेकी हक्ति का आविभावब हो जानेंका प्रसग उपस्थित 
हो जाता है। नामादि अधातिकर्मों का क्षय करनेकी शक्ति आवरणरहित नहों हो सकतो; क्यों कि अनावरण होनेसे 
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सदाकाल उसका आविभाष होनेका प्रसंग उपस्थित होनेसे जोब की संसाराबस्था का सद्भाव घटित महीों होता । 
शानावरण, दर्शनावरण और अन्तराय इन कर्मों के द्वारा वह शक्ति प्रतिबद्ध नहीं हुई है; क्‍यों कि दे कर्म ज्ञानादि 
का प्रतिबंध करनेवाले होनेसे उक्त शक्ति के प्रतिबंधक नहों हो सकते । नाम, योज आदि अधातिकर्मों के द्वारा भी 
वह शक्ति प्रतिबद्ध नहीं हुई है; क्‍यों कि उन अधालिकर्मों का क्षय होनेपर उस शक्ति की प्राइर्लति होनेका प्रसंग 
डपफ्त्यित हो जाता है। अघातिकर्मों के नाह के याद उन को का क्षय करने की शक्ति का प्रादुसाव होनेपर 
नॉसादि अधातिकर्मों के क्षय की सिद्धि होतेपर उन अधातिकर्सो का क्षय करनेकी शक्ति का आविभाव होनेसे और 
अघातिकनों की निर्जरा करनेक्नी शक्ति की सिद्धि होनेपर नामादि अघातिकर्मों का सड्भाव होनेसे अस्योन्याश्रथन।भक दोष 
उपस्थित हो जाता है | इसी कारण से मामादि अधातिकर्ता का क्षय करनेकी उस शक्ति का प्रसित्रधक चारित्रमोह है 
यह बात सिद्र हो जाती है | क्षोणकषायगणस्थान के प्रथम समय में उक्त शक्ति का आविभाव होनेका प्रसय उपस्थित 
हो जाता है ऐसा भी नहीं कहना चाहिये; क्‍यों कि अपेक्षणीय कालबिशेषरूप सहकारिकारण का उस सत्य असाव 
होता है । नास, गोत्र आदि अधातिकर्मों को निजरा करनेवाली शक्ति का प्रधाशकारणभूत मोहक्षय अयोगकेवरलिगुण- 
स्थान के उपान्त्य आर अन्त्य समयरूप सहकारिकारण के बिना उस शक्ति का उत्पादन करनेके लिए समर्थ नहीं 
है. क्यों कि केबलज्ञान का सदद्राव होनेपर भी अयोगकेवलिंगणस्थान के उपान्य और अन्त्य समय के पूर्यकाल में 
अधातिकर्मों की सिर्जरा करनेकी शक्ति का आविर्भाव नहीं होता । इसकारण मोहक्षयनिशिलक होनेपर भी बह 
अधातिकर्मा का क्षय करनेवाली शक्ति का क्षोणकषायगुणस्थान के प्रथम क्षण में प्रकट नहीं होता । उस ठाक्ति को 
आवृत करनेवाले नव॒वें कर्म को स्वीकार फरनेका प्रसंग भी उपस्थित नहीं होता । इसप्रकार कालादिरूप विदिष्ट 
सहक"रिकारण की अवेक्षा करनेवाला क्षायिकज्ञरित्र-ययाख्यातचा रित्र क्षाण्किल्पसे संपूर्ण होनेपर भी केबलज्ञानोत्पत्ति 
के पृवकाल में आविर्भत होनेसे केवलशान उसका सहकारिकारण न होनेफे कारण साक्षान्‌ मोक्ष का उत्पादन करनेमे 
समर्थ नहीं होता । केवलजञान को उत्पत्ति होतेके अनंतर जो क्षायिकचारित्र--यथास्यातचारित्र होता है बह साक्षात्‌ 
मोज्ोत्यतति की कारणभूत संपूर्णता को प्राप्त होनेबाजा होता हुआ केवलज्ञाननिभित्तक होता है; क्यों कि केवलज्ञान- 
रूप सहकारिकारण के अभाव में उसकी पूर्णता घटित-सिद्ध नहों होती । | इलोकवातिकालबंगर, अ १, सूत्र १] 
आचार्य विद्यानन्द महाराज के उक्त कथन का अभिषप्राय निम्नप्रकार है-यथाख्यातचारित्र क्षायिकचारित्र 
है ओर चारित्रमोहनीय का क्षय हो जानेपर क्षोणकषायगुणस्थान के आरभकाल में उसकी अभिव्यक्ति पूर्णरूप से 
होनेंसे वह अभिव्यक्ति को दृष्टि से पूर्ण कहा जाता है। पह चारित्र पृर्णरूप से अभिव्यक्त होनेपर भी क्षीणगफषायगुणस्थान 
के प्रथम समप में ज्ञानावरण, दर्शनावरण और अन्तराय इन कर्मों का ज्ञय करनेकी सामरथ्ण उसमें नहीं होती । 
क्षीणकपायगुणस्थान के अन्त्यसमयरूप सहकारिकारण के मिल जानेपर हि. उक्त ज्ञानावरणादि तीन कर्मों का क्षय 
करनेकी उस यधारूयालचारित्र को ठाक्ति अभिव्यक्त होती हे । यद्यपि नाभादि अधातिकर्मों का क्षय यथास्पातचारित्र 
थे हि होता है तो भी उक्त नामादिकर्मों का क्षय करनेंकी वहशक्ति सहकारिसामग्री के बिना अभिव्यक्त नहीं 
होती । अधातिकर्मा का क्षय करमेकी उस चारित्र की शक्ति केकलज्ञानरूप और अयोगकेवली के अन्त्यससयरूप 
सासग्री मिल जानेपर जनब्च उस चारित्र की समुच्छिन्नक्रियाप्रतिपातिध्यानरूप अवस्था अभिव्यक्त होती है तब अभिव्यक्त 
होती है और तब तामादि अधातिकर्मों का क्षय हो जाता है। यथाख्यातचारित्र को आवत करनेवाला कर्म चारित्र- 
मोहनोय हि है-आठ कर्मा से व्यतिरिक्त नववां कर्म नहीं है । यहां संस्मरणीय बात यह है कि कर्मी की -जेरा 
करनेकी शक्ति चारित्र में हि अन्तर्भूत होती है अथोत्‌ चारित्र की हि है-सम्यग्दर्शन और सम्यग्ज्ञान की नहीं है । 
सारांश, यद्यपि अभिव्यक्ति को अपेक्षा से यथाब्यातचारित्र क्षीणकषायगृणस्थान के प्रथम समय में हि पूर्णरूप कहा 
गया हे तो भी वह शक्ति की अपेक्षा से चोदहवें गृणस्थान के अन्त्यसभय में हि पूर्णरूप होता है। 
इसी संयसमार्गंणा का अधिक खुलासा करने के लिए और एक प्रमाण पेश किया जाता है । देखिए-- 
अन्नाष्प्यभेदापेक्षया पर्यायसथ पर्यायिव्यपदेश: । सम्‌ सम्यक सम्यग्दशंनज्ञानानुसारेण यताः 


बहिरड्भगन्तरड्भास्वेभ्यो विरता: संयताः । ' सर्वसातद्ययोगात्‌ विरतो5स्मि ' इति सफलसावद्ययोगवि- 


४डरड श्रीऋषभनांथविगंवरजं॑नप्रंयप्रकाशनसंध्याया: 


रति: सामायिकशुद्धिसंयमो द्रव्याथिकत्वात्‌ । “एवंविधेकन्रतों सिथ्यादृष्टि: कि न स्थात्‌ ? ' इत्ि 
चेत्‌, न, आक्षिप्ताशेषविशेषसासान्याथिनो नयस्थ सम्यग्वुष्टित्वविरोधात्‌। ““आक्षिप्ताशेषरूपभिद 
सामान्यम्‌ ' इति कुतोष्वसोयते ? ” इति चेत्‌ , सर्वसाबबद्ययोगोपादानात्‌ । न हथ्नेकस्मिन्‌ सर्वशब्दः 
प्रवतेते, विरोधात्‌ । स्वान्तर्भाविताशेषसयभविशेषेकयमः सामायिकशुद्धिसंयमः इति यावत्‌ । तस्य 
एकस्य ब्रतस्य छेदेन दिश्यादिभेदेनोपस्थापन॑ क्रतसमारोपण छेद्ोपस्थापनशुद्धलयमः । सकलखबता- 
नासेकत्वमापाद्य एकयसोपादानाद्‌ द्रव्याथिकनयः सामायिकशुद्धिसंयम. । तदेबेक म्रतं पठन्चधा बहुधा 
वा विपाट्य धारणात्‌ पर्याधाथिकनय छेंद्रोपरथापनाशुद्धिसंयम: । निशितबुद्धिजनानुग्रहार्थ व्रब्याथि- 
कनयादेशना, मन्दधियामनुग्रहार्थ पर्यायाथिकनयादेशना । ' ततो नानयो: संयमयोरनृष्ठानकृतो विशो- 
बोःस्तीति द्वितयवेशेनानुगृहीत एक एबं संयम: ” इति चेत्‌ , न एबं दोषः, इष्टत्वात्‌ । अनेनेवाधिध्रा- 
य्रेण सुत्रे पृथक्‌ न शुद्धिसंयतग्रहणं कृतम्‌। [ धवला, सत्प्ररूपणा, सू. १३३, 

यहांपर भी अभेद की अपेक्षा से पर्याय का पर्याथिरूप से निर्देश किया गया है। ' सम्‌ ' हस उपसर्गात्मर 
शब्द का अर्थ ' सस्‍्यक्‌ ' ऐसा होता है । अतः सम्यग्ददंत और सम्यरशान इनका अनुसरण करते हुए अर्थात्‌ उल्लघन 
न करते हुए जो यत होते हैं - बहिरंग ( द्रव्यकर्मकूप ) और अंतरंग ( भावकर्मरूप ) आख्वों से विरत होले 
हैं-- दोनों प्रकार के आखवब नहीं होने देते थे संयत कहे जाते हैं। ' सभो दोषों के सबंध से! में [अर्थात्‌ मेरी आत्मा) 
पृथक हूं ” इसप्रकार सभी दोषों के सबंध से जिसने छुटकारा पाया होता है उसके साम्रायिकशुद्धिनामक संयम 
होता हे ; क्‍यों कि वह दरव्यरूप अर्थ को ( निर्दोष आत्मा के स्वरूप को ) प्राप्त करने का अभिलाब करता है । 
* इसप्रकार के एक बत को ( सामायिकशुद्धिसंयमसात्र को ) धारण करनेवारा जीव मिध्यादुध्टि क्यों नहीं होगा? 
इसप्रकार का आक्षेप किया जाता हो तो वह॒ ठीक नहीं है; क्ष्यों कि जिसमे सपूर्ण विशेषों का ( पर्यायों का ; 
अन्तर्भाव किया गया होता है ऐसे सामान्यमात्र को ग्रहण करनेवाले ( द्रव्याथिक ) लय के सम्ीचीनदृष्टिरुप होनेंसें 
किसी प्रकार का विरोध नहों होता | “ * सभी दोषों से मे पृथक्‌ हु अथति सभी दोबों फा म॑ स्वासी नहीं हूं ' इस्ध 
वाक्योक्त सामान्य सें सपूर्ण विशेष्ों का ( पर्यायों का । अच्तर्भाव किया गया है यह कंसे जाना गया है ? ' ऐसा 
प्रहन हो तो इसका उत्तर *' * सर्वसावद्ययोग ' इस पद का उक्त वाक्य में ग्रहण किया जानेसे ' सामान्य में संपूर्ण 
विशेषों का अन्तर्भाव किया गया है ' यह बात जानी जाती है ” ऐसा है । एक के विषय में “सर्व ' इस वर्शक- 
सर्वनाम की प्रवृत्ति नहीं हो सकती; क्‍यों कि ' एक ' और ' सर्व  ( बहु | इनमें विरोध होता है। | कहने का 
भाव यह है कि दोष एकसात्र होनेसे उससे विरतिरूप सथम यदि एकमात्र हिं होता तो ' सर्व ” इस दर्शकसबंनाम 
का प्रयोग नहीं किया जाता $ इससे स्पष्ट हो जाता हे कि सासान्य सयम के विशेषरूप अनेक सयम्त होते है और 
उसका साम्ताग्य संयम में अंतर्भाव होता है। | इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि सामायिकशुद्धिसयम एकसंयमरूप 
होनेपर भी उसने अपने में संयम के सभो विशेषों को - भेदों को अतर्भूत कर लिया है। उस एक सयमभ को अर्थात्‌ 
सामायिकसयम को छोडकर ग्रहण किये गये सावच्रव्यापाररूप पर्याय का प्रायद्चिल के द्वारा नाश करके अपनी 
आत्मा को व्रतध्ारणादि पराचप्रकार के सयमरूप धर्म मे जो स्थापित करता है उसके छेदोपस्थापनशुस्धिसंयम 
होता है । 

सपूर्ण संयरमों को एकरूप अवस्था को प्राप्त कराफर एकसंयस को धारण करनेसे उृब्यायिफनय का आरू- 
स्थन करनेबाले के सामायिकशुद्धिसययम होता है। उसी एक संयम्त को पांच या अनेक प्रकार के भेव करके धारण 
करते से पर्यायाथिकनय का आलबन करनेवाले के छेदोपस्थापनाशुद्धिसयम होत। है । द्रव्याथिकनय का प्रतिपादस 
तोक्णबुढ्धिवाले मनुष्यों के अनुग्रह के लिये होता है ओर पर्यामाधिकनय का प्रतिपावन मंदबुद्धिवाले सनृष्यों के अनुग्रह 
के लिये होता है। ' तब तो सामायिकशुद्धिलयम ओर छ्ंदोपस्थापनशुद्धिसयमर इनमें व्रताचरण फी वृष्टि से भेद न 
होनेसे दो प्रकार के भेवों से स्वीकृत किया गया सयस एक हि है ' ऐसा कहना हो तो यह कोई दोष नहीं है; 


समयसा र: । ड्र्थ 


क्यों कि यह कथन हमें इृष्ट - अभिपष्रेत हि है। इसी हि अभिप्राय को लेकर सूत्र में ' शुद्धियत ' इस पद का 
पुथक्तया ग्रहण नहीं किया गया है । 

विशेष-- जो सम्यर्दर्शन और सम्यण्शान से युक्‍त होते हुए भावास्रवरूप से परिणत नहीं होते और भावा- 
खब के द्वार। होनेबाले ब्रष्यकर्मों के आस्रव को रोकते है उन्हें संयत कहा जाता है । सिध्यादर्शन, अविरति, प्रमाद, 
कषाय और योग इनरूप विभावप रिणामों से द्रव्पकर्मों का आज़ब होता है। यह विभावभावरूपपरिणतिया दोष रूप हैं । 
इन परिषतियों को जो उत्पन्न नहीं होने देते बे सथत कहे जाते हैं । स सास्यतः दोष एक हि. होता हे; किंतु 
प्रयधिधिकनय एी दृष्टि ने उसके अनेक भेव - पर्वावं होते है । इत "र्यापों का एक्दोषरूप मान्य में 
अन्तर्थाव होता है। दोदों का यह एकत्व द्रब्पाथिकनयामबधन होता ह। सभी दोधो से रात हो। हृव्याधिकनय 
को दर्ष्ट से एक दोष से रहित होनेके समात है। एक दोष से रहित होना एकप्रतरूप होना हे और अनेक दोषों से 
निवस होना अनेकब्नतरूप होना है। ब्रतो का एकत्व द्रव्थाविकनयाश्रित है टौर अनेकत्व पर्यापराह्िफितताओित है । 
भेदरण/ित सकलदोषनिवु्तिस्प एवं सयम में पर्योगरुप संयमों का द्रब्याथिक्रनय की दृष्टि हे _त्तर्शाद सा हु। 
जिसमें सती संग्रमों का अतर्भाव होता 3े ऐसे एक सयम को जो धारण करता हे उसे सामायिफश।उ्संय्स से युक्त 
संयत कहते है । इस प्रकार के एकब्रत को धारण करनेबाला सिथ्यादृष्टि नहीं कहा जा सकता; क्यों कि द्रव्याधि- 
कनय की दृष्टि से एक संयम में सभी संयरमों का अनर्भाव होनेंसे और एक सयम में अवदिष्ट स्र्मों के सर्वधा 
अशाव का यहुण न होनेसे सामायिकश द्विसंयम से युक्त जोब मिथ्यादृष्टि नहीं हो जाता । दूसरी बात यह है कि, 
पर्याणरधिरुनय की दृष्टि से प्रत्येक संगम अपने रबरूप ही दुष्टि से भिन्न होनेसे पूर्वपूर्थ के संयम में यद्यपि अत्तभृत नहीं 
होता तो भी पूर्वपृर्वं सयभ का उत्तरोत्तर सथभ में अंतर्भाव होता हि लहीं ऐसा निधन नहीं हो सकता; क्यों कि 
अययबं, मे अवगवों का अस्ननाव होना है। यवाष्यातवारित्र क्षायिकचारित्र होनेसे संपूर्ण बारिश है । इस चारित्र 
में अवध्यिष्ट चारित्रों का अपदे विज्येष की अपेक्षा से यद्यपि अन्तर्भाव नहीं होता तो भ्ली चारित्रसामान्य को अपेक्षा 
से करो या अशाजिभाव की अपेक्षा ये कहो उनका यथाख्यातचारित्र में अन्तर्भाव हो सकता है। अत सासायिक- 
चारिजादे से यपास्यातचारित्र सर्वथा विशल्च न हो सकने के कारण उसमें भी एक अपेक्षा से यथाव्यातचारित्र का 
अग्ञतः और सासान्य की अपेज्ञा से सद्भाव सानना होगा । जीव की जब सम्यर्दर्शन के रूप| परिणति 
होने उपनी है तब्न उस जोब के स्वृच्याचरणबारित्र होतर 3ै। उस समय दर्शनमो/नीय ही तोत और चारिन्नमो- 
हनीत छी धार “क्तियों का उपशस या क्षय ही।से मोहक्षोभविहिद टोसेके कार्ण उसकी निर्भिकार -षस्‍्चा होती 
है । एमकी 3ब निविकाश एकसरर के विसा उरो आत्मा हो अनभूतति नहों ही मझती । इस आह्यान (लि का नाम 
हि एस खरपसारित्र हे । चारित के विपा करा की अतः या पूर्ण: दिते॑श' वडीं हो सकती | चतुर्थगुण्शम्थान 
की उत यमााने अवस्था में वश्िव्यक्त होनेबाश स्वरूपात्तरणचारित्र अनंताय«धी फी चार प्रकतियों » उपप्म या 
क्षय के विसा नहीं हो सकता । पठ़सम्यस्दुष्टि जीय सारकी, तिर्यंल्र, नपुंसक, रथ्ी, दुष्कुलोस्पन्न, मिक्षत, जल्यायु और 
दरिदरि नहीं होता । इसका कारण अवतानपधियतुष्टय का उपहाम या क्षय हीता है ' नरकगति ओर नरकायु का बंध 
होतेके बाद सब्वक्त्वक्थाय की उत्पत्त होनेपर स्थितिबंध में जो तरतमता होती है उसका कारण जहंतानुबंधों का 
क्षय होना है । महाराजा श्रेणिक को सातवें नरक का बध होनेके बाद सम्पक्च की उत्पत्ति हो जानेसे उसके 
स्थितिबध में हीनता प्रादुर्भूत होतेपर उमे सिर्फ प्रथमनर्क को हि जाना पड़ा । सप्तम नरकभूमि को उत्ते ले जानेबारे 
कर्मों का जो अमाव हुआ बढ़ अनतानुवंधिवतुष्टय के अभाव से हि हुआ, क्यों कि चारित्र के बिना कस्तो का अभाव 
होना असं मष्त है । यह अंतर अनतानुबंधी के अभाव के कारण से हि अभिव्यक्त हुआ; क्‍यों कि चारित्र के बिना 
कर्मनिजरर और कमंनिर्जरा के विना स्थितिबंध में तरतमता नहीं हो सकती ,. सम्यकत्व को उत्पत्ति के साथ 
सम्पसज्ञान और सम्यफ्चारित्र की भी उत्पत्ति होती है। इन तीनों की एकरूपता के विना सम्यकक्‍तव का श्रादुर्भाव 
होना असंभव है ।॥ इस समय जो सम्पकचारित्र प्रादर्भूत होता है उसीका हि नास स्वरूपाचरणचारित्र है । 
इस चारित्र का स्वरूप आचार्य अमृत्ंप्रसुरीद्वर ने 'स्थरूपे चरणं चारित्र स्थसमयप्रवृतिरित्यर्थ:” [प्रव. सार, गाया 


४२६ क्रीऋषभताथविगंबरजंनप्रंथ प्रकादा ससस्थाया: 


७ की आ. रुपा. टी. ] इन शब्दों के द्वारा अभिव्यक्त किया है । प्रवृत्ति का विषयभूत जो स्वसमय 'है बह अशु- 
द्ावस्थ आत्मा नहीं हो सकता; क्यों कि वह अशुद्धावस्थ हुआ तो अशुद्धात्मस्वरूप का हि श्रद्धात रुचि करने 
का प्रसंग उपस्यित हो जाता है । अशुद्धात्मा की रुचि से आत्मा के श॒द्ध स्वरूप की प्राप्ति होना असभव है; क्यों 
कि एसी आत्मा का प्राप्य अशुद्ध आत्म! हि हो सकती है। यथास्यातचारित्र शुद्ध आत्मा की अनभतिरूप होता है । 
अत: स्वरूप कौ -समय की-स्वसमय की अपेक्षा से स्वरूपाचरणचारित्र और वधाख्यातचारित्र में भेद नहीं है । जो भेद 
है वह सिर्फ कालसर्यादा को अपेक्षा से । स्वरूपाचरणचारित्र के रूप से परिणत होनेवाले जीव की आह्मा- 
नुभलि का काल बिजली को तरह अत्यत भ्वल्प होता है। चारित्रसामान्य को अपेक्षा से स्वरूपाचरणचारित्र का 
अंतर्भाष यधात्यातचारित्र में होता है; क्‍यों कि ययाण्यातचारित्र ज्िव्यक्ति की अपेक्षा से सपूर्ण ज्ारित्र है । 
प्र(रंसिक अवस्था का गर्भ और गर्भावाय से बाहर निकला हुआ बालक इन सकदथा सद नहीं होता । जो कबचल्‌ 
भेद होता है बह अवस्थाकृत हि होता है। इसीप्रकार प्रारभिकचारित्र और पृणंचारित्र इनमें संथा भेद न होकर 
अवस्थाकृत हि भेद होता है। अतः प्रारंभिकचारित्र और सपूर्णचारित्र इनमें व्रव्याशिकतय को दृष्टि से भेद नहीं 
है, फिर भले हि पर्यायायिकनप की दृष्टि से उनसे कथचित्‌ भेद हा ! सारादा, अद्वकल्पना की दृष्टि से सम्यकत्थ कली 
आविर्भत के काल में यधार्यातचारित्र का द्रद्याधिकतयानुसा: साद्भाब मानने सें किस! प्रकार का दोष नहीं हे । 
सप्रृर्ण वर्धास्यानचारित्र सम्यक्त्थ की आविर्भेति के काल में पर्याण्ाथिकनयानुसार सदभूत नहीं होता यह कथत भी 
मिथ्या नही है । 
अब दर्शन मार्गणापर विचार किया जाता है। ससार में जितने भी ज्ञेय पदार्थ हे वे सभी के सभी स्वभा- 

बतः सामान्यविशेषात्मक होते है । आत्मा भी ज्ञेय पदार्थ है। अतः वह भो सामान्यविशेषात्मक होना चाहिये 
और होता भो है। सामान्य मह/[सता और अबातर सत्ता के रूप से दो प्रकार का होता हैं। अवान्तरसत्ता महा- 
सत्ता को छोडकर नहीं रहती । शेयार्थ के सामान्य अश् के अर्थात्‌ अवातर मत्ता के और मह/सत्ता के भ्रहण को 
दर्शान कहते हे अर्थात्‌ निष्पर्पाय सामसान्यमात्र के प्रहण को दर्शन कहते हें । सामान्य के अभाष में विशेष और 
विद्येष के अम्नाव में सामान्य पदार्थ में कम्मी नहीं पाया जाता । जब केवल सामान्य का या केवल विशेष का प्रहण 
होता है तब उसका ग्रहण गीणमुख्यता की व्ववस्थापर अवऊृबित होता है ' जिस समय सामान्य का ग्रहण होना है 
उम्र समय ज्ञेयार्थ म॑ं विशेष का अभाव नहीं होता; कितु वह गौण बन जाता है। जब आत्मद्रव्य दर्शन का विषय 
बब जाता है तब आत्मा के निष्पर्याय सामान्‍्यमात्र का हि ग्रहण होता हे और उस समय उसमे विदोष अर्थात्‌ 
अक्रमभावि ओर क्रमभावि पर्याय मौण बन जाते हे यान उससे अभिन्न सिर्फ चेतग्यसान्न का ग्रहण होता है - उसमे 
अन्तभूत होनेबाल़े अनंतधर्मों का और उसकी स्वभावप्याय्रों और विभावषथायों का ग्रहण नहीं होता ; आत्मा 
अबंतधर्म उसके शानगुण से आविर्भत होनेवाले उसके पर्यायरूप हि होते है । अत सामान्य के ग्रहण के समय $ 

के अनंतगृूणो का ओर क्रममावि आर अक्रमभावि पयायों का प्रत्ण नही होता ॥। अनतधम ज्ञानगण के पर्ताय होनसेवर 
क्षो अक्रमभावि इसलिय कहे जाते ह कि थे चेतन्यसामान्य म अन्तभूत होते है और पारिणासिक भावरूप होते हे । 
जब शेयार्थ को आत्मा जानता है तब उसे आत्मप्रतिभास भो होता है ' इस आत्मप्रतिभास को भी दर्शन कहते हे । 
इस दर्शन के चल्षुदंशन अचक्षदंशन, अवधिद्शन और केबलदर्शन ऐसे चार भेद हे। चक्षुरिन्द्रिय और मन के हारा 
अध्थे के सामान्यप्रतिभासरूप ग्रहण को चक्षुदर्शन कहते हे । चक्षुरिन्द्रिय को छोडकर अन्य शूेत्न इद्रिया और मन के द्वारा 
इनकै अर्थ का जो सामान्यप्रतिभासात्मक ग्रहण होता है उसे अचक्ष॒दंशन कहते हे । अवधिज्ञानोत्पत्ति के प्रथम समय 
से उसके विषयभत पदार्थ के सासान्यप्रतिभासात्मक ग्रहण को अवधिदरशंन कहते हे । केवलज्ञान को उत्पत्ति के साथ 
जो कालत्रयव॑ति और लोकत्रयर्वात पदार्थ उस ज्ञान के विषय पड़ते हें उस पदारयों के सामान्यप्रतिभासात्मक 
ग्रहण को केवलदर्शन कहते हे ' केवठ शान का विषय पडनेवाले सभो पदार्थ और उनको सभी पर्यायें इनमें से केवल 
बरड़प हि देवलदर्शन के विषय पड़ते हें । यह कयन व्यवहारनगाश्रित हें; क्‍यों कि केवडी भगवान के झानोपयोंग 
और दश्शंनोपयोग युगपत्‌ हाले हे; क्‍यों कि दर्शनोपयोग ओर ज्ञानोपयोग में कालभेद का अर्थात पौबापय का कारण 


समयसार: । ड२७छ 


बहांपर विद्यमान नहीं होता । अपूर्णजशान या स्तोकज्ञान हि करमवर्ती होता है। सम्पग्दर्शन, सम्यस्शान और सभ्य- 
कचारित्र ये ज्ञान के हि व्यवहारतयाश्रित भेद हे । वस्तुतः निश्चयनय की दृष्टि से ये तीनों भेद ज्ञानसामान्य में हि 
अंतर्भूत होते है । यह ज्ञान हि. परसार्थंतः पदार्थों के सामान्य आर दिक्षेष अशो को प्रहण करता है । जेथार्यों के 
सामान्य आर विशेष इनमें जो भेव् बताया जाता है वह भो व्यवहारनय को प्रधानसा की 776 रो डि बनाया जानता 
है। वस्तुत सामान्य अर विशेष सें सबंधा भेठ नहों होता । ऐसी एजबसपा में जब केवजजान क्षएव माव होनेसे 
संपूर्ण जार अविक्राउसानथ्दसपन्न होता है आर जब जेया्थों के सामप्त्य और विधेष् दनये परश्ता्नलः , हि सभवन 
सीय ।ीं हे तब देवी वगवान के दर्शनोगवोग और एरनोप्योग इनमे एरमार्भत ले नहीं हो सफता । बर्णवोपन 
योग और ज्ञानोपयोग में होनेवाले पौवापय का कारण ज्ञान को क्षायोपामसिक जवस्या है; क्यो कि ज्ञान की क्षायों- 
पह्ममसिक अवस्था में होनेवाले वेशघातिस्पर्धकों का उदय और वीर्पातरायमामकू कर्म के वेशघातिसधंशों का 
उदय दोनों उपयोगों के प्रागपद्य से बाधा उपस्थित करते हैं । फेवलज्ञानी के मोहनीय, वीर्यातराए, ज्ञाभाबरणीय, 
और वर्शनावरणोय कर्मों का क्षय हुआ होता है। इस क्षय से द्शनोपयोग ओर ज्ञानोफ्योग में बाधा उपध्यित 
करनेवाले कारणों का अभाव हो जानेये उनकी अन्योन्यशिन्नता स्वयभेव नष्ट हो जाती है। अतः वर्शन का केवल- 
दर्शन यह भेद व्यवहारमयाश्रित है - पारमार्थिक नहीं। अस्तु । अचक्षदंर्शन एकेंद्रिपजीयों से बारहवें गृणस्थानतक 
के जीचों के होता है | चक्षुदंर्शन चतुरिद्रिय जीवों से लेकर बारहवें गुणस्थानतक के जीवों के होता है। अवधिवर्शन 
चौये गुणस्थान से बारहवें गुणस्पानतक के जीवों के होता है। केबलदर्शन तेरहवें आर चादहदें गुणस्थानवाले 
जीयों के आर सिद्ध जीचों >े' होता है । संयममार्गंणा और वर्शनसार्गणा नेमित्तिकभावरूप होनेसे आर परमवीत- 
रागनिविकल्पसमाधिकाल में शुद्ध आत्मा के साथ अनुभवगोचर तन होनेसे शुद्ध निश्वचयनय की दृष्टि से इन का शद्ध 
आत्मा के "५थ किसोप्रकार से संबध घष्टित नहीं होता । 


लेदयासाग णापर अब विचार किया जाता है। ' कषायोदय रड्जिता योगप्रव॒ त्तिरइ्या ' (रा. वा. २।-।८) 
इसप्रकार लेश्या का लक्षण पाया जाता है। कषाय के तोबन्न या मंद उदय से रंजित योगप्रवत्ति को-आत्मप्रदेशों के 
परिस्पद को लेदया कहते है ' यह स्वरूप भावलेदया का है । लेदया व्रव्यलेश्धा और मावलेदया इसप्रकार दो प्रकार 
की होती है । दवब्यलेदया पुरगलविषाकी कस के उदय से होती हे । भावलेदया कषाय के तोत़् या सद उदय से रंजित 
योगप्रवत्तिरूप होनेसे ओदग्रिकभावरूप है । योगप्रवत्ति आत्मप्रदेशपरिस्पदक्तियारूप है और यह यीर्य्ूव्घिरूप होनेसे 
क्षाघोपशमिकी कही गधी है और कषाय औदयिकभावरूप बतायो गयी है । अत" कषाय से लेइया अथीन्तरभत नहीं 
हो सफतो  यठे दोश नही हे; क्‍यों के कपाय के उदय की तीज और मन्द अवस्थ' की अपेक्षा के कारण भद हजसे 
छेश्या कयायो से अर्थान्तिरभत है। [ कहने का भाव यट हे कि कघाय अपेक्यसाण होनेसि और योगप्रवृत्ति अपेक्षा 
कैखनेक ल्टी होनेसे कषाय से लेदशया भिन्न है । शंकाकार का अभिप्राय यह है कि आत्मप्रदेशों के परिए्पंद के बिना 
क्षीबकपाप अस्तिहए नहीं बन पाती । जब लेदया और कथाये योगप्रव॒त्ति के बिना अस्तिरूप नहीं दस पाती तब उन 
दोनों का एकन्व -एनपॉलिसस्त सिद्ध हो जाता है । अत्तः कषाय से लेइथा भिन्न नहीं है। यह शकाकार के, फहना ठीक 
नहीं 7, क्यों कि कषायों के उदय की तीत्न और मद अवस्था अपेक्ष्यमाण होनमे-क्रारणभूत होनेंते &र ग्रोभप्रव॒क्ति 
उनकी उपेक्षा रखनेबालो होनेस कारों से लेडया का भिन्नत्व सिद्ध हो जाता है | कृष्णलिगगा, नलगी३६ कापोत- 
लेश्या, तेजोलिइया (पीतलेशया), फ््मलिह्या और शुक्ललेदया इसप्रकार लेइया के कुछ छह सेठ हे । अप्मपरिणामों 
की जर्शाद के प्रकंष और अप्रकर्ष की | तोब्रन-मदता की | अपेक्षा से लेह्या के विषय में कृष्ण-आदि शब्दों का 
प्रयोग किया जाता है अर्थात्‌ लेश्या के कृष्ण, नोल, कापोत्‌, पीत पद और शक्ल ये छह भेद होते है। “ उपशात- 
कथाय, क्षीणककषाय और सयोगकेवली इन गुणस्थानों में शुक्ललेश्या होती है ऐसा आगम का वचन है। इन गुणस्था . 
में कपषायों का अभाव होनेसे उनके द्वारा योगप्रवत्ति के अनुरजित हानका अभाव होनेके कारण लेडया का जौदवधिक- 
भावत्व घटित नहीं होता ' थह कथन दोषास्पद नहीं है; क्‍यों कि पूर्वभावप्रज्ञापतनय की अपेक्षा से जो योगप्रजत्त 
कषायों से अनुरंजित होती थी यही योगग्रव॒त्ति उक्त तोन गुणस्थानों में होनेसे वहां लेइया ओऔदयिकी होती है ऐसा 


४२८ श्रीक्रृषभनाथविगंवरजे नग्रथप्रकाहनसंस्थायात 


उपचार से कहा जाता है । अयोगकेवर्लिगुणस्थान सें उस योगप्रवृत्ति का अभाव होनेसे अयोगकेव्ली के लेदया का 
अभाव है , तोत् क्रोधरूप से परिणत होता, बदला लेनेके बाद हि वेरभाव का त्याग करना, स्वभाव झगडालू होना, 
बिदंय होकर दुष्ट प्रवृत्ति करते रहना और रौद्रध्यान के रूप से सदा के लिये परिणत होना ये क्ृष्णलेइया के परि" 
चायक चिहन है । विषयों में लोलुपता, मानित्व, सायावित्व, साल्सत्व और बृद्धिशूग्यता, धन-धान्य-बासी-बासादि 
के विषय में तीत़ अधिलाष का होना औ- दूसरों को ठगानमे-परप्रतारणा सें वत्तचित्त रहना नीललेशया के परिधायक 
जिहन है। जराशी बात के लिये रोष करना, आत्मप्रशसा और परनिदा मे मशगूल होना, विश्वासपात्र व्यक्तित का 
भो विश्वास लू करना, अपनी प्रपासा के पूल बाधनेवाले को धन आदि पना, अपनी हानि-बुद्धि, लाभालाभ और 
करर्पो५ ्य का विदार न करना ये कापोतलेद्रया के परिधायक चिहुन है। ये तीनों लेबयाए अशुभ हे । हानिलाभ 
और कार्याकार्य का विचार रखना, देधादान में तत्पर रहना, सभी जीवों के विषय में साम्यभाव रखना और परिणास 
कोमल रखना में पीतलेत्या या तेजोलेइ्या के परिचायक चिह्न है। भद्द परिणामों से युक्त होना, त्यागी होना, 
उपदव जार उपसर्यादि के होनेपर भो क्षमाभाव धारण करता, गुरुजनों की सेवा-शुक्रूषा करना और ब्रत-शील आदि 
का पालन करन; ५ पग्मलिदया के परिचायक चिहन है । पक्षपाती नहीं होना, रागद्रेंघषरूप से परिणत नहीं होना, 
झारीर, मानस और वाचनिक प्रर्वात्तियों को शान्त रखना, प्रसन्नच्चित्त बने रहना, धर्मंसेवन करना, फल की इच्छा से 
विवेश्न न करना और सभो प्राणियों के विषय में समभाव रखना ये शुक्ललेदया के परिचायक चिहन हैं। प्रथम 
बणस्थान से जाये युणरथानतक के जीवों के यथासभव छहों लब्याए होतो है। आगे सातवें गुणस्थानतक के जोबों 
के पीत आदि तीन शुभलेश्याए पायी जाती है आर आठवें से रूकर तेरहवें गृणस्थानतक शुक्ललंद्रया होती है ॥ 
उपशैातकयाय, क्षीणफयाय आर सावोगकेवली इन गणस्थानो में शक्ललेश्या का सद्भाव उपचरित है; क्‍यों के बहां 
कथापों पा एभाद होता है । चदुरेण'(णस वालत्र्ती जीव के आर सिद्ध जीव के लेइ 4, का अभाव हैं; क्यों कि बहा योग- 
भ्रवर्ति का अभाव होता हे । अत. ये अरूश्य कहे गये हे । लेश्या न॑भित्तिक भव होनेसे और आत्मानुभूत के समय 
उत्तका अनुभव न होनेसे लेदयाए शुद्धजीवस्वासिक नहीं हे । 


अब भग्पत्वसारंणापर विचार किय। जाता है। जो सम्पस्दर्शन, सान्यरज्ञाम और नम्यकचारित्र इन पर्यायों 
के, रूय से अर्थात्‌ मिक_्घयनय की दृष्टि स शुद्ध झ्ञनरू५ से भवि०५ मे परिणत होनकी दाक्ति- योग्यता रखता है याने 
एसे स्वतायवाला होता है उसे भव्य जीच कहते है । जो अततकालछ व्यतीत हो जानपर भो सिद्धावस्था को 
फ्राप्त नहीं होगा ऐसा भी जीव होता है । इस नव्य को अभव्यज्ीय नहीं कहां ऊ.ता | यदि सभो भव्य जीच सिद्ध 
बन गये तो उत्तरकाल में यए सासार भव्यशन्य हो ऊघता ऐसा कहना ठीझ नहीं ;, क्यों कि द्रान्टूरभ यो का 
भव्य"परशि में हि अन्तर्मावब हो जाता है । गिराप्रछार जनतकाल व्यततोत होनेपर भी कनकपाधाण कनकरूप से परिणत 
ने हौसेसे उसमें कमकपाषाण की शक्ति सिद्यमान होनल सधकपाषाण नहों कहा जा सकता अथवा जो काल अनल- 
काद्ध ब्यतात ठोववर भी नहीं आवेग, उसका आगासिक्स्‍द व नए नी होता उसीप्रकार दूराइ्रभव्य ७ भव्यत्व- 
जक्ति विश्वम'न होनसे उस झक्ति का आविर्भाव ने होीन०३ नी उसका भग्ण्ब नप८ नहीं होता । किन्ही ज्ञानकारों 
का कहना है कि भणा के ' ल्य५ था अनसार रतजय धारण करनेके बाद अर्थात भव्यत्व आविभत होनपर भव्य- 
स्वभाव नष्ट हो जाता है । सिद्रों के भव्यत्वभाव नहीं होता। यह कहना ठीक नहीं हे, क्यों कि जऔीवस्य और 
अभव्पत्व के समान भव्यत्वन्नाथ परिणामिकसाव अथोन कर्मों के उत्य, उपदाम, क्षय और क्षायोप्दाभ से अभिव्यक्त 
हीनेवाला नहें; हे । आचार्य विद्यानदजी न पशर्णिमिकन्नाबों को स्वाभाविकाव फा) है । देग्बियें -- 


भव्याभव्यत्ववर्जीवस्व ब्रावत्व विभाव्यते । 
पारिणामिकतायोगाच्चेतनत्वविवर्तवत्‌ ॥ ( इलो. बा.२।७॥११) 


जिसप्रकार चेतनत्वपरिणाम जथात जोवत्वपरिणाम पारिणामिकभाव होनेसे जोब का स्वभावभत प्राव है 
उन्नौप्रकार भव्यत्व और अभव्यत्व भाव पारिणामिकभाव होनेसे जीब के स्वभावदनतभाव है । है 


समयसार: ४२९ 


आचार्य अकलंकदेव ने ' भव्यस्यापि स्वशक्तियोगादसत्याभषपि व्यक्तों न भव्यत्वहानि: इस वाक्य के द्वारा 
भंग्यत्व भावकों जीब को दाक्तिकूप बताया है । भव्यत्वभाव पारिणासिकभाव, स्वभावभतभाव आर शक्तिरूप होनसे 
बहू चाहे ध्यक्त हो था अव्यक्स उसकी हानि -अभाव कनो नहीं होता। उपादान में शक्ति का अभाव हो गया तो 
उपादेय-कार्य का अस्तित्व महीं बन पाता । जप्तिक्रियारूप परिणति में जाननकी शक्ति का अभाव हुआ तो आत्माकी 
शप्तिक्रियारुप परिणति बसे हो सकतो है ? प्रकाश देनेंकी शक्ति का अभाष होनेपर दीपक स्वपरप्रकाशक कैसे हो 
सकता है / पटाथ में कार्यरूप से परिणत होनेकी शक्ति न हो तो वह कार्यरूप से परिणत नहीं हो सकता । स्वाभा- 
बविकी शक्ति और स्व्ावभुनभाव इनका कस्ती प्रो अस्ाव नहीं होता; क्‍यों कि उनके अभाव में शक्तिमान्‌ का और 
स्वप्ताववान का अभाव हो जाता है । रत्तत्रयरूप से परिणत होनेकी शक्ति को भव्यत्व कहते है। शक्ति चाहे आवि- 
भूत हो घाहे अनाविर्भत हो उसका अभाव कश्नो नहीं होता । अभव्यजीब को अशुद्धिशक्ति का अभाव हुआ तो 
उसके अभव्यत्वभाव का अभाव हो जायगा । इस अशव्यत्वभाव की अभिव्यक्ति अनादि से अनन्तकालतक बनो रहतो 
है । अभिव्यक्षित सात्र से भ्व्यत्थ का अभक्‍व्यत्वभाव नहीं हो सकता । उसकी शक्ति दोनो अवस्थाओं में बनो रहती 
है। अद रहो बात भविष्यत्काल फी । इस भविष्यत्काल की दृष्टि से भो सिद्धों के भव्यत्वभाव बन सकता है । 
सम्बर्दशत, सम्यसज्ञान और सम्यकचारित्र ये तोनों परिणाम झ्ञानस्वामिक है। व्यवहारनय की दृष्टि से ये तोनों 
भेंद दीक नहीं है। कितु निशचयतय की दुष्टि से भेद नहीं हो सकते; क्‍यों कि निश्चययनय अभेद का व्यवस्थापक 
होता है। इस ज्ञान को प्रतिससय अरथंपर्यायं होती हुँ । उत्तर अर्थपर्याय का काल वर्तम।नसमय की उपेक्षा से भविष्य- 
त्काल है । उत्तर समय में होनेबाला स्वश्रावपरिणसन रस्नत्रयात्मक हि होता है। अतः इस दृष्टि से भी जीव की 
बुद्ध अवस्था में भव्यत्वभाव का अभाव नहीं होता । दूसरो बात यहु है कि आगम के अनुसार भव्यों के सभी गृण- 
स्थान टोते हैं । सपोगकेवजी और अग्रोगरेबलो मगवान्‌ है रत्नत्रप्र की अभिव्यक्ति पुर्णहप से होतो है । रत्नत्रय 
की अभिव्यक्ति पुर्णरूप से होनेपर भी तेरहवें आर चोदहवें मुणस्थानवाले जोव के भव्यत्वभाव बना रहता है यह बात 
स्पण्ट हो जातो है। इन गृणस्थ।नवाले जीव के लिषय में भव्यत्वभाव का सामान्यलक्षण घटित नहीं होता; क्‍यों कि 
इनके रत्नत्रथ का अभाव नहीं होता और उसका अभाव न होनेसे भविष्यत्काल में रत्तत्रय धारण करत की योग्यता 
की बात नहीं बनतो । अतः सिद्धों के समान इन दो गुणस्थानों में क्षणकालवर्ती पूर्वोत्तरपयोयों की दृष्टि से यथाकर्थ॑- 
चित्‌ भव्यत्यभाथ का लक्षण घटित किया जा सकता है। तेरहवें ओर चोवहनें गणस्थानवर्ती जीव के समान सिद्धा- 
बरथा को भाष्त हुए जीव वे. भी भव्य'्वभाव का सख्भाव घटित किया जा सकता है। तेरहवे और चोवहवें गृुणस्थान- 
बर्तो जीव के समात सिद्धावरया को प्राप्त हुए जीव के भव्यल्ववाव का साख्जाय घटित कया जा सकता है। जिस 
जीव की रस्तत्रयरूप परिणति नहों ६ुई कतु उसरूप से परिणत होनेकी जिसयें योग्यता का सख्भाबव है ऐसे जीव के 
3 जिसप्रकार से भव्यत्वभाव का सद्भाव माना जाता हे उसीप्रकार से मसिद्धजाब के भव्यवभाव का अभ' व भी माना 
3! जार सकता है । अभव्य जीव के सिथ्यात्वसज्ञक एकसात्र पतला हि गणस्थान होला है दइसरा, तीसरा आदि गुणस्थान 
नहीं होते. क्‍यों कि उपशससम्यक्त्व की प्राप्ति के बिना दूसरा या तोसरा गणस्थान नहीं होता और उपशससम्यक्त्व 
की प्राप्ति से अभव्य जोव के दा रणासिकरमावभूत अभव्यत्वभ्ाव का अभाव हो जानेका प्रसंग उर्पाग्यित हो जाता है। 
भष्य जीव के सभो गुणस्थान होते है । सिद्ठज़ोब के भज्यत्वन्ााव आर अभव्यत्वभाव नहों होता। इसप्रकार इस 
जागंणा के द्वार सभी जीवों क अन्वेषण किया जाता हैं। 
अब सम्यक्‍त्वभार्गगापर विचार किया जाता है ।  तत्त्वार्य श्द्वानं सम्पादर्शनम्‌ / (त से १।-) एसी सम्प- 
ग्दर्शन की|ब्याख्या की गयो है । जा पवार्थ यथार्थरूप से जिस स्वभाव का धारक होता है उस ह्वभाष से पक्‍त होना- 
उस स्वभाव के रूप से परिणत होना - विभावरूप से परिणत न होना इसी का नाभ तत्व हे और इस तत्त्व से अर्थात्‌ 
स्वभाव से जो पदार्थ युक्त होता है उसे तत्त्वार्थ कहते है ।अथवा वरतु के यथात स्वरूप को भाव कहये है और भाव और 
भावयाम्‌ में अभेद होनेसे भावगब्द से साववान्‌ का अर्थात्‌ पद्ा्र का ग्रहण होता है । जतः तस्‍्वाये का तस्वरूप अर्थ 
ऐसा अर्थ होता है। तरवार्थ के श्रद्धान को अथात्‌ पदार्थ के यथार्थ स्वरूप के श्रद्धान को ' इस पदार्थ का स्वरूप ऐसा 


ड३० श्रीऋष सनाथविगंबरजेनग्रंथप्रकाशनसस्थायाः 


हि है-अस्यप्रकार का नहीं है 'इस प्रकार के दृढ़ संकल्प को सम्यग्वर्शन कहते हैं। ऐस। दुढ संकल्प आत्मा के ययार्यंरूप 
की अनभति के बिना नहीं हो सकता । आत्मा के यथार्थस्वरूप को अनुमति दर्शनमोहनीय की तीन ओर चारिअमोह 
नीयसंज्षक अनतानबंधि की चार प्रकृतियों के उपशम या क्षय के बिना नहीं हो सकती । उपदामसम्पक्त्व होनेपर यदि 
सम्यकक्‍त्वप्रकृति का उदय हुआ तो क्षायोपशासिकसस्थकत्वरप, सिध्यात्य का उदय हानपर सिथ्यात्वरूप, सम्यस्मि- 
ध्यात्वका उदग होनेएर सम्पस्मिथ्यात्यहप सार शनतामबधि दी जार प्रकृतियों मे से किसी एक प्रकृति का उदय 
होनेपर स्ासायनसम्णग्दुणिरहूप परिणाम होते ४। सासादनसम्यग्दण्ण्शिप एरिणास होथे हि. मिश्यात्वगुणर्थान का 
रिणाम नियम से होता है। इस सम्पक् 4 ७ स्व, रसम्यकत्व आर निःुच्यसम्यक्त्व ऐसे दो भेद होते हे । 

सरागसम्यकत्व को व्यवदारसम्यकत्व और जीतरागसम्यकब को निई्यसम्पक्त्व कहते हे । प्रशस, सबेग, अनुकस्पा 
और आस्तिक्य इनके हार। सरागसम्पक-व की आजिज्यत्रित जानी जाती है । यहस्तिलकचस्पू में कहा है कि- 

यद्रागादिषु दोषषु चित्तवृत्तिनिबहेंण । 

त॑ं प्राहु: प्रशम प्राशाः समस्तव्रतभूषणम्‌ ॥ 

शारीरमानसागान्तुवेदनाप्रभवादभवात्‌ । 

स्वप्नेशद्रजालसडकल्पाद्भीति: संवेग उच्चते ॥। 

सत्ते सर्वत्र चित्तस्य दयादईत्वं द्यालव: । 

घमस्य परम मृलमनुकम्पां प्रचक्षते ॥। 

आपते बते श्रुते तत्वे चित्तमस्तित्वसंयुतं । 

आस्तिक्यमास्तिकेरक्‍क्तमुक्तियुक्तिधरे नरे ॥ 


यथा हि पुरुषस्य पुरुषश्ञक्तिरियमतीरितिया5प्यडगनाजनाइगसम्भोगनापत्योत्पादनेन व विपवि धेर्यावलम्बनेन 
या प्रारण्धवस्तुनिषंहणेन या निरचेत शकक्‍यते, तथा5:स्‍मस्वभावतयातिसुक्ष्यत्नसपि सम्यक्त्वरत्त प्रशमसवेगानकस्पा- 
स्तिक्यरेव याकक्‍्य राकलयितु शक्यम्‌ । - षष्ठ आइवास: - 


रागादि दोषों के विषय में जो मानसिक व्यापार का-करिया का नाश करना अर्थात्‌ मन को रागादिस्वरूप 
विशावभावों के रूप मे परिणत न होने देना उसे प्राभ्ष एशप सकल ब्नतो का सपणशूत्त प्रश्षम कहते ह। [ ब्रतियों 
को अपने परिणासों को शागादिरूप विश्ावभावों के रूप से युक्त नहीं होने “न! चाहिय । | ज्ञारीरिक और मानसिक 
प्रादुभूत होनेवाली बेदनाओं के कारण प्रादर्नत होनेबाले स्वप्नसदृद्ो ओर हइद्रजालसदश ससार से भगभीत होतक़ो 
संबेग कहा जाता हे । संत्र प्राणिसान्र के विए्य में चित्त को तो बयाद्रंता उसे दयाल पुरुष अनुकपा कहते है | यह 
अनुकरम्प। धर्म का परस-उत्कृष्ट मूल है । | अनकम्पा है धर्म का महास्‌ आधार है! ] शक्ति को और सक्ति को 
धारण करनेवाले पुरुष के बारेमें जो उसके चित्त का आए्त, द्वत, श्रुत और तत्व इनको लेकर आस्तिक्यगकक्‍्त होना उसे 
आत्तिकों ने आस्तिक्य कहा है । जेसे पुरध की पुठधरशक्ति का-पास्नमाच का वह इद्धिधगोचर ने दोनेपर भी स्त्री 
संभोग के द्वारा ओर अपसल्यजनन के द्वारा सनवा विपतकाल में धारण किये जानेवाले धर्व के द्वारा या प्रारब्ध कार्य 
पूर्ण करनेकी क्रिया के द्वारा निश्चय किया जा सकता है उसीप्रकार आत्मस्थभावभत होनेसे अनभवन अतिसुक्स 
होनेपर भी सम्पकक्‍त्वरकूप रत्त का निईचय प्रशस, सवेध, अनकपा और ऑस्तिक्य इनसे यक्‍त बचनों के द्वारा किया 
जाना शक्‍प है। 


व्यवहा रसम्पक्त्व था सरागसस्पक्त्व रागभावसाहत होता है आर नि३च्रयसम्यक्त्थ या बोौतरागसम्यक्त्य 
रागभावरहित अर्थात्‌ आत्मविशुद्धिसात्ररूप होता है। सम्यवत्व के क्षायिक, क्षायोपशसिक ओर आपशमिक एंसे जो 
भेद हें उनका स्वरूप अभिव्यक्त किया जाता है। क्षायिक सम्यक्त्व का स्वरूप नीचे दी हुई गाथाओं के द्वारा स्पष्ट 
हो जाता है । 


समयसार: । ४३१ 


खोीणे दंसणमोहे जं॑ सहृहर्ण सुणिम्मर्ू होई । 
त॑ खाइयसम्मत्तं णिथ्च॑ कस्मक्ववणहेऊ ॥। ६४६ ॥। 
वयण्णहि वि हेऊहि थि इंदियमयआणएहि रूवेहि । 
बोहच्छबुगुंछाहि ण सो तेलोक्क्रेण चालेज्ज | ६४७ ॥ 
वर्शनमोहनीयकर्म का क्षय हो जानेपर जो सुतरां निमंल श्रद्धान होता है वह क्षायिक सम्यक्‍त्व होता है । 
बह नित्य अर्थात्‌ अविनइबर होता है आर बह कर्मों के क्षणण का कारण - साधन होता है । वह क्षायिक सम्यग्वशंस 
बचनों के, हेतुओं के, इंव्रियभयजनक आक्ृतियों के था दारुण बृश्य देखने से उत्पन्न हुई ग्लानि के द्वारा चलाय- 


मात नहीं किया जाता । 
नीचे दी हुई गाथा के द्वारा वेदक अर्थात्‌ क्षायोपशमिक सम्यक्व का स्वरूप स्फ्ष्ट हो जाता है । 


दंसमोहदयादों उप्पर्जई ज पयत्थसहृहणं । 
चलमलिणमगाढं त॑ वेदगसम्मत्तमिह मुणसु ॥ ६४९ ॥ [ गो. जो. ) 
मोहनीय कर्म की सम्यफक्त्वप्रकृति के उदय के निमित्त से पदार्थों का जो चल, सलिन और अगाढ अद्धान- 
हूप परिणाम उत्पन्न होता है उसको वेदक सम्यकत्व कहते है ऐसा तू जान। इस गाथा में श्रद्धान के जो चलछ, 
मलछिन और अगाढ ये तीन विशेषण दिये गये हें उनका खुलासा नीचे दिये गये उद्धरणों के द्वारा किया जाता है। 
नानात्मीयविशेषेषु चलतीति चल स्मृतं । 
लसत्कल्लोलभालासु जलमेकमिव स्थितम्‌ ॥ 
स्वकारिते5हंच्चेत्यादी देबो5यं मेपन्यकारिते । 
अन्यस्यायमिति श्राम्यन्मोहाच्छराद्धो५पि चेष्टते ॥॥ 
जिसप्रकार एकरूप से अवस्थित जल उछलती हुई लहरो फे रूप से परिणत होकर चल- चंचल होता 
है उसोीप्रकार आत्मा के अनेकाविध विशेषों के रूप से परिणत होकर जो श्रद्धान चलित होता है उसे चल श्रद्धान 
कहते हे - चल सम्यक्त्व कहने हैं । अपने द्वारा बनवाये गये जिनबिद के विषय में ' यह देव मेरा है” आर अन्य 
के द्वारा बनवाये गये ज्ञिनबिब के विषय में “ यह देव दूसरे का हैं ऐसी चेप्टा स्वय श्रद्धावान्‌ होनेपर भी सम्यक्‍त्व 
प्रकृति के उदय से भ्रात होकर करता हे । | सामान्यतः श्रद्धा एकरूप होनेपर भो जीव के ऐसे परिणास सम्यक्त्वप्र- 
कृति के उदय से होते है । ] 
तदव्यलब्धमाहात्म्य यकात्‌ सम्पक्त्वकसंण: । 
मलिन मलसज्भेन शुद्ध स्वर्णसिवो-दूवेत्‌ !॥ 
जिसप्रकार शुद्ध सोना मल के संबंध से मसलिन परिणाम के रूप से परिणत होता है उसीप्रकार जब की 
शम्यक्त्वप्रकृतिसत्षक कर के निमित्त से श्रद्धान उन्नत अवस्था को प्राप्त नही होता तब उसके निमित्त से हि यह 


मलिन हो जाता है । कर 
स्थान एवं स्थित कम्प्रसगाढ सिति कीत्यते । 


बृद्धयष्टिरिवात्यक्तस्थाना करतले स्थिता ॥। 
सोष्प्यनन्तशक्तित्वे सर्वेधामहंतामय । 
देवोषस्म प्रभ्रेघोःरसमा इत्यास्था सुदुशार्माप ॥ 
जिसप्रकार बुद्ध पुरुष के द्वारा फकडो हुई लकडी उसके स्थान को न छोडती हुई कंपनशील होती है 
उसीप्रकार अपने थिषयभत आत्मादि को न छोड़ते हुए जो श्रद्धान कंपनशील होता है बहू श्रद्धान अगाढ कहा जाता 
है । सभी अहंन्तों की शक्ति अनंतता की दृष्टि से समान होनेपर भी यह भगवान्‌ इस कार्प के लिये समर्थ हे 


डे३३२ क्रोह्रज सनाथदिगंबरजैनप्रयप्रकाशनसंस्थायाः 
जोर ' यह (वबूसरे) अहंस्स भगवान्‌ इस कार्य के लिये समर्थ हे इसप्रकार के भाव सम्पर्दृष्टि जीवों के भ॑ 
होते हे । 

अब आपशमिकसम्यक्त्थ का स्वरूप बताया जाता है--- 


बंणसमोहुबसमदो उप्पज्जड ज॑ पयत्थसदृहर्ण । 
उवसमसम्मत्तमिण पसण्णमलपंकतोयसमं ॥। ६५० ॥ [ गो. जी. ] 


वर्जनमोंटनीएकर्म को तीन और पीरत्रमोहनीय को खार एक्ृतियों के उपश्ममरूप निभित्त से पदार्थों का जो 
श्रद्धानहप परिणाम उत्पन्न होता है बह उपशमसम्पकक्‍त्व है । बह उपश्मसबस्यक्त्व कीचड के नीचे बंठ जानेसे निर्मक्ष 
बने उठे जल के समान होता है । 

क्षायिक, क्षायोपपरसिक और ओपशसिक इन सम्यकक्‍त्व के परस्परभिन्न भेदों में पदार्थों का यथार्थ भद्धात् 
समाव“«व से टो ग॒ है । यद्यपि सस्यकक्‍त्य के प्रत्येक भेद के श्रद्धान में विशेषता-विभिन्नता पायी जातो है तो भी 
सामास्यरूप गधायंभरद्धान में भेद नहीं होता । आठवें से आगेके गुणस्थानों में बेदकसम्पक्त्व-क्षायोपश सिकसस्यकत्व 
नहीं पाया माता; क्यों कि उन गुणस्थानों में अगाह और मलिन श्रद्धान नहीं हो सकता अर्थात्‌ श्रद्धान जबतेक 
मगाढ और मछिन होता है तबतक जोच क्षपकश्नेणीपर और उपशमश्रेणीपर आरोहण नहीं कर सकता | देशघाति- 
सम्यकन्यप्रकृति के उदय से क्षायोप्ञाशिक सम्यकतव में जो श्रद्धान की मलिनता और अगराढता होती है बह औप- 
शसिकसस्पक्ण में नहीं होती; क्‍यों फि सम्पकत्यप्रकृति के उदय का अस्ाव उपदामसम्यकत्व की उत्पत्ति में निमित्त- 
कारण पडता है। अत, औवपशभिक सम्पक्थ क्षायोफप्हासिकसस्यकत्व से अधिक विश्ञन-निर्मत होता है। क्षापीदत शिक- 
सम्यक व फो वेबवकसम्यक्त्थ कहने हे । क्षायोषदाशिकसम्सवत्स फो धारण करनेबाला जीव सम्यक्षत्वप्रकृति का «उक 
होता हे ' अतः उसके सम्पकक्‍्त्थ को वेदकसम्यकच कहते है| सम्गग्दरल के साथ साहचर्य होनेसे वर्शनमोहनी। की 
वेशघातिप्रकृति की सम्पक्‍त्थपंज्ञा होती है ' उपशमसस्यकःब थे रृणस्थान से ग्यारहवें तक के गुणस्थानों भें होता 
है । सासायनमस्यरदर्शन दूसरे गृणस्थान में होता हे हरप सब्या्व तीसरे गुणस्थान में होतर ह । सध्यादर्शन 
प्रथम गणस्थान में एकेड्रिय से सजियत्रेय पक के जीतों के होता 6॥ नारकियों के मिथ्याद्शन सारायापधश्यरदर्षन, 
सम्पस्सिध्यात्व और सयसरश्ित सस्यायरईन होता है। पे छारो भाव सात्तो नरकों के "वो के होते है। लत गज घानवर्तो 
नारफियों के क्षाधिक, क्षायोपश्सिक आर आपशण्िक सम्णकत्व होता 7! प्रद धन रद भूमि के जीव के पे तीनों पत्य*त्य 
होते ४ । हुसरी चरकसूसि से सातवीं नरकभूमितक के जीदों के भायोउशामिक्यरए छब और औपषधमिकवम्पक्व परे दा हि 
भाव होने ० जायिदा सम्यफब ७रों होता | इन ठट एकार के नारविशों फे सात प्रकतियों का क्षप वारन पी से 'मष्यं 
आावि्ेत नहीं होती, क्यों कि 8न प्रकृतियों का क्षय वर नेगो साधथ्य किसेद्रपगब्मन के पादम-3 हे. हि. आभ्रव्यक्त 
होती है आर द्वितीयादि छहों तरकशसियों में जिनेदरभगवान का सज्भाव नहीं 8 प्रथम नरकमसि से भी जिमेब्र- 
भगवान्‌ का सजा्भाबव नहीं होता; फिर भो क्षापिकसम्पकव का सद्भाव पाया जाता है। सरफाय का बध हो पर जिस 
जीव की जिनंद्रपादम्‌ ' में क्षायिकसम्यक्त्व अधिव्यक्त हुआ होता है वह जीव क्षायिकसमभ्यकत्व के साथ प्रथमन रक्षभमि 
में उत्पन्न होता है। अत्तः प्रथम नरफभूसि सें स्थित जीव के क्षायिकसम्यकक्‍त्व का सद्भाव होनेमे किसी प्रकार का 
विरोध उपस्थित नहीं होता । तिरे्चों के मिथ्यादर्शन, सासादनसम्पादर्शन, सम्यग्सिथ्यादर्शन, सयमरण्ित सम्यग्वर्शन 
और देशसयसरहित सम्यरदर्दान ये भाव होते हे। सकलसंयमरहित सम्पक्त्व तियंचों के नहीं होता; क्‍यों कि तिर्यच जाएि 
के जीव के सकलसंयम धारण करने परिणास अपनी जातिविशेष के कारण नहों हो सकते, फिर भले हि वे अन्तय- 
समय में आहार के त्यागी हो । सभी द्ोपों मार समुद्रों के तिर्यंच्रों के उक्त पांच हि गणस्थान होते हे । स्वयंघ्रमण 
प्रीपस्थ स्वयंप्रश्रपर्वत के इस ओर ओर मानृषोत्तर पंत के उस ओर वेशब्रतितियंचों का सद्भाव हो सकता है । 
वेरविपतित के अधिमाफ से देबादिकों फे द्वारा ऐसे वेशब्रती तियंच उक्त भभाग में उठाकर छोड़ विये जाते हें । 
उक्स भूमाग सोगभूसि के समान होनेपर सो इसप्रकार देशत्तों तियंचरों का वहां सद्भाव होनेमें किसी प्रकाश का 


सम्रयसार।ः ४ंदे३ 


विरोष्ठ नहीं है । चतुर्भ गुणस्थानवर्ती तिय॑चों के क्षायिक, क्षायोपशमिक और औपशमिक इन सम्यक्तों का सद्भाव 
पाया जाता है । बद्धतियंग्रायु क्षायिकसम्यरदुष्टि जीब सिर्फ भोगभूमिज तियंजों में हि उत्पन्न होनेवाले होनेसे और बहां 
वेज्ाब्रत का ग्रहण असंभव होनेसे वेशब्रती तिर्यंचों के क्षायिकसम्यकत्व नहीं होता । पंचेंद्रिय तिर्ये्र द्रव्यस्त्रियों के 
सखोथे और पांचवें गुणस्थान में क्षायिक सम्यकत्व नहीं होता; क्‍यों कि क्षायिकसम्यग्वृष्टि पर्चेद्रिय तिय॑च द्रब्पस्नियों 
के रूप हे उत्पन्न नहीं होते ओर वे स्त्रियां दर्शनमोहनीय का क्षय नहीं कर सकतो। सनुष्य के सिथ्याद्शत, सासादन- 
सम्यग्दर्ग न, सम्यग्मिथ्यावर्शन, सपमरहित सम्यरव्शन, वेशसंयमसहित सम्पग्दर्गन और संयमसहित सम्यग्दर्शन ये भाव 
होते है । ये भाव ढाई ढीप और दो समुद्रों में स्थित सनुष्यों के होते हैं, क्‍यों कि सानुषोत्तरपर्वत के उस ओर 
देवकृत प्रेरणा से भी मनुष्यों का गसन नहीं हो सकता । असंयतसम्यग्वृष्टि, सयतासंयत और सयत गुणस्थानों में 
सनष्य के क्षायिक, क्ष्योप्सभिक और औपशभमिक सम्यकक्‍त्व का सद्भाव होता है। क्षायिकसब्पक्त्व चौथे से आगेके 
सभी गुणस्थानों में, क्षायोपशसिकसम्यकत्थ चोथेसे सातवेंतक के गुणस्थानों में और औपदासिकसम्यक्त्व सायेसे 
ग्यारहवें तक के गृणस्थानों में होता है | वेवों में मिध्यादर्शन, सासादनसम्यरदशंस, सम्यर्मिध्याद्शन और संयमर हिल 
सम्पन्दशश न पाये जाते हें । अतंपतसम्पग्दृष्टिगुणस्थान में देवों के क्षायिक, क्षायोपश सिक और अपशमिक सम्पकत्व का 


सद्भाव पाया जाता है । भवनवासी, व्यंतर और ज्योतिषी देवों आर देवीयों के आर सौधमं अर ईशान स्वर्ग वासी 
देवीयों के क्षायोपद्ञासिक ओर अआपशसमिक सम्यक्त्थ का स भाव पाया जाता है-क्ायिक सम्यक्त्व का नहीं; क्‍यों कि 
देवगति में दर्शनमोहनीय का क्षय नहों होता और जिन्होंने दर्शनमोहनोय का क्षय किया हुआ होता हैईऐसे जीवों 
की अधम देवों के रूप से आर देवियों के रूप से उत्पत्ति नहीं होती। क्षापोपशिक आर आपशमिक सम्पकक्‍त्स का 
उक्त देवदेवोयों में जो सदुभ!व पाया जाता है वह उक्त देवदेवीयों की उत्पत्ति के बाद उसरूप परिणति होनेसे पाया 
है । संधमंस्यग से लेकर ग्रेवेयक के उपरिमभागतक के वेजों के तोनों सम्यक्त्व होते हैं; क्‍यों कि तीनों सम्यकक्‍त्व के 
जोब उस स्वर्गो मे उत्पन्न होते हें। उक्त स्वर्गों के देवों में बहांपर उत्पन्न होनेके बाद यदि सम्यकत्व का प्रादुर्भाव हुआ 
तो वह सम्यक्त्व क्षायोपशसिक या औपश्मिक हि होता है-क्षायिक नहीं होता । नव अनुदिश और विजय, वेजयत, 
जयंत, अपराजित और सर्वार्य सिद्धि के देवों के तीनों सम्यकत्व होते है। वहांपर जो उपश्ञमसम्यत्द होता है वह उपर 
शमश्रेण्यार्ठ आर उपशमभश्रेणो से उतरे हुए जीव उपशमसम्धक्त्व के साथ वहांपर उत्पन्न होनेबाले जोदों को अपेक्षा 
से होता हे-प्रथमोपदशमसम्पक्वधारी जीव का उपशमसम्यक्त्थ के साथ मरण नहीं होता- सिर्फ उपशमश्रेण्यारोह्रण 
करनेवाले जीवों का उस सम्यकक्‍टव के साथ मरण होता है | 

यह सम्यक्त्व तिसर्गज और अधिगरमज के भेद से दो प्रकार का बताया गया है । जो साक्षात्‌ गुरूपदेश से 
अभिव्यक्त होता है उसे अधिगभज कहते हे ओर जो साक्षात्‌ गुरूपदेश के अभाव में होत। हुआ भो देशनालब्धि के 
बिना नहीं होता उसे निसर्गंज कहते है । अथवा जो गुरूपवेशा मिलते हि. बिना आयास के अभिव्यक्त होता है उसे 
निसर्गज कहते हें आर जो गुरूपदेदा के मिलनेपर भी युक्ति और आगम के थिना अर्थात्‌ आयास के बिना अभिव्यक्त 
नहीं होता उसे अधिगमज कहते हे | देखिए- 

' यत्‌ सम्पण्ब् नं बाह्योपदेश बिता उत्पद्यते तत सम्परदर्शनं सिसर्गजमुच्यते। यत्‌ संम्यस्द्शन परोषदेशेन 


न उत्पद्यते तदधिगमजमुच्यते । नेसगिकसपि सम्यग्दशंन गुरोरक्लेशकारित्वात्‌ स्वाभाविकस॒च्यते (न तु गुरूपदेश 
चिना प्रायेण तदपि जायते ।* - श्रुतलसागशविरचिततात्पर्धवत्ता 


बाह्य उपदेश के विना जो सम्यर्वर्शन उत्पन्न होता है उसको निस्गंज सम्यग्वशंन कहते हें । जो सम्यग्दर्शन 
परोषदेश की प्राप्ति होनेपर उत्पन्न होता है उसे अधिगमज सम्यरदर्शन कहते हैं । नेसगिक सम्यग्दर्शन को उत्पत्ति के 
लिए गुरूपदेश को आवष्यकता होती है; किंतु उपदेश देते हुए मृरु को क्‍्लेश न होनेसे उस सम्यर्दशंन को स्थासा- 
बिक-तेसर्योक सम्यग्द्शन कहते हे । तेसगिक सम्यग्ददांन भो प्रायः गुरूपदेश के बिता उस्पन्न नहीं होता । आचाय॑ 
सोसवेयसू रो ने कहा है कि- 


सनायदिशंबवरज॑ , 

' परजनग्रंथप्रकाहनसंस्याया: 
डइ३४ ओऋषभनाथदिगं<, लिये समर्थ 
पप्तौ कारणद्यम्‌ । 


हर 92 ॥ [ यशस्तिलके षष्ठाशवा 
जि | 728 । जब की अल्प श्रयास से सम्यक्‍्त्व द 
सम्यक्त्व को प्राप्ति के निसर्ग और अधिगम ये दो , जब विपुल प्रमाण में प्रयास करनेपर सर 
होता है तब उस सम्यग्द्शन को निसगंज सम्पग्दशंन कहते हे आ॥ “पके | देशनालब्धि के बिना सम्पकत्व की पोल 
होता है तब उस सम्नग्बशंन को अधिगमज सम्यव्वर्शन कहते हे ।की बार प्रक्ृ(हिंत का प्रमाणनयमिक्षपों का आय | 
होती ( उपदेशक को जब अल्पप्रमाण सें कष्ट उठाने पड़ते हे-्वह उफाम ) है और जब वस्तुस्वरूप समझाने के लिए दे 
लेना पडता तब उत्पन्न होनेवाले सम्पकक्‍्त्व मो निसर्गज सम्धग्दर्शन के मे होनेवाले सम्यकत्व को अधिगमज न हा 
मात्रा ५; प्रभाण-तय-निक्षेपों का अवलंब लेना पहता है तब उ प्रक्‍्त्व के पर हे 
सम्यकक्‍त्व की उत्पत्ति के लिए दर्शनमोहनीयादि की सात प्र च्यानों में 2 पर भो सस्यरदर्शन को 
आवश्यकता होती है ॥ सात प्रकृतियों के क्षयादि के बिना देशना की प्राप्ति ह्‌ न! बेदकसम् जा न्‌ 


हक #ध् है 2 ॥ 

होती । सप्त प्रकृतियों के ज्षयादिक को अतरगकारण कहते हैं ! दो सकता अथांत्‌ 
४ अस्व्ेषण किय 
प्र 


इस मार्गणा के द्वारा मिथ्यादृष्टि, साभादनसम्यग्दृष्टि आर सम्पसग्मिश्यादृष्टि जोवों कार सकता 
जाता है । बद्यपि इस सा्गणा का नाम सस्यकत्वमार्गणा है तो भो उक्त प्रकार के जीवो का इसके द्वार अन्+ ओप | 
किया जानेसे किसो प्रकार का दोष उपस्थित नहीं होता । आम्रप्रधान बन में नीम के कुछ पेड होनेपर भी उस बन 
को आम्रवण कहयेकी पद्धति है-ऐसा कहनेमें दोष नहीं है । 

अब संज्षिसार्गणापर विचार किया जाता है। सज्ञो आर असज्ञी इनका स्वरूप विशद करनेके लिए दास्त्रोय 


प्रमाण पेश किया जाता है। देखिएं- 











निरंयोंइधिगमो बापि 
सम्यक्त्वभाक्‌ पुमान्‌ य 


सब्ज्िन: समनस्का: ॥ [ त. सू., अ. २, सूृ. ३४ ] 
सामर्थ्यात्‌ ' असडठिज्षिन: असनस्काः  इति सूत्रितम । तेन ' असनस्का एवं सर्वे ससारिण , सर्वे 


समनस्काः: एवं ' इति निरस्त भ्रवति । 
/ कुत: पुनः सडिज्ञनां समनस्कत्य सिद्ध ' इति उपदर्शयति- 
स्ज्ननां समनस्कत्व सउज्ञाया: प्रतिपत्तितः । 
सा हि शिक्षात्रियालापग्रहणं मुनिभिसंता | १॥॥ 
नाइनादिभवसम्भूतविषयानुभवोखूवा । 
सामान्यधारणाहारसज्ज्ञादिनामस धीरपि ॥ २ ॥। 


न हि अमनस्कानां शिक्षाक्रियालापग्रहणलक्षणा सउऊज्ञा सम्भवति, यतः तदुपलब्धे: केषाज्चित्‌ 
समनसस्‍्कत्व सिध्येत्‌ ॥ न च अमनस्कानां स्मरणसासान्याभाव:, अनादिभवसम्भूतविषयानुभवो-्धूवाया: 
तामान्यधारणाया: तद्धेतो: सद्भावात्‌ आहारसअज्ञाविसिद्ध: प्रवृत्तिविद्यषोपलूब्धे: । न च सा एवं सञ॒ज्ञा 
मुनिर्भि: हृष्टा, स्मृतिविशेषनिभित्ताया: तस्या: प्रकाशनात्‌ । एतेन यत्‌ उक्त कंश्चित “ “अमनस्कानां 
स्मरणाप्ावे अपि अभिलाषसिद्धें: तवहर्जातदारकस्थ स्तन्याभिमु्ख मुर्ख अपयंतः अभिलाषः स्मरणपूर्वक:, 
अभिलाषत्वात्‌, अस्मदाद्यमिलायवत्‌ ' इत्यत्र हेतोः अनेकान्तिकत्वात परलोकासिद्धि: । तथा च-- 

/ नापस्मृतेरभिलाषो5स्ति बिना साउपि न दर्शनात्‌ । 
तद्धि जन्मान्तराज्नाषयं जातमात्रेषपि लभ्यते।। ' [न्या. वि., अनु. प्रक., का. ८ २] 
इति अकलडकवचनं अविचारचतुर आयात ” इति तर्दाप प्रत्याख्यातं, स्मरणसामान्यमन्तरेण 


 ल्श्क 


समयसार: । ४३५ 


क्वचित्‌ अपि अभिलाषासम्भवात्‌ तद्धेतो: अनेकान्तिकत्वानुपपत्ते:। न च असनस्केषु सम रणसामान्यसद्भा- 
बात्‌ स्मरणविशेषस्य सिद्धिः, तस्य तेन अविनाभावाभावात्‌ । न हि यस्य अनुभतस्मरणसामान्य अस्ति 
तस्प स्मरणविशेष: नियमात्‌ उपलध्यते, विशेषसशयाभावप्रसझछगात्‌ । विद्येषमान्राविनाभावेषपि था न 
शिक्षाक्रियालापग्रहणनिमित्तस्मरणविशेषाविना भाव: सिध्येत्‌ , प्राणिमात्रस्थ तत्प्रसछगात्‌ । ततः नाम 
मतिवत्‌ आहारादिसउज्ञा तद्धेतुशच स्मृतिसामान्यं धारणासामान्यं च, तब्निमित्त अवायसामान्य ईहा- 
सामान्य अवग्रहसामान्य च सर्वशत्राणिसाधारणं अतादिभवाभ्याससम्भूत अभ्युपगन्तव्य; न पुनः क्षयोप- 
शमनिमित्तं भावमनः, तस्य प्रतिनियतप्राणिविषयतया अनुभूयमानत्वात्‌; अन्यथा सर्वेत्र भावमनसः 
ब्यवस्थापयितु अशक्ते: । 


/ भावसतोन्यथानुपपत्त्या व्रव्यमन: अपि सिध्यति ' इति आह- 
क्षयोपद्मभेदेन युक्तों जीवोधनुमन्यते । 
सद्भिर्भावमनस्तावत्‌ कंशिचित्सज्जाविशेषत: ॥ ३ ॥॥ 
तत्स्याद्‌ द्रव्यसनोयकक्‍्तसात्सन: करणत्वतः । 
स्वा्थोपलम्भने भावस्पर्शनादिवदन्न नः ॥ ४॥ 


न हि सडज्ञाविशेषात्‌ ऋते क्षयोपशमविशेषेण युक्त: जोब. एवं भावमनः कंब्चित्‌ अनुमातुं 
शक्यते । * प्रज्ञामेधादे: कार्यविशेषानुमितात्‌ शक्यत एवं ' इति चेत्‌, न, तस्य अपि सञ्ज्ञाविशेषरूपत्वात्‌। 
ऊहापोहात्मिका हि प्रज्ञा शिक्षाक्रियादिग्रहणलक्षणा एव, मेधा पुनः पाठग्रहणलक्षणालापग्रहणरूपा एव 
इति ततः भावसभन: सिद्ध द्रव्यमनः अन्वाकर्षति । तथा हि-भावमन: स्वार्थोपलब्धो द्रव्यकरणापेक्ष, 
भावकरणत्वात्‌, स्पर्शनादिभावकरणवत्‌ । ' मनसः अनिन्द्रियत्वात्‌ करणत्वं असिद्ध ' इति चेत्‌, न 
अन्तःकर णत्वेन प्रसिद्धें: । अनिन्द्रियत्वं तु पुन तस्थ अनियतविषयत्वात्‌ इन्द्रियवेधर्म्यातू, न अकरण- 
त्वात्‌, स्वार्थोपलब्धी साधकतसत्वेन करणत्वोपपत्ते ।न च एवं सूत्रविरोधः, “ पज्चेन्द्रियाणि 
[त. सू. २२५ ), ' द्विविधानि  [ त. सू. २१६ ] द्रव्यभावविकल्पात्‌ ” इत्यञ्न अनिन्द्रिवस्थ अपि 
द्विविधस्य सासथ्यंसिद्धस्वात्‌ू, “ शरोरबाइसनःप्राणापाना: पुद्गलानां ” [त. सु. ५११९ ] इत्यत्र 
सुत्रे पौदृशलिकस्य द्रव्यमनसः सुत्रकारेण स्वथ अभिधानात्‌, तस्मात्‌ ' इन्द्रियमनसी विज्ञानस्थ कारण, 
न अर्थ: अपि ' [लघी., पृ. ६६१ ] इति अकलड़क: अपि दिविध्रियसमानकक्ष्यत्वेन द्विविधस्थ मनसः 
अभीष्टत्वात्‌, द्रव्यमन:प्रतिषेधितद्चनाभावात्‌ च, तत्प्रतिषेधे प्रमाणाभावात्‌ युक्‍त्यागमविरोधात्‌ च । 
तत्र आहोपुरुषिकामात्रं केषाब्चित्‌ अविभावितसिद्धान्तत्व आबिर्भावयति ॥ 

कश्चित्‌ आह- “ द्रव्यमनः एवं भावमान: अस्ति। तत्‌ च आत्मपुद्गलव्यतिरिकतं द्रव्यान्तरं इति । 
तत्‌ अपि अपसारयति- 

आत्मपुदशलपर्थायव्यतिरिक्तं मनो न तु । 
द्रव्यमस्ति परेरुक्‍त प्रमाणाभावतस्तथा ॥ ५॥। 

सावसनः आत्मपर्याय:, तस्य खब्ध्युपयोगत्वात्‌ सत्यपि द्रव्यमसनसि तदकझावे स्वार्थपरिच्छेदप्रा- 
दुर्भावापोगात्‌ तत्पसिद्धे: । द्रव्यमनः तु पुदूगलपर्याय:, तदुपषकरणात्‌, द्रव्येंद्रियवत्‌ । तद्ध्यतिरिक्‍तं 
सु द्रब्यान्तर मनः न शक्यं परे: साधयितुं, तथाप्रमाणाभावात्‌ । “ युगपज्ज्ञानानुत्पत्तिमंनसो लिड्रम 


४ड३६ श्ोक्षपभनायदिगंबरज॑तग्रंयप्रकादनसंस्थाया:ः 


[ नया. व. १११६ ] इति चेत्‌ु, न, तत: मनोमात्रस्य प्रतिप-[त्ति: ?] त्तेः तद्‌वव्यान्तरत्वासिद्धेः । 
शरृथिव्यादिद्रव्यनिषेधात्‌ परिशेषात्‌ तस्य द्रव्यान्तरत्वसिद्धि:' इति चेत्‌, नेब, तब्निषेधासिद्धे: । तथा हि- 
: स्प्शवद्द्रव्य सनः, अस्ंगतद्रव्यत्वात्‌ु, पवनवत्‌ ”' इति पुद्गलब्रव्यत्वसिद्धेः कुतः परिशेषात्‌ तस्य 
द्रव्यान्तरत्वन ? समर्थयिष्यते च तस्य अग्रतः पौद्गलिकत्वम्‌ । इत्यलं प्रसड्ेन । अजञ्ञ अन्ये * द्रव्य- 
सनेः भावसनःसहितं, द्रव्यकरणत्वात्‌, स्पर्शनादिद्रष्यकरणवत्‌ ' इति आवेदयन्ति, तत्‌ अयुकतं, योगि- 
द्रब्यमनसा अनेकान्तात्‌ । थोगिन: हि द्रव्यमनः सदपि न भावसनःसहितं, द्रव्येन्द्रियं ख न भावेन्द्रिय- 
युक्त, क्षायिकज्ञानेन सह क्षायोपशभिकस्य भावमनोक्षस्थ विरोधात्‌ । न क्ष केवलिन: द्रव्यमनोक्षाणि 
न सन्ति ' बहिरन्तरप्युभयथा च करणमविघाति ' [ स्वयम्भूस्तोत्रे नेमिजिनस्तवने ) इति बच्चनात्‌ । 
ततः विशेषात्‌ एबं भावमन: साधनीयस्‌ ! सिद्धात्‌ च भावमनसः द्रव्यमनसः सिद्धि: इति अनवद्यम्‌ । 
बेषां तु प्राणिनां शिक्षाक्रियालापग्रहणलक्षणविज्ञानविशेषाभाव: शब्वत्‌ तःदूबे निश्चितः, तेषां सम्जि- 
त्वाभावात्‌ न भावभन: अस्ति । तदभावात्‌ न॒द्रव्यमनः अनुमीयते । इति अमनस्का: ते । ततः युक्त 
सड्ज्ञित्वासबण्ज्ञित्वाध्यां समनस्कत्वामनस्कत्व व्यवस्थापयितुम ॥ [ -इजोकवातिकालड्ुारे |] 

* संज्ञिजीध समनस्क होते है ” इस अर्थ के प्रतिपादक “ सशिन: समनसका: ' इस सूत्र की सामथ्य से 
८ असंशिजोब अमनस्क होते है ” इस अर्थ का प्रांतपादक “ असज्ञिन: असनस्काः ” यह सूत्र बनाधा गया हे । उ" 
कारण * सभो ससारी जीव अमनस्क हि होते है ' या ' सभी ससारी जोव समनस्फ हि होते हे ' इस ऐफान्तिक सर, 
का परिहार हो जाता है । 

संज्ञिजोवों का समनस्कत्व कंस सिद्ध होता है यह बताते हे-- 

संज्ञा का ज्ञान हीनेसे सज्िजोदों का समनश्कत्व सिद्ध होता है! शिक्षा का ग्रहण, क्रिया का ग्रहण और 
पाठप्रहण को सुनियों से सज्ञा कहा है। अनादि मसार में प्राप्त हुए विषयों के अनुभव से उत्पन्न हुई सामान्यधारणा- 
पृर्वंक होनेबाली आहारादिसज्ञा को मुनियों ने सज्ञा नहीं माना है ॥॥ १-२ 


अमनस्फों के शिक्षा, किया और आक्ाप इनका गरदणछप सजा का होना सभाग्य नहीं हे, जिससे उस सज्ञा 
को प्राप्ति से किम्ही अभनस्कोी का समनस्कत्व सिद्ध ही. सफे । असनस्कों के स्मरणसामसान्य का अभाव नहीं 
होता क्ष्यों कि अनादि ससार मे प्राप्त हुए विषयों के अनुभव से उत्पन्न हुई, आहारादिसज्ञाओं के हेतुभ्त सामान्य- 
धारणा का सद्भाव होनेके कारण आहाराविसंज्ञाओं को सिद्धि होनेसे / स्तलासिमख मुख करना आदि ) विशिष्ट 
प्रवत्ति की उपलब्धि होतो है । सामान्यधारणापूर्वक होनेवाली आह्ारादिसंजा हि मनियों को इष्ड नहीं है; क्यों कि 
जिसका स्मृतिविशेष निर्मित्तकारण पडता है ऐसी ( शिक्षा-क्रिया-आलापग्रहणरूप ' सज्ञा मनियों के द्वारा प्रकट' 
की गयी है। “ * हमारे जैसे लोगों की अभिलाषा जिसप्रकार स्मरणपूर्वक होती है उसीप्रकार उसो दिन पंदा हुए 
बृध से भरे हुए स्तनकी ओर अपना मुख ले जानंबाले बालक की अभिछाषा स्मरणपुर्वक होती है; क्यों कि 
उस बालक की अभिलाषा ( हुमारी अभिलाषा के सदृश ! अभिलाबारूप होती है ' इस अनुमानवाक्य में जो हेतु 
दिया है बह अनेकान्तिक- व्यभिचारी है; क्यों कि स्मरण का अभाव होनेपर भी अमनसस्‍्कों की अधभिलाषा की सिद्धि 
होती है ( अर्थात्‌ उक्त हेतु विपक्षबृत्ति होनेसे अनंकान्तिक है। ) | कहनेका भाव यह है कि संतिजोंब की अभिलाधा 
स्प्रणपुर्वक होनेमात्र से अस्तस्कों की अभिलाषा स्मरणपूर्वक होती है ऐसा सिद्ध महीं हो सकता; क्ष्यों कि असजि- 
जीवी की अभिलाषा स्मरणपूअ्ंक नहीं होती । | इसप्रकार स्मरण के अभाव में अधिऊाया नहीं हो सकती; स्मति 
अनुभवस्वरूप वर्शन के विना नहीं हो सकती ओर उसी दिन पेवा हुए बालक के यह दर्शन जन्मरान्तर के बिना नहीं होता ; 
यहू अभिलाषा उसी दिन पेंदा हुए बालक के होतो है ' [ न्यायवि; अनुमानप्र; का. ८२ ) यह अकरूंक का वचन 
क्थिएरपूर्ण न होनेसे सुदर नही है यह सिद्ध हुआ । ”' ऐसा जो किन्‍्हों लोगों के द्वारा कहा गया. है उसका सी उक्त 


समयसार: । ड३७ 


कथन से परिहार हो गया; क्यों कि स्सरणसासात्य के विना समनस्क ओर अमतस्क जीवों में से किसो भी जोीच में 
अभिलाया फा होना असंभव होनेसे उक्त अनुसान में दिये गये अभिलाबारूप हेतु का अनेकान्तिकत्व - व्यभिचा- 


रिव्य - विपक्षवत्तित्व सिद्ध नहीं होता । असनमस्क जीों में स्मरणसामान्य का सद्भाव होनसे उनसे स्मरणविशेष को 
सिद्धि नहीं होतो; क्‍यों कि स्मरणसासान्य का स्मरणविशेष के साथ अविनाभाष नहीं होता । जिसके अनुभूत 


बिधय का स्मरणसामान्य होता है उसके स्मरणविशेष की प्राप्ति नियम से नहीं होती; क्यों कि जिसके अनुभूलत 
विषय का स्मरणसामान्य होता है उसके यदि स्मरणविद्येष को प्राप्ति नियम से होती तो अनुभूत विधय के विश्ृष 
के विषय में संशय का अभाव हो जाने का प्रसंग उपस्थित हो जाता । [ अनू भूत विषय क। सासान्यरूप स्मरण 
होनेप्र भी अर्थात्‌ उसके विद्यष धर्मों का स्थरण न होनेपर भी यदि उसके घिद्या्ों का ज्ञान होने लगा तो उसके 
बविशेषों के बारेमे संशय कदापि उत्पन्न नहीं होगा । ) अथवा स्मरणसामान्य का केवल विशेषस्सरण के साथ अधि- 
बासाव होनेपर सी स्सरणसामान्य का शिक्षाप्रहण, जक्रियाग्रहूण और पाठग्रहण जिसका नि्मित्तकारण होता है ऐसे 
स्मरणविदोष फे साथ अविनाभाव सिद्ध नहीं होता; क्‍यों कि स्मरणसामान्य का शिक्षा - क्रियालापग्रहूणनिर्भिसक 
व्मरणविद्येष के साथ अविनाभाव सिद्ध होनेसे कीटावि सभी प्राणियों के विषय में शिक्षाग्रहण, क्रियाग्रहूण और पाठ- 
प्रहण का प्रसंग उपस्थित हो जाता है। उसकारण जिसप्रकार मतिज्ञान और उसका हेतु धारणासामान्य, धारणासा- 
सान्‍्य का निमित्ता अवायसामान्य, ईहासासान्य और अवग्नहसासान्य को सभी प्राणियों में समानरूप से पाया जाने- 
बाला स्वोकार किया जाता है उसोप्रकार आहाराविसंज्ञा और उसका हेतु स्मृतिसासान्य और धारणासामान्य, 
घारणासामान्य का निभित्त अधायसामान्य, ईहासास न्‍य ओर अधग्रहसाभान्य जो कि अनादि ससार में होनेवाले 
अभ्यास से उत्पन्न होता है उसको सभी प्राणियों में समानरूप से पाया जानेवाला स्वीकार करना चाहिये, क्षयोप- 
शर्मनिर्मित्तक भावभन को सभी प्राणियों में समानरूष से पाये जानेबाले के रूप से स्वीकार नहीं करना व हिये, क्यों 
कि उसका विशिष्ट अर्थात्‌ सल्षिपचेन्द्रिय प्राणियों के विघयरूप से अनुभव किया जाता है ' अर्थात्‌ वह सज्िपचेचििय 
प्राणियों में हि पाया जाता है। । यदि स्मृतिसासान्य, धारणासासान्य, धारणा का निमित्त अवायसामान्य, ईहासामान्य 


और अबग्रहसामान्य को आहारादिसज्ञाओं का तिमित्त न मानकर क्षयोफ्रामनिमितक भावसन को उनका निर्मित्त 
माना गया तो सभी अर्थात्‌ संज्ञी और असंज्ञो प्राणियों में भावमन के अस्तित्व का निश्चय फरना अधाफ्य है । अतः 


आहारादिसज्ञाओं का हेतु भावमणन नहीं है। [ फहने का भाव यह है कि क्षायोपर्भिकम्तावरूप सावसन शिक्षादि 
का प्रहण करनंयाला होनेसे ओर शिक्षादि का ग्रहण स्मृतिविदोांष धारणाविशेष, अवायविशेष, ईहाविशेष और 


अवग्रहविशष के विना असमभत्त होनेसे सावमन को आहारादिसज्ञाओं का हेतु नहीं माना जा सकता; 
क्यों कि वे स्मृतिविक्रेषादि के अभाव में हि होती है भाहारादिसंज्ञाए स्मृतिसामान्यादिक के अभाव में सद्रप नहीं 
हो सकतो । आहारादिसंज्ञाए सभी जीवों के होती है कितु शिक्षादि का ग्रहण सभी जीवों के नहीं होता । जिन जीवों 
के आहारादिसंज्ाएं तो होती हे, कितु शिक्षादि का प्रहण नहीं होता उन जीवों की आहाराविसज्ञाओ के विषय में 


स्मृतिसामान्यादि हि हेतु पडते हैं- स्मृतिविद्मेषादि नहीं । अतः सभी अर्थात्‌ सज्ञी और असज्ञी जीवों मे समानरूप 
ले पायो जानेवाली आहारादिसज्ञाओं का स्मृतिसामान्यादि हि हेतु होते है - भावमन हेतु नहीं होता । अतः आहारा- 


दिसंजाओं के बठपर असशिजोबों का भावमनध्वामित्व सिद्ध नहीं किया जा सकता । हां, असज्ञिजीबों के भी क्षायो- 
प्शमिक ज्ञान होता है; कितु वह सशिजीवों के भावमनरूप क्षायोपशमिक ज्ञान से स्रिन्न अवस्थारुप होता है। 
सज्निजीवों का क्षायोप्शमिक ज्ञान असजिजीवों फे शान से अधिक विशद्ध होता है | असंज्ञिजीयों के ज्ञान में स्मरण, 
धारणा आदि को शक्ति अवश्य मौजूद होती है; कितु वह स्मरणसामान्य, धारणासाभान्य आदि की ह होती है 
“स्मरणविशेष, धारणाधिशेंष आदि को नहों । जिस शात में स्मरणविशेष आदि की शक्ति होती है वहि क्षायोप- 
शमिकज्ञान कहा जाता है ! स्मरणसासान्य, धारणासामान्य आदि की शक्ति से सपन्न ज्ञान भावभन नहीं कहा 
जाता । असंशिजोयों का ज्ञान इसप्रकार का होनेसे वे अमनस्क कहे जाते है | ) 

दृद्यसन हे अन्राव में भावसन का अस्तित्व ले बसनेसे भावसन को सिद्धि से द्रव्यमत को भी सिद्धि होतो 
है ऐसा कहते हैं--- 


ड१८ श्रीऋषभनाथविगंबरज॑नप्रंथ प्रकाशनसंस्याया: 


विशिष्ट प्रकार के क्षयोपश्म से युक्त जीव शिक्षाक्रियालापग्रहणरूप विशिष्ट संज्ञा से युक्त होनेपर किन्‍्ही 


सज्जनों के द्वारा भावमनरूप माना जाता है। अपने विधय को जानतेसमय भावस्पशनेरििय जिसप्रकार द्रब्य- 


स्पर्शनें्रिय उसका करण अर्थ सहकारिकारण होनेसे उससे युक्त होता है उसीधप्रकार भावभन अपने मय विषय 


को जानते समय व्रव्यमन उसका करण अर्थात्‌ सहकारिकारण होनेंसे उस व्रव्यमन से यकत होता है ॥ २-४ ॥ ही 
विशिष्ट क्षयोपशम से युक्त जीव हिं शिक्षाक्रियालापग्रहणरूप विशिष्ट सज्ञा के विना अर्थात्‌ उसका अभाव हनें- 

पर भावसन है ऐसा किसी के द्वारा अनुमानप्रमाण से जाना नहीं जा सकता है। ' कार्यविशेषरूप हेतु के द्वारा 
जिनका अनुमान किया जाता हे एंसी प्रज्ञा, मेधा आदि हेतु के द्वारा ' विशिष्ट क्षयोपशमयुकत जीज हि भावमन है 
ऐसा अनुमान किया जा सकता है” ऐसा कहना हो तो वहू कथन भो ठीक नहीं है, क्योंकि प्रज्ञा, मेधा आदिक भी 
विशिष्टसज्ञारूप है-अर्थात्‌ शिक्षाक्रियालापग्रहणात्मक संज्ञारूप हे । अनुकूल और प्रतिकूल कारणों का विचाररूप 
प्रशा शिक्षात्रियादिप्रहणरूप हि होती है और मेधा पाठग्रहण आलापग्रहणात्मक हि होती है। तिसकारण सिद्ध हुआ 
सावभन द्रव्यमन का आकर्षण कर लेता है। उसीका खुलासा-स्पश नादिभावकरण अर्थात्‌ स्परशनाधशास्य भावेंद्रियां 
जिसप्रकार अपने प्रतिनियत विषयों को ग्रहण करते समय द्रव्येंद्रियों को अपेक्षा रखसे है उसीध्रकार 
अपने विषय को जानते समय भावमन व्रब्यकरण की अर्थात्‌ द्रव्यमन की अपेक्षा रखती है; क्यों कि वह भाव- 
रूपए करण है। मन अनिद्विय होनेसे उसका करणत्व सिद्ध नहीं होता ऐसा कहना हो तो बह कथन ठीक नहीं है; 
क्यों कि भावभन अंतःकरणरूप से प्रसिद्ध है। सन का विषय नियत न होनेसे इंड्रियों के सदृश न हीनेसे उसका 
अनिद्रियपपना है, करणपना न होनेसे उसका अनिद्रियपना नहीं है; क्‍यों कि अपने विबय को जानने की क्रिया करते 
सम्रय भावसन साधकतस होनेसे उसका करणपना सिद्ध हो जाता है। इसप्रकार सूत्र से कोई विरोध नहीं आता 
है; द्रव्पे्रियों और भावेंद्रियों के भेद से पाचों इंद्रिया दो प्रकारकोी होती हे ऐसा जो “ पल्चेन्द्रियाणि ” और 
“ दिविधानि ” इन वो सूत्रों के द्वारा कहा गया है उस कथन से द्रव्यमनरूप से आर भावमनरूप से द्विविध सन की 
सामर्थ्य से सिद्धि होती है, ' शरोरबाइमन:प्राणापाना: पुद्गलानाम इस सूत्र में पौदृगलिक अर्थात्‌ पुदूगलोपादानक 
व्रद्यमन का स्वयं सूत्रकार ने कथन किया है, उसीकारण इद्िय और मन ये दोनों विज्ञान के कारण है, अर्थ भो 
( विज्ञान का ) कारण नहों है इस प्रकार आचायय अकलकदेव ने भी व्रव्येद्रिय के और भावेंद्रिय के भेद से दो 
प्रकारवाली इंद्वियों के समान द्रव्यमन के और भावमन के भेद से वो प्रकार के मत्त का स्वीकार किया हैं और 
द्रव्यमन का प्रतियध करनेवाले अकरलंफाचायं के वचन का अभाव है और द्रव्यमन का प्रतिषेध करनके लिये प्रति- 
घेधक प्रमाण का अभाव है और उसका प्रतिषंध करनेसे युक्त और आगम से विरोध आता है। द्रव्यमन का 
निधवेध करने के विषय को लेकर जो किन्‍्ही के द्वारा गय॑ किया जाता है वहु उनकी सिद्धान्तविषयक विचाररहितता 
को प्रकट करता है । 

कोई ( वेशेषिक ) कहता है कि द्रव्यमत हि भावमन हे और बह आत्मद्रब्य आर पुद्गलद्रव्य से भिन्न 
अन्य द्रव्य है । उसका भी परिहार करते है-- 

आत्मपर्यायभिन्न ओर पुद्गलपर्यायशिन्न अन्यद्रव्यरूप मन होता है ऐसा जो दूसरोनि अर्थात थेशेषिकों ने 
कहा है उस कथनको सिद्ध करनेवाले उस प्रकार के प्रमाण का अभाव होनेसे मन आत्मपर्थाय से और पुद्गलपरयाय 
से भिन्न अन्यद्रव्य रूप नहीं है ॥॥ ५ ॥। 


भावसन वल्तुतः आत्मा की फ्याय है; क्यो कि वह छब्धिरूप और उपयोगरूप होनेसे द्र्यमन का सद्भाव 
होनेपर भो भावसन का अभाव होनेपर अपने ज्ञेयार्थ के ज्ञान का प्रादुभाव-उत्पत्ति घटित न होनेंसे उसको सिद्धि हो 
जाती है । भार्वेब्रिय की उपकारक ( सहकारिकारण ) होनेसे व्रव्येद्रिय जिसप्रकार पुदूगल की पयाय होती है 
उस्रोप्रकार भावसन का उपक्रारक ( सहकारिकारण । होतेसे द्रव्यमन पुदंगर की पर्याय है । आत्मपयाथ से 
ओर पुदगलठफ्पाय से प्िन्न अन्यव्रब्यरूप सत्र को सिद्धी दूसरों के ( वँड्रेषि कों | के द्वारा की जाना अशक्य है; 
क्यो कि आत्म्पर्याय कोर पुद्गलपयाय से लिश्न अन्यवर्यरूप सन की घ्विद्धि करनेवाले प्रमाणों का अभाव है । सात 


सम्रयत्तारः । ड३० 


की युगपत्‌ उत्पलि न होना यह सन्‌ का ज्ञान करनेवाला हेतु है ऐसा नेयायिकों का कहना हो तो वह कथन 
दीक नहों है; क्‍यों कि ज्ञान को उत्पत्ति युगपत्त न होनारूप मन के ज्ञापक हेतु से उसके अम्यव्रध्यकूप होनेंकी सिद्धि 
नहीं होती । मन का पृथिवी, आप, तेज, वायु, आकाश, काल, दिल्ला और आत्मा इनरूफ द्रव्य होनेका निषेध किया 
जानेसे पारिशेष्पल्याय से उसका अग्यद्रव्यपता सिद्ध हो जाता है ऐसा कहना हो तो बह ठोक है हि नहीं; क्यों 
कि उससे पुथिवीदव्यपन की और आत्मद्व्यपन की सिद्धि होनेसे उनके पृथिव्यादिद्रव्यपन्त के निषेध की सिद्धि नहीं 
होती । बाय सर्वंगत -( व्यापक ।- द्रत्यरूप न होनेसे जिसप्रकार स्पर्शंगुण्यक्त द्वग्य होता है उस्रीध्रककर मन भी 
सर्वंगत-सर्वव्यापि द्वव्यहप न होनेसे स्पर्नंगुणयुक्त द्रव्य है इस अनुमान से मनन का पुद्गलद्भ्यपना सिद्ध हो 
जानेसे पारिशेष्पन्याय से उसका पुथिव्यादि से भिन्न अन्यद्रव्यत्व किस प्रमाण से सिद्ध हो सकता है ? मन के 
पुदुगछ्तोपादनकत्वे का आगे समर्थन किया जायेगा । अतः इस विषय के विषय में प्रधत्त करनेकी आवश्यकता नहीं 
है । इस विषय में दूसरे कोई कहते हैं कि जिसप्रकार स्पशन आदि द्रव्यकरण-द्नग्येद्रिय होनेसे भावेंद्रियसहित 
होता है उसीप्रकार द्रव्यकरण होनेसे द्रृव्यमन भावमनसहित होता है कितु वह कथन युक्त नहीं है, क्‍यों कि 
योगी के अर्थात्‌ केवलिभगवान्‌ के द्रव्यमत के साथ व्यभिचारदोष आता है । केवलिभगवान्‌ के द्रव्यमत सहूप होनेपर 
भो भावभमनसहित नहीं होता और द्रव्येद्रिय भावेंद्रियसहित नहीं होती; क्‍यों कि क्षायोपशसिकशानरूप प्राव- 
सन और भार्वेद्रिय का क्षायिकजश्ञान के साथ विरोध होता है। कफेवलिभगवान के द्रव्पभन और <व्येंदिय! नहीं होती 
ऐसा नहीं है; क्‍यों कि स्वयभ्स्तोत्र मे भगवान्‌ नेमिनाथ का ह्तवन करते समय आचार्य समतभद्रस्वामी से कहा 
है कि ' हे नाथ ! बहिःकरण अर्थात्‌ दृव्येंद्रियां और अन्तःकरण अभथात्‌ दरव्यमन इसप्रकार दो प्रकार का करण 
आपके शात्मस्वकूप का विधघात करनेबाला नहीं है । उसकारण शिक्षाक्रियालापग्रहणरूप विश्विष्ट प्रकार के 
( क्षायोपशमिक ) ज्ञान से हि भावसत की सिद्धि करनी चाहिये और सिद्ध हुए भावसन से द्रव्यमन की सिद्धि 
होती है यह व्यवस्था निर्दोष है। जिन जीवों के शिक्षाक्रियालापग्रहणरूप विशञानविशेष का अभाव उसी भव में 
अविच्छिन्वरूप से निश्चित हुआ होता है उनके सज्ित्व का अभाव होनेसे भावभन नहीं होता । उनके भावसमन का 
अभाव होनेसे अनुमान के द्वारा ब्रव्यमत का सम्भाब नहीं जाना जाता। इसप्रकार बे जीव अमनस्क है। उस- 
कारण जीवों के संजित्त से उनके समनस्क्रत्व का और असंज्ञित्व से असनस्कत्व का निश्चय करना योग्य है। 


ऊपर उद्धृत किये गये ज्ञास्त्रीय प्रमाण से नीचे दी हुई बातें प्रकट हो जाती हे-- ( १ ) शक्षाक्तियालाप- 

प्रहणरूप विश्विष्ट क्षायोपशसिक ज्ञान को संज्ञा कहते हैं। हित की और अहिन की प्राप्ति और परिहार के गणदोषों 
का जो विचार उसरूप संज्ञा होती ह ऐसा जो आचार्य अकलंकदेव ने सज्ञा का लक्षण किया है बह आचार्य विद्यानव- 
कृत सझ्ञा के लक्षण से भिन्न नहीं है। ( २) यह सज्ञा आहारादिसज्ञाओ से भिन्न है। आहारादिसंज्ञाएं 
सामान्यसंजञाए है ओर यह सज्ञा विद्वेबसज्ञा है। आहारादिसनाएं अभिलाषापूर्वक होती है। अभिलाषा का हेतु 
पूर्व नुभूत यिषय का स्मरणता-न्‍न्य, स्सरणसामान्य का हेतु धारणासामान्य, धारणासामान्य का हेतु अवायसामान्य, 
अयायसामान्य का हेतु ईहासामान्य और ईहासामान्य का हेतु अब्ग्रहसासान्य होता है। ये आहाराविसंजभाएं सश्नी 
और असज्ञी जीवों के समानकूप से होती है। शिक्षाक्रियादिग्रहणरूप क्षायोपशसिकज्ञानविशेषात्मक सज्ञा सिर्फ सशिजीयों 
के होती है, असजिजीयों के नहीं होतो । यह घिशिष्ट संज्ञा स्मरणविशेषपूर्वक होती है । स्मरणविशेष का हेतु धारणा- 
विशेष, घारणाविशेष कर हेतु अवायविशेष, अवायबिशेष का हेतु ईहाविदेध ओर ईहाविशेष का हेतु अबग्रहविशेष होता 
है। आहारादिसज्ञाए अभिलाषपूर्वक होती हैं। अभिलाषा स्प्रणसामान्यपू्वंक होती है-स्मरणविशेषपुंक नहीं होती । 
ह्मरणसामान्य का हेतु धारणाविशेषाधि नहीं है । अतः संशिजीव की सज्ञा और आहारादिसंज्ञा (न में भव है | ये 
दोनों प्रकार की संज्ञाएं क्षायोपदामिकज्ञानसामान्यरूप जरूर है, कितु सज्ञिजीवो का क्षायोपश्मिकशान असजिजोबों 
के क्षापोपशा मिकज्ञान से अधिक विद्वद होता है। यदि दोतों क्षयोपद्मासिक ज्ञानों को समानता होतो तो 
असंजशिजोव भो शिक्षाक्रियादि का प्रहण करने लय जाते ओर संजि-असंज्ञिरूप भेद स्वयसेव मठट हो जाता । 
(३) शिक्षाक्रियादिग्रहणरूप यह संशा सशिक्षोधों के होती है। असंजशिजीवों के आह्ारादिसज्ञाओं का 


डेंड० श्रीऋषभनाथविगंबरज नग्रंथ प्रकाद्नसस्थाया: 


) जिनके यह विशिष्ट सज्ञा होती है ये जीब सम 
वे अमनस्क कहे जाते है । (५) जिनके क्षायो- 
कितु जिनके द्रव्यमन होता है उसके 
होनेपर भी वे क्षायिकज्ञान के 


सद्भाब होनेंपर सी उनके सह विशिष्ट संज्ञा नहीं होती | ( ४ 
नस्क कहे जाते हे. और जिनके यह विशिष्ट सन्ना नहीं होती 
पहामिकशानकूप भावसन होता है उनके द्रष्यमन का सद्भाव अवदय होत । है, 
कावमन होता भी है और नहीं भी होता; क्यों कि केवलो के द्रव्यमन का सद्भाव 
धारक होनेसे उसके क्षायोपशमिकजशानकूप भावमन का सद्भाव नहीं होता । क्षायिकज्ञान और क्षायोपद मिकशान इच 
में वध्यधातकभावरूप विरोध होता है। (६) भावमन आत्मा की पर्याय होनेसे आत्मद्रध्यकूप है ओर व्रव्यभन 
पुद्गल की पर्याय होनेसे पुदंगलद्रब्यकूप है । मन आत्तद्रव्य से और पुदंगलद्रद्य से भिन्न अन्य स्वतंत्र द्रव्यरूप नहीं 
है। ।७) उपकारक होनेसे दृव्यमन भावमन का सहकारी साधन है; क्यों कि द्रद्यसन के विना साबमन शिक्षा- 


क्रियादिका ग्रहण नहीं कर सकता । यह अभिप्राय ससारिजोवविषयक है । 


एफेंद्रिय से लेकर शतुरित्रिय तक के जीव असंज्ञो होते है और तियंत्र पंचेंद्रियों में कुछ जलचर, स्थल- 
घर और तभदचर जीव भी असंशो होते हे ! सभो असंशिजीयों का एक भिथ्यात्वगुणस्थान हि होता है । देव- 
गति, मनब्ययति, और नश्कगत्ति के सभी जीव सशिपंचेंद्रिय होते है । सिथ्यात्वगुणस्थान से लेकर 
क्षीणकषायगृणस्थान तक के जीव सज्ञी होते हूँ | समोगकेवली, अयोगकेबलोी ओर सिद्धों के क्षायोप्शमिक शास 
का अभाव होनेसे और संपूर्ण शेयों को उनकी सभी पर्यायों के साथ जाननेबाले होनेसे यद्याष सज्ञी महों है तो 
भी वे असंज्षी भो नहीं हे । यदि उनको सज्ञी और असज्ञी माना तो उनका सर्वज्षत्व बाधित हो जायगा। अतः ये 
तीनों प्रकार की आपत्माएं न सज्ञी हे और न असंज्ती शी , एवं सज्ञा और असज्ञा के द्वारा जोवों का अन्वेबण किया 
जानेसे इस मार्गणा को संशिमागंणा कहते है । 

अब आहारमार्गणापर विचार किया जाता है। आदारिक, वेक्रेियिफ और आहारक हन तोन शरीरों 
में से प्रत्येक शरीर के योग्य पुदूगलपिण्ड के ग्रहण करने को आहार कहते हे । इसोप्रफार भाषा और मन के योग्य 
पुक्ंगलवर्गंणाओं का ग्रहण करनेकों भो आहार कहते हैं । औदारिकशरीरनामकर्म के उदय से जो शरीर बनता है 
उसे ओऔवारिकशरोर कहते हें । वैक्रेयिकनामकर्म के उदय से जो शरीर बनता है उसे वेक्रियिकदरीर कहते है । 
अणिमा आदि आठप्रकार की सामथ्यं से शरोर के अनेक छोटेबडे आकार करनेको विक्रिया कहते हे । इस 
प्रकार को विक्रिया करता जिसका प्रयोजन होता है उस शरीर को वैक्रियिक शरोर कहते हे। प्रमत्तसंयत मुनो- 
इवर के द्वारा सुक्म पदार्था को जाननेके लिए और असंयमभाव का परिहार करनेकी इच्छा से जो जरीर बनाया 
जाता है उसे आहारकशरोर कहते हे । जो जीव इस प्रकार के आहार का ग्रहण करते हें उन जीवों को आहा- 
रक फहते हे आर जो जीव इसप्रकार के आहार को ग्रहण नहीं करते उनको अनाहारक कहते हे। विग्रहग॒ति को 
प्राप्त हुए चारों गतियों के जीव, प्रतर और लोकप्रण समुस्भात के रूप से परिणत हुए सयोगकेव्ली, अयोगकेवली 
आर सिद्ध लोव अनाहारक होते है । इन जीचों से भिन्न जीब आहारक होते हे ।नोकमं।हार, कर्माहार, कबलाहार 
लेपाहार, ओजआहार ( ऊष्माहार ) आर मानसाहार इसप्रकार आहार छह प्रकार का है। इस प्रकरण में सिर्फ 
नोकमं।हार का ग्रहण किया गया है । विग्रहगति में भवान्तर को ग्भन करनेबाला जीव जब एक मोड लेता है 
तब एक समय, जब दो मोड लेता है तब वो समय आर जब तोन भोड लेता है तब तीन समय अन्ताहारक होता 
है । यह बात ' एक द्वो त्रीन्‍्वानाहारक: ” इस सूत्र से स्पष्ट हो बाती है ।केयः: भगवान्‌ जब समुद्भात करते हे तब 
सढ़ते समय और उतरते समय प्रतर अवस्था में एक एक समय और लोकप्रण अवस्था सें एक समय हसप्रकार 
तीन समय तक ये अनाहारक होते हैं । उक्त प्रकार के जोबों को छोड़कर अवशिष्ट सभी ससारो जीव आहारक 
होते हे अर्थात्‌ एकेखिय से लेकर सयोगकेवलिगुणस्थानलक के सप्ती जोब आहारक होते हैं, किसु भिथ्यात्व, 
सासावन आर अबिरतसम्यग्दृष्टि इन गुणस्थानों में जीवों का भरण होलेसे विग्नह गतिमें वे अनाहारक होते हे 
आर समृत्धातगत सयोगकेव्ली श्गवधान्‌ भो अमाहारक होते हे । इसप्रकार आहारक अबवस्था को और अनाहारक 
अवस्या फो छेकर तिलोकोदरवर्ता समो जोबों का अन्वेषण करनेको आहारमा्गंणा कहते हें । 


समयसारः । डंडे १ 


गृुणस्थान-- 


१- भिध्यादृष्टि, २- सालावनसम्यरदृष्टि ३- सम्यरिमिष्यादृष्टि, ४- असंयतसम्यरृष्टि, ५- संयतासंयत, 
६- प्रमत्तसंयत, ७- अप्रमत्तसंयत, ८- अपूर्वकरण उपशमक और क्षपक, ९- अनिवुत्तिकरण उपशमक जार क्षपक, 
१०-सूक्ससांपराय उपशसमक और क्षपक, ११-उपदयांतकषाय बीतरागछष्यस्थ, ६१२-क्षीणकषायवीतरागछदास्थ, 
१३-सयोगकेवली और १४- अयोगकेव्लो इसप्रकार गृणस्थान चादह हे । 


सिथ्यादशनसंज्ञक कर्म के उदय के द्वारा जो जीव वह किया गया होता है चह भिथ्यावृष्टिगुणस्थानवाला 
कहा जाता है अर्थात्‌ मिध्यात्वकर्म के उदय से जो जीव सिथ्यात्वरूप परिणाम के रूप से परिणत होता है यह 
मिथ्यावृष्टिगुणस्थानवाला होता है । इस मिथ्यात्वकूप परिणास के कारण जीब मिथ्यात्वकर्भ का बंध करता है। 
यह जीव जोीवादिक तत्वों का श्रद्धान नहीं करता-तत्त्वों के स्वरूप को विपरीत *'प्से जानता है और श्रद्धान करता 
है । उग सभी मिध्यादृष्टि जीवों के संक्षेप से दो प्रकार है- एक हित और अहित कौ परीक्षा से रहित 
और इसरे हिल और थहित की परीक्षा से सहित । संशिष्चेंद्रियपर्याप्तक जीवों को छोडकर अवशधिष्ट सभो एकेंद्रिय, 
हींद्रिफ, त्रीटय, चर्तारद्रिय और असंजशिपसेद्रिय जोव हित और अहित को परोक्षा से रहित होते है अर्थात्‌ क्षायो- 
पर्शासक जास के धारक होनेपर भी उतके हिताहित फी परीक्षा वारनेकी साम्य नहीं होती । जो 
संशिपचां; यप गप्तक होते है थे हित और अहित की परीक्षा करनेकी रूामथ्यं से युक्त होते हे । पर्याप्तक जीव 
हिताहितवराक्षा की सामध्य से रहित और उससे सहित होनेवाले होते हे। इस गणस्थान में मुख्यतः जीच 
मिव्वा कप पोस्णाम के शाप से परिणत होनेसे उसके सिव्यातव नपुसकतेद, नरकापु, नरकगति, एरेद्रियजाति, 
द्वींद्रियय दि त्रींद्रिपजाति, घर्तुरिद्रियनाति, ह्ुंडरूसस्थान, असप्राप्तसृपाटिकासहनन, नरकगतिप्रायोंग्यानुपुर्ष्य , 
आत्तप, स्थावर, सुक्ष्म, अपर्याप्तक, साधारणदरीर इन सोलह प्रकृतियों का आखब और बंध होते है। इस 
गुणलत्वान मे अनतानबंधिचरुष्टय का उदय रहता है । असयमभाव तीन प्रकार का होता है-- एक अनत्तानुबधिकषाय 
के उटप्र से ग्रोनेवादा असयम्रभाव, दूसरा अप्रत्यास्यानाबरणकषाय के उदय से होतेवाला असंयमरभाव और तीसरा 
प्रत्याख्याभावरणकषाय के उदय से होनेवाला असयमभाव | मिथ्यान्वगणस्थान और सासादनगुणस्थान में जनता- 
नुब धिकपषाय फा उदय होनेसे जो असंयमभाव होता है उससे निद्रानिद्रा, प्रचलाप्रचला, स्त्थानगृद्धि, अनतानुबधिक्रोध , 
अनतानुषधिमान, अनतानुबधिमाया, अनवानबधिलोभ, स्त्रीवेद, तियंगायु, तिर्यग्गाति, वामनसंस्थान, कुब्तकसंस्थान, 
स्वातिसस्वान, . न्‍्यग्रोधपरिमण्डलसंस्थान, फ्रौकसंहनन, अधंनाराचसंहनस, नाराचसहनन, वज्यनाराचसंहनन, 
तियंग्गतिप्रायोग्यानुपृष्यं, उद्योत, अश्शस्तविहायोगति, दुर्भग, दुर्चर, अनादेय, और नीचगांत्र इन पच्चीस प्रकृतियों 
का आख्रव मिथ्यादृष्टि और सासादन इन दो गुणस्थानों में होता हैं । एकेंद्रियादिक मिथ्यादृष्टि और उपशम- 
सम्पक्त्व से गिरे हुए सासादनमृणस्थानवर्नी जीव हि इन पच्चीस प्रकृतियों का बध करते हे । अप्रत्याख्यानावरण 
करत के उदय से होनेवाले असंप्मभाव से अप्रत्यास्यानावरण क्रोध, अध्रत्याख्यानावरण भान अप्रत्यास्यानाघरण माया, 
अप्रत्याहृणननावरण लोभ, मनुष्यायु, मनुष्यगति, अादारिकशरीर, औदारिकागोपांग, वज्यवृषभ्नाराचसहनन, 
मनुष्यगरतिप्रायोग्यानपुष्य इन दश प्राकृतियों का बंध होता है। इनका बंध एकेंद्रियादिक जीव पहले एणस्थान से 
लेकर चतुर्थ गुणस्थानतक करते हे । सम्यडुमिध्यात्व गुणस्थान में आय का बध नहीं होता । प्रध्याख्यानावरणकर्म 
के उदय से होनेवाले असयमभाव से प्रत्यास्यानाबरण क्रोध, प्रत्यास्यानावरण सान, प्रत्याख्यानावरण माया, और 
प्रत्याख्यानाधरण लोस इन चार प्रकृतियों का बंध एकेंद्रियादिक जीव पहले गुणस्थान से लेकर पांच सयतासयत- 
गृणस्थानप्पंत करते हैँ । साराश, मिथ्यात्व के उदय से सोलह, अनत्तानुबंधि के उदय से पच्चोस, अप्रस्याख्याना- 
वरणकषाय के उदय से दस आर प्रत्याख्यानावरण के उदय से सार इसप्रफार पत्नपन प्रकृतियों फा बंध मिथ्याधय- 
गुणस्थान में होता है । हितीय गुणस्थान में उनचालीस प्रकृतियों का, तोसरे आर चौथे गुणस्थान में चोदह प्रद्ृतियों 
का आर पांचवे गणस्थान सें चार प्रकृतियों का बध होता है, क्‍यों कि दूसरे गृणस्थान में सोलह प्रकृतियों का, 
तीसरे और चौथे गृणस्थानों नें इकचालीस प्रक्ृतियोंका और पा्चवें गुणस्थान में हक्‍्यावन प्रकृतियों का सवर होता 


डर है श्रीऋष सताथविगंबरजैनप्रंथप्रकाशनसंस्थायाः 


है| छठे आदि गुणस्थानों में पचपन प्रकृतियों का संबर होता है । अन्य प्रकार से यों कहिये कि द्वितीय गुणत्थान में 
सोलह प्रकृतियों का, तीसरे ओर चौथे गुणस्थान में सासादन गुणस्थान में बंध को प्राप्त होनेबालो पर्चीस 
ब्र्तियों का जार पांचवें गुणस्याम में तीसरे और चोाथे गुणस्थानों में बंध को प्राप्त होनेवाछी दश् प्रकृतियों का 
संबर होता है और छठे गृणस्थान में पांचवें गुणस्थान में बंध को प्राप्त होनेवाली चार प्रकृतीयों का संबर 
होता है। 

जीव का यद्यपि रत्नत्रय ययार्थस्वरूप है तो भो मोहनोयकर्म के उदय से यह जीव इस अपने स्वरूप 
को अनाविक्षाल से सुलकर इस संसार में परिघ्रमण कश्ता आ रहा है। वह अपने ययार्थस्वरूप को भूला हुआ 
होनेके कारण उसको प्राप्ति के लिये पुरुषार्थ नही करता । वह ससार के परपदार्थों को अपने समझकर उनकी प्राप्ति 
कर लेनेफे लिये पुरुषार्थ की पराकाष्ठा करता रहता है उसके स्वपर के भेद के ज्ञान का अभाव होनेसे परपदार्थों 
को जो स्वस्वामिक समझनारूप बिपरीत सानसपरिंणाम होता है उसीका नाम हि भिध्वात्थ है। विपरोतमानस- 
परिणास के रूप से जो जीव परिणत होता हे वह मिश्यादृष्टि या मिथ्यात्वी कहा जाता है। सिश्यात्थकर्भ के उदय 
से परपवार्थों को स्वस्थामिक समसनेवाले जोब स्वश[द्धस्यकूप की अनुभूति से वच्चित होनेसे प*पदार्थों के संपोग- 
संबंध से धुखोत्एत होती है एसा समझकर इंड्रियदिष्रथों भे रातविग चुस्त रहते हे और इसप्रकार इंद्रियों के विष- 
यॉ-सें चुस्त रहनेते स्वस्वरूपपराइमुत बन हुए वे फर्मबधविषयक विचार को अपने हृदय में स्थान नहीं देते। 
संसार के अधिकतर जीय मिध्यादुष्टि हि होते है । जो जीव अभव्य होते हैं वे अनादि से अनंत्कालतक मिथ्या- 
वृष्टि हि बने रहते हैं; क्‍यों कि रत्नत्रथकूप से परिणत होनेकी उनमें शक्षित हि नहीं होती । जो जीव भव्य होते 
हैँ उनका मिथ्यात्व अनादिसान्‍्त और सादिसान्त भो होता है । अनादिमण्यादृष्टि भव्य जीव जब प्रश्ममोपशस -- 
सम्यकत्व के रूप से परिणत होता है तब उसके अनादिमिध्यात्व का अन्त हो जाता है । अतः ऐसे जीव का सिश्यात्व 
अनादिसान्त होता है । बही जीव जब अपने उपथमसम्वक्त्त से गिरकर मिथ्यात्वगणस्थान में आत्ता हैँ तब उसका 
विश्धात्व सादि होता है, कितु इस मिथ्यात्व का लादा अवध्यभायबी होनेसे यह सिथ्यात्व सादिसान्त होता है । 

मनादिमिथ्यावृष्टि या साविभिथ्यादृष्टि जीव सप्तकर्मप्रकृतियो का उपश्भ करके ओऔपशसिकसम्पफक्‍्त्थ 
को धारण कर जब नोचे गिरता है तब उसके मिथ्यावर्शन का तो अभाव होता है, किंतु अनतानुबंधिकषाथ को 
उदय होनेसे उस उदय के ढ्वारा उसकी आत्मा कलृषित की जाती है। ऐसी मिथ्यात्वोदयर हिल और अनतान्‌बंधि- 
कथोग्रीटयसहित जीव सासादनसम्यर्दष्टि कहा जाता हे । भिथ्यादर्शनकर्म के उदय का अभाव कंसे होता है यह 
चताप्रा जाता है-- अनादिभिथ्यादृष्टि भव्य जीव की मोटनीयकर्म की छब्बीस प्रकृतियां जब सत्ता में रहती हैं 
अचद्ा साविभिथ्यादृष्टि भव्य जीव की मोहनीयकर् की छब्बोस, सत्ताबीस या अठ्राबीस प्रकृतीयां जब सत्तामें 
रहतौ हैं और जब प्रह एथम सम्यकत्त को धारण करतेके लिये आरभ करता है अर्थात प्रथमसम्पकत्व के रूप से 
परिणत होने लगता है तब शुभ परिणाप्तों के अभिमुख होता हुआ, अतर्भूहुतंकालतक अनंतगुणी वृद्धि के क्रम से 
जित्तक्ती विशुद्धि दा्धगत हो रही है, चार प्रकार के मनोयोगों में से किसी एक सनोयोग से था चार प्रकार के 
वाग्योगो में से क्रिसो एक बाग्थयोग से ( वचनयोग से ) था ओवारिकफाययोग और वैक्रियिककाययोग इनमें से 
किसौ काययोग से जो युक्त होता है, जिसकी बंध ब.-रनेबालो नवीन कपाये कम होती जातो हैं, जो साकारोपयोग 
से सहित हो जाता हं, स्त्रीवेद, पुरुषबेद आर नपुंसकबेद इनमें से किसी एक वेद से उपलक्षित अर्थात्‌ युक्त होता 
है या वेदयक्त होते ल जिसके परिणाम सक्लिष्ट नही हरते, ठरि, कः प्रापट हु रहे शण्षपरिणामों की सामथ्यं से सभो 
कर्मप्रकृतियों को हिथिति को जो कस करते जाता है अर्थात्‌ क्मा के स्वभावों को कम करते जाता है, जो अशुभकर्म- 
प्रकतियों के अनुन्नागबध को अर्थात्‌ कर्मो के स्वगतफलदानसामथ्य को क्षीण करते-हुटाते जाता है और जो शभ- 
प्रकृतियों के फलवावसामर्ध्य को बढ़ाते जाता है ऐसा अनादिमिश्यावृष्टि या सादिमिथ्यादुष्टि जोव करणत्रयरूप से 
परिणंत होने छगता है। करण का अर्थ है परिणाम । ये करण अधाप्रबुतत्तकरण या अधःकरण, अपूर्वकरण और 
अनिवृत्तिकरण इस प्रकार तीन हे ! इनमेंसे प्रत्येक करण का काल अंतर्मुहतंप्रमाण है और तोनों करणों का काछ 
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थी अंतर्मुह॒तंप्रमाण है। अंतमुंहर्त के अनेक सेद है । अपने परिणासों को विशिष्ट विशुद्धि के कारण भिव्यादुृष्ि- 
लींद के पूर्वबद्ध ससामात्र में बंठे हुए अर्थात्‌ जब अनुदित कम संख्यात हजार कम अन्तःकोटोकोटीसायरप्रभाक- 
स्थितिबाले रह जाते हे और यंधावस्था को प्राप्त होनेबाले नवोन कर्म अन्त:ःकोटीकोटीसागरप्रमाणस्थितिषारे 
होते है तब हि उस जीव की प्रथम सस्यक्‍त्व के रूप से परिणत होनेंकी योग्यता-शाक्ति आविर्भूत होने लगती है। 
क्यों कि कर्मों की स्थिति का काल जब उत्कृष्ट होता है तब और जब जघन्य होता है तब भिध्यादृष्टि जीव को 
प्रथमसम्पक्त्व के रूप से परिणत होनेकी योग्यता-शरक्षित प्रगट नहीं हो सकती । परिणामविशुद्धिकरणकप पुसषार्थ 
है उक्त शक्ति का अधिर्माव होता है । इसी को काललब्धि कहते हे । मिथ्यादुष्टि जीब अपने परिणासविशुद्धिकरण- 
कप पुरुषार्थ से जब अपने कर्मों की उत्कृष्ट स्थिति को घटाकश अन्तःकोटीरोटीसागरप्रमाणस्थिति करता है तथ 
कालादिलश्धियों से युक्त होता हुआ अधाप्रवत्तकरण के था अध.करण फे प्रथम सभय में प्रवेश करता है | मिथ्यावुष्टि 
जीव का इस करण के रूप से परिणमन पृर्वकाल में कदाफि हुआ न होतेसे इस करण की अथाअवृत्तकरण 
मह सजा अन्यर्थ है। इस करण के रूप से परिणत होते समय प्रथम समय में जो जधघन्य विशुद्धि होती हे बह अल्प 
होतो है ५ द्वितीय समय में बड़ी जधन्यविशुद्धि अनंतगुणा होती है ! तृतीय समय में बहो मधर/विशुद्धि अनंतानतत 

गुणा होती है। इसप्रकार प्रथमसमय से लेकर अन्तभुंहुतंकाल की समाप्ति होनेतक यह प्रक्रिया चलतो रहती है 
उसके बाद प्रथम समय में उत्कृष्ट विशुद्धि अनतगुणा होतो हैं । द्वितीय समय में वही अनतगुणा हि होती है । यह 
प्रक्रिया अन्तमुृ हुत॑ के समाप्तिकाउतक घलसी रहती है । अथाप्रवृत्ततरण के चरमसमय में होनेबारे द भानः जोबों 
के परिणात्रों के जो असंख्येप लोकश्रमाण भेद होते हैं वे सल | समान ) और विषम ( असमान-वित्तदृश ) होते 
हैं; इसप्रकार असंख्यातकोकप्रमाण इन सदृशविसवृश् परिणामों फा जो समवाय उसछपष अयाप्रवत्तकरण होता 
है । अपुर्वक रणकूप परिणाम के रूप से परिणत होते समय प्रथम समय में होतेबाली जघन्य विशुद्धि अल्प ह्ीती 
है । अपूवंकरण के प्रथम समय में होनेवालो उत्कृष्ट विशुद्धि अनतग॒णा होती है । उसीके दूसरे समय में हानेबाली 
जघन्प विद्वुद्धि अनंत्नणा होती है | इसोप्रकार यह प्रक्रिया प्रथम समय से लेकर अन्तमुंह॒तं के समाप्तिकालतक आगे 
भागे अनतगुणा वृद्धिरुूप से चलती रहती है । इसप्रकार अन्तर्मुह॒तं के सभराप्तिकालपर्यत उत्तरोसर परिणामों में वि७ 
मता होतो है । इसीप्रकार प्रथम समय में उत्कृष्ट विशुद्धि अनंतगुणा होती है और दूसरे समय में उससे अनंतगृणा 
होती हे । उसके बाब आगे आगे के प्रत्येक समय में होनेब्राली उत्कृष्ट विशुद्धि अस्तर्मूहुतं के समाप्तिकालपर्यंत अनंक्त- 
गुणा होती है । अपूर्वक्रण के ये सभी के समी परिणाम नानाजीबों की अपेक्षा से असब्येयलोकप्रमाण होते हैं। 
भिन्नसमयवर्ती सभी जोवों के वे परिणाम नियम से विषम होते हैं। किसी भी जीव के परिणाम भिन्नसमयवरतों 
किसी भी जीव के परिणामों से भिलतें नहीं । अपूर्व करण उन परिणामों के समहरूप होता हैँ । भिन्न भिन्न समय के 
परिणामों में अपुंता होती है अर्थात्‌ जो परिणाम पहुले समय में प्रादुर्भूत हुए नहीं होते थे दूसरे समय में होते हैं। 
इसलिये नये नये परिणाम होनेके कारण इस करण को अपूर्वकरण यह सज्ञा यथार्थ है। अनिवत्तिकरणरूप से परि- 
णत होरे समय प्रथम समय में ताताजीों के जो परिणाम होते हैं वे एकरूप हि अर्थात्‌ सदश हे होते है + द्वितीय 
समय में जो परिणास होते हैं वे प्रथम समय में होनेवाले परिणामों से अनंतेगुग ओर एकरूप होते है। इसअ्रकार 
प्रथम समय से लेकर अतर्मुहु्त के समाप्तिका*लक होनेवाले परिणामों का समुदायरूप अनिवतन्तिकरण होनेसे इस 
करण को अनिवृत्तिकरण यह संज्ञा अन्वर्थक है; क्यों कि इस करण में होनेवाले परिणास अम्पोन्यसबृश् होवेखे 
परस्परव्यावर्तक नहीं होते । इनमें से अधाप्रवृत्तकरंण में कर्मों की गुणब्रेणीक्रम से अर्थात्‌ अस्यातगुणितश्रेणी के 
ऋमसे कर्मों को निर्जरा, गृणसक्रमण अर्थात्‌ जिनका यहां बंध नहीं होता ऐसी अप्रश्नस्तकमंप्रकृतियों की सद्रप क्रम 

बर्गणाओं को उस समय बंधावस्था को प्राप्त होनेवाली अन्ण प्रकृतियों के रूप में असंख्यातयणितश्रेणी के कप से 
संक्रमण कश्ताकप गुणपंक्रमण, स्थिति वंडन अर्थात्‌ कर्मों को स्थितियों का घात और अनुभागलडन अर्थात्‌ कर्मों को 
फलद(उसाम्य का घात ये चार बातें नहीं होती हैं । इस अथाप्रवत्तकरण में जोब अनंतगुणवद्धिपुर्वेक बिशुद्धि धारण 
करता हुआ अशुभ्त प्रकृतियों के अनततृणहीन अनुभाग का बंध करता है और अनतगुणा रस की वृद्धिपहित शप्र 


डडिड श्रीकव भनाथदिगंबरजेनप्रयप्रकादनसंल्याया: 


अक्ृतियों का अनुभागबंध करता है । पल्‍्योपम के असंरुयेयभागहीन स्थिति का बध करता है । अपुर्दकरण और 
अनिवृतिफश्ण इन दोनों में हिततिखड, अनुभागछंड, गुणभ्रेणी ओर गुणसंक्रमण ये धारों संभवते हैं ओर स्थिति- 
बंध भी ऋमशः कस कमर होते जाता है। हस दो करणों में अशुभप्रकृतियों का जो अनुभागबंध होता है वह अनंतत- 
गुणा हानीसे होता है और शूभप्रकृतियों का अनतगुणा वृद्धि को लिए हुए अनुभागबंध हीता है। इसप्रकार प्रथमसम्यक्त्व 
की प्राप्ति के अभिमुख हुआ वह अनादि वा सादि मिथ्यादृष्टि भव्य जीव तीनों कश्णों के रूप से परिणत होता 
हुआ वहु जब अनिवुत्तिकरणपरिणामों के संख्येप भाग बाँत जाते हे तब बहू अंतरकरण का प्रारंभ करता है अर्थात्‌ 
मोहनीय की प्रकृतियों की विशिष्ट स्थान से नीचे को और उपर की कितनों हि ह्थितियों को छोडकर अन्तमुँह॒त- 
प्रमाण मध्यवर्सी स्थितियों के निर्षेफों के दवय को ऊपर की और नीचेकी स्थितियों के द्रव्य में नि्क्षिप्त करके वहाँ 
के निेकों का अभाव करनेको प्रारंघ करता है | इस अतरकरण से मिथ्यादर्शनसंश्षक कर्म के उदय का घात-नावा- 
अभाव किया जाता है। उसके बाद अनिवृत्तिकरण के अंतिम ससय में सिथ्यादर्शन के सम्यकत्व, सिध्यात्व और 
सम्पम्मि्यात्व इसप्रकार तोन विभाग कर देता है । इन तोन प्रकृतियों के और अनतानुबंधी क्रोध, मान, माना और 
लोभ इन चार प्रकृतियों फे उदय का अभाव होतेपर अर्थात्‌ इन सात प्रकृतियों का उपशम होनेपर अंतर्मूह्तकान 
प्रथम सम्यकक्‍व होता है । प्रथमसम्यक्त्व के अत में जघन्यरीति से जब एक समय और उत्कृष्दरीति से छह आवलियों 
का काल अनदिष्ट रह जाता है तब भनतानुबंधिचतुष्टय में से किसी एक प्रकृति का उदय होनेपर सम्यर्दृष्टि जीव 
सम्यवत्व से ज्यूत होकर सास|दनसम्यग्दृष्टि हो जाता है अर्थात्‌ चौथे गुणस्थान से गिरकर दूसरे गृुणस्थान में आ 
वहुंचता है । इस कारण से हि इस गुणस्थान को सासादनगणह्थान यह संज्ञा अन्वर्थंक हो जाती है। आसावन का 
अर्थ है विराघन । जो आसादन से सहित होनी है ब? सासावना कहलाती है ! जिसकी सम्यरदष्टि आसादन से सहित 
होती है बहु जीव सासादन सभायदृष्टि कहा जाता है। उस सासादनसम्परदप्टिजीब के सिथ्यादर्शन के उदय का 
क्रभाव होनेंपर भी अनतानुबंध वे; उदय से सत्ति, क्षुत और अवधि ये तीनों ज्ञान अज्ञानरूप हि बन जाते है । 
इसी लिये विराधनासहित होनेसे सासाइनगणस्थान की सज्ञा यथार्थ हैं। अनत का अर्थ है भिथ्यादर्शन | उसका जो 
बंध करता है वह अनंतानबधी कहा जाता है । वह सासादनसम्यरदृष्टि सिथ्याद्शन के उदय के फल की प्राप्ति 
करनेवाला होनेसे आत्मा को मिथ्यादर्शन में प्रविष्ट कराता है । 


इसप्रकार जो आसादन से युक्त होता हे अर्थात्‌ मिसको सम्यकत्व छी विराधना-विनात् हुई है और 
सिथ्यात्वकर्म के उदयरूग नि मत्त के द्वारा उत्पन्न क्रिया जानेवाला परिणाम अर्थात सिध्यात्यमाव जिसमे अभिव्यक्‍त 
नहीं हुआ है, कितु जो मिथ्यात्व के अभिम॒-। होता है उस सासादनसम्पादष्टि कहते है । सह सारादनसम्भादप्टि 
ओव सिथ्यात्वकर्म के उदय का अभाव होनेसे मे मिश्साएष्टि ०, सम्ीवोन शअद्धान का राभाव होसेसे ने सम्यरटह्टि है 
ओर [सश्याश्रद्धान ओर सम्यक्‌ श्रद्धात का अभात्र होतेसे सम्यश्मिथ्यादृष्टि भी नहीं है। इन तीनो दुष्ट्ध से 
अतिरिक्त चौथी दुष्ट्रि मी नहीं है; क्यो कि समोत्नीन, असमीच्ीन आए त्नयरूप दृष्टि के आलणतभत वरतु से भिन्न 
बूसरी किसी ब-जु की उपलब्धि नी होती । उस कारण यह सासादनग्णस्थान अस्तिरूप नहीं है अर्थात्‌ सासादन- 
नाम के रुणस्थान का 4 ५ थे हि सिद्ध नहीं फीता घह कहना ठीक नहीं #; क्‍यों कि वस्लु के विपरीत ग्वरूपपर 
उप्तका 'द्धान दृढ़ होनेसे वह सम्यग्दप्टि नही होता-मिध्यादष्टि होता है । याद सासादनगणस्थानवाले जोब की 
अदा! समीचोन नहीं है-भिव्पा ह तो ग्रहू मिल्वादृष्टि हि होना चाहेये-इसको चासावनसम्धन्दृष्टि कहुना ठीक नहीं 
है ऐसा कहना हु। तो यह दायर भी ठोक नहीं ?, क्यों कि सासाइनगुणस्थान मे सस्यरबाससर्प और सम्यक्चारित्र- 
कृप जीवपरिणार्ों का उन त्त के विषय थे अतिबन्ध-विरोध करवेवबाले अनंतानुबधिकवाय के उदय के द्वारा उत्पा- 
दित किये गये बस्तु के यथार्थ रवकूए के वियरीत स्वरूप के वृढ़श्नद्रान का सद्भाब होनेसे बहा मिथ्यादशंत का सिथ्या 
भ्रद्धान का स्राव होता हे; कितु मिथ्यात्वकर्त दे: उदय के द्वारा । निश्चित्त ) से उत्पादित किये विवरीत अधि- 
निवेश! का बहा अभाव होनेसे अर्थात्‌ सद्भाव न होनेसे उस गुणस्थान की सिश्यादुष्टिगुणस्थान यह संज्ञा नहीं की 
गयी, भषि तु वह सासादनगुणस्थान के नास से हि निदिष्ट किया गया है। , सासादनएणस्पान में सिश्यात्वकसॉदिय- 


ससयसारः । ४४५ 


जनित विपरोताभिनिवेश भले हि न पाया जाता हो, कितु वहां अनंतानुबंध्युदयजनितविषरीतामिनियेश मिथ्यादर्शन-- 
रूप है और जब वह सासादनगृणस्थान अनन्तानुबन्धोी के उदय के कारण पाया जाता है तब इस गुणस्थात की 
सिथ्यादहिट/ यह संज्ञा क्यों नहीं की गयो ? ' यह शंका ठोक नहीं है; क्‍यों कि अनतानुबंधिसंशकचारित्रसोह का 
स्वनाव सम्यरदर्श नधातकरव और सम्पक्चारित्रधातकत्व इसप्रकार दो प्रकार का है ऐसा जो प्रतिपादन किया गया 
है उसका यह फल अर्थात्‌ फलितार्थ है। [ फहनेका भाव यह है कि अनन्तानुबंधी का उदय यद्यपि जैसे सम्यक्चारित्र 
का धातक है वेसे सम्यग्ददांग का भी धातक है तो भी सासादन की सिथ्यावुष्टि यह सजा नहीं को जा सकतो; क्यों 
कि अनंतानुबंधिकषाय का तोन्नतम अनुन्नाग सम्यक्चारित्र का अर्थात्‌ इसप्रकरण में स्वरूपाचरणचारित्र का प्रधानतया 
घात करता है । स्वरूपाच्रणचारित्र के घातसे यथार्थ आत्सस्वरूप की अनुभूति नहीं होती । यथार्थ आत्मस्थरूप का 
अनुभव न होनेसे आत्मा का यथार्थ श्रद्ात नहीं होता । यथार्थ श्रद्धानत का अभाव होनेंसे जीब को स्वपर के भेद का 
शान नहीं होता । मेंदशान का अभाव होनेंसे वह परपदाथों फो जीवस्वासिक समझता है । स्वपरपदार्थों की भिश्नता 
को न जानता हि विपरीतानिनिवेश है । सारांश, अनंतानुबंध्युदयजनत विपरीताभिनिवेश्ञ पारम्परिक होनंसे और 
मिथ्यातवोदयज-जञत विएरीवासिनिवेश पारम्परिक होनेसे आर स्वहूप:्वरणप्ाा ब्रसूप सम्पक्चारित्र का धात प्रधान 
होनेसे हरा गणस्थान की विश्यावृष्टि यहु सस्ता नहीं की जा सकतो । | दशनमीहुनीयवार्स के उदय, उपह्म, क्षय या 


क्षयोगगाम से प्राणियों के सासाइतयरिणास उत्पश्न नहीं होता जिससे कि सासावनगुणस्थान को सिथ्यादृष्टि, सम्य- 
रदृष्टि या सम्यग्गिष्यादुष्टि कहा जा सके । जिस अनस्तानवन्धिकषाय के उदय से (दूसरे गुणस्थान से | पदार्थ के 
विपरीत स्वरूप का श्रद्धान होता है वह सम्यकव को मोहयुकत अर्थात्‌ आआान्तियुकत या विपरीतरूपष से-मिथ्यात्वकूप 
से परिणत नहीं कर सकता, क्यो कि वह सम्यकचारित्र का आवरण करनेबाजा है । इसी कारण दूसरे गणस्थान 
की सिशथ्वादृष्टि यह्‌ संजा से करते सासादनसम्पस्यूष्टि यहु संशा को गणी है । अनन्तानुबन्धिकषाय का उदय 
सम्पग्दशंसन आए सम्पझृचारित्र इन दोनों का प्रतिवन्‍्ध करनेवाला होनेसे अर्थात्‌ ४न दोनों परिणामों की उत्पत्ति 
होनेसे विशाध ऋरतेवात। हानेसे उसे दर्शनमोहनीय और चारित्रमोहनोय थे दोनों सलाए यद्यपि देना उचित है तथ।पि 
आगम में -से ये दोनों बजाए नहीं दो गयी है; क्यों कि सम्यफचारित्र का आवरण करना उसका प्रधान कार्य है । 
यह सासादनसम्पर्द ष्टिरूप परिणाम दर्शनमोहनीय कर्म के उदय, उपशस क्षय आर क्षयोपश्मम के चिना उत्पन्न 
होनेबाला होनेसे पारिणामिकभाव कहा यया है । बठ विपरीतश्नद्धावकृूप होनेपर भी उसे जो सम्यरदृष्टि कहा गया 
है उसका कारण # सासावनसम्याद॒ष्टिरूप अवस्था के पुर्वकाल में सम्यश्द्ष्टिर्प परिणास का होना, क्‍यों कि सस्य- 
रदृष्टिरूपर्परिणाम की उन्पात्त 4 बिना सासादनसबम्यरदुप्टिरूप परिणास की उत्पत्ति को | नहीं सकती। कहलेका साव 
यह है कि यद्ञाप अननानब चिकधाय का उबय किसोतरह सम्यक्त्व का घातक हैं तो भी उसे दर्शनमोहनीय यह संज्ञा 
नहीं <। जा गकती; क्यों क उसके त्ीम्नलम अनुभागवबध से सम्यक्ृदारित्रल्प परिणाम की उत्पत्ति का हि प्रतिबध 
होनेसे उसे चार्त्िमोएनोीप यह संज्ञामात्र देता हि उचित है । अनेताएरंधिकर्म के उदय से सम्यग्दर्शन का विनाश 
होता " "सा जो कहा गपः है उसका अनिप्राय अनन्तानुबंधिकपाय 0ा उदय होवेपर बष्टाचालप्रमाण हल्पकाछ का 
व्यवधान हानेपर भी मिव्यात्वसज्क कर्म के उदय को ओोर “भिएलखला होनेपर हि सभ्यर्दर्गन का विवाद होता है ! 
ऐसा है . इसी ए टद्वितीयगण*वान में जो सम्पम्दक्षत की विराधना होती है उसका कारण मिथ्यात्वकम का उटय 
में ह्लोनेसे ब७ गृणसवान पारिणामिवाभावरूप बताया गया है। सासादनसुणस्थानवर्तिजीव के सम्यकत्व बा लाश अन- 
ताल बणिकवाय के चारो प्रकृतिपों में से किसी एक प्रकृति का उदय होनेपण होता है ऐसा जो कहां गया है व उक्त 
करत हे विलाड सही गड़वा; बयो कि जिस जीव के अनंदातुवधि-बाद का यप्य द्ोनेपर शिभ्यात्वकर्म के उद्य की 
ओर अनिमुखता होनी है ऐसे जीव के सम्पकत्थ का विनाश संभव वोजेसे अवनवानयधिकबाध के उदय से सम्यण्त्व का 
विनाश होता हे ऐसा! फहा जाता है। सारांश, अनतानधधिकषाय यद्यपि पम्यक्व का विनाज्ञ करने की सासर्थ्य 
रखतो है तो भी उस सामय्य क्रो अभिष्यक्ति अनंतानुबधिकषायबाले जांच के मिच्यात्व के उदय को ओर सलिशखता 
होनेपर हि होती है । अतः केवछ अनतानबंधी का उवध सम्यक्चारित्र का घातक होनेसे आर उसकी सम्पक्त्व का 


४४४६ श्रोक्षण भताथ विर्गंबरजेसप्रंथप्रकाहनसंस्था या: 


मादा करने की शक्ति की अभिव्यक्तित मिय्यात्वकर्म के उदय की अपेक्षा रखतेवाली होलेसे अनन्तासुबंधिकथाय को 
चारितमोह यही संजशा ठीक है-दर्जगमोहनोय नहीं। 

कषब तीसरे सम्यग्भिव्यादुत्ति गुणस्थान का स्वरूप विधर किया जाता है। जिसकी शदजनत शक्ति अंशतः 
क्षीण ओर अंशतः अक्षीज हुई होती है ऐसे कोड्रव के उपयोग के द्वारा उत्पादित परिणास जिसप्रकाइ किलित्‌ करू- 
बित होता है उसोप्रकार द्शंनमोहनीय की सम्यदूमिथ्यात्वसंज्रक प्रकृति के उदय से जो तत्त्वा के अद्धालकप और 
जश्षदानरूप सिश्र परिणाम के रूप से जिसको परिणत हुई होतो हे बह आत्मा सम्यदसिग्यादृष्टि कही जाती है। इस 
तत्वाध के अद्धानरूप ओर अश्रद्धानकूप मिञ्र परिणाम के रूप से परिणत होनेते हि सम्यदहुसिध्यादुष्टिगुणस्थानवर्ती 
आत्मा के सति, शरुत और अवधि ये तोनों ज्ञान अज्ञानमिश्रित होते हैं ऐसा कहर जाता हूँ । इस गुणस्थान की 
संज्ा में जो ' दृष्टि ” यहु शब्द पाया जाता है उसका अर्थ भ्रद्धा- रुचि है । समीक्षीनरकष और भिध्याकृप से मिश्र 
श्रद्धा जिसकी होती है वह आत्मा सम्यडमिश्यादुष्टि होती है। ' समीक्षीन और सिश्या इन बृष्ठियों का एक आत्मा 
में युगपत्‌ सद्भाव नहीं पाया जा सकता; क्योंकि उन दोनों दृष्टियों में बध्यधातकभावरूप विरोध होता है अर्थात्‌ सर्प 
और नकुरू के समान वे यगपत्‌ एकत्र महीं रह सकते । क्रम से भी अर्थात्‌ भिन्न कालों में - एक के बाद दूसरा 
इसप्रकार भो एक आत्मा में रहकर सम्यदःमिथ्यावृष्टिगुणस्यानखूप नहीं हो सकते; क्‍यों कि जब जीव सम्परदर्शन 
के रूप से परिणत होता है तब उसका सम्यग्वृष्टिगुणस्थान में अन्तर्भाव हो जाता है और जब मिव्यादशंत दे रूप 
से फरिणत होता है तव उसका मिथ्यात्वगूणस्थान में अत्तर्भाव हो जाता है - ऋम से या अक्षम से सम्यद्‌मिथ्यावृ- 
ष्टिसज्ञक तोसरा गृणस्थात बनता हि नहीं' ऐसा कहता ठीक नहीं है। जो जीव पुगपत्‌ सम्यक्ू ओर थिश्पा श्रद्धान 
रूप सिश्र परिणास फे रूप मे परिणल हुआ होता है वह सम्यडमिध्यावृष्टि होता है यह बात निर्णतिप्राय है । तक्त्वाय॑ 
का सम्यक भ्रद्धानरूप पतिणाम और मिथ्याश्रद्धानकूप परिणाम इनमें जवूद्वोपस्थ चंद्र और धातकीद्वी१सथ सूर्य इनमें 
जिसप्र: ₹ सह्ानवस्थानरूप विरोध होता है उसोप्रकार का विरोध भो नहीं होता, क्‍यों कि जिससें अनेक धर्म होले 
हैं ऐसी आत्मा में अनेक धर्मों के सहानवस्थानरूपविरोध की सिद्धि नहीं होती । आत्मा अर्थक्तियाकारी होनेसे आत्मा 
का अनेकधरमंपुवतत्व सिद्ध हो जाता है; क्‍यों कि अनेक धर्मों से युक्त हुए बिना आत्मा अपनी अअ्थंक्तिया हि नहीं 
कर सकती । “ एक साथ एक पदार्थ में रहने के विषय में जिनका विरोध नहीं होता ऐसे अनेकधर्मों का एक आत्म- 
पदार्थ में सद्भाव होनेसें विरोध न होता हो तो भले हि न हों. कितु उसमें संपूर्ण धर्मों का सज्भाव होनेमें विरोध 
अवइय होता है ' यह कहना किसीप्रकार उचित नहीं है, क्‍यों कि एक आत्मा में समस्त धर्मों का समय व होता है 
ऐसा किसने भाना है? यदि आत्मा में यक्चयावत्‌ धर्मों का सद्भाव माना तो चेतनत्व ओर अचेतनत्व, भ्रव्यत्व और 
मभव्यत्व आदि सहानवस्थानविरोधवाले घ॒र्मों का भो एक आत्मा में युगपत्‌ अवस्थान होता है ऐसा सानने का प्रसग 
उपस्थित हो जाता है। जिस आत्मा में जिन धर्मों फा अत्यम्ताभाव नहीं होता है अर्थात्‌ जो घर्मं कम्तो भी पाये 
जाते हे उस आत्मा में किसो काल में और किसी क्षेत्र में उन धर्मों का युगफप्त्‌ अस्तित्व निदिचतरूप से पाया 
जाता है | इन तस्वार्थ के समीचीन ओर मिथ्या श्रद्धानों का क्रम से एक आत्सा में सद्भाव पाया जाता है । जब 
सभोचीन ओर असमोचीन श्रद्धाओं का क्रम से एक आत्मा में सदभाव पाया जाता है तब उन श्रद्धाओं का उस 
जात्मा से युगपत्‌ सद्भाव पायाजाना चाहिये। * एक साथ सम्यक और भिथ्या श्रद्धानरूप सिश्र परिणाम 
ओऑत्मा में पाया जाता है ' यह कथन काल्पतिक नहीं है; क्‍यों कि सिष्यात्व अवस्था में स्वीकार को गयी मिथ्या 
वेबता का परित्याग न करके अर्थात्‌ उसे भी देवतारूप से स्वीकार कर अरिहंत भगवान्‌ भो देव है दसप्रकार के 
अभिष्रारूवाला पुरुष पाया जाता है १ 


ओपवामिक, क्षायिक, क्षायोपश्र्सिक, ओवयिक ओर पारिणासिक इन पांच भावों में से यह सम्यहसिध्या- 
स्वगुणस्थात क्षायोपहाशिकभावरूप है । जब ससारो आरभा मिध्यादृष्टिगुणस्थान से सम्यडूमिध्यादुष्टिगुणस्थान को 


प्राप्स होता है तब भो उसका भाव क्षायोपशलिक होता है -सिधन्नाव होता है; क्यों कि उसके सिश्यात्यकर्म के 
कुछ सबंधातिस्पर्धकों का उदयासावी क्षय, उसके अबधिष्ट स्वधातिस्पर्धकों का अनुदयकप उपशम ओर सम्यग्सि- 


मभयसार: एंड 


ब्यात्वकर्म के सर्वधातिस्पर्धकों का उदय होता है। ऐसे जीज के सम्यग्सिष्यात्वकर्म के सर्वधातित्पधंकों का उदय 
हीगेपर भी उसके सम्यग्सिष्यात्यपरिणाश को जोवधिक झाव नहीं कहा जाता, क्यों कि जिसप्रकार मिम्यात्यकर्म के 
उदय से सम्यक्‍त्थ का निरन्वय -संपूर्ण विनाश हो जाता है उसीप्रकार सम्पस्मिध्यात्वप्रकृति के उदय से शम्पश्त्थ का 
संपूर्ण बिनाश नहीं होता । यद्यपि सम्पत्मिष्यात्वसंक करमंप्रकृति के उदय से सम्यग्वर्शन का पूर्णरूप से विनाश नहाँ 
होता तो भी उस प्रकृति को सर्वघातिप्रकृति कट्टा है; क्यों कि वह सम्यन्दर्शन को पूर्णझूप से आविर्भूति नहों होने 
देतो अर्थात्‌ सम्यकत्व की आधिभूति की पुर्णता का वह प्रतिबंधक होती है। इसो दृष्टि की मुख्यता से सम्यग्मिष्या- 
स्वप्रकृति सम्यक्ब का पूर्जरूप से विधात करनतेबालो ते होनेपर भी सर्वघातिनी प्रकृति कहो गयी है। मिथ्यात्वप्रक्ृति 
के कुछ सर्यधातिस्पध॑क्ों के उदयाभायी क्षय से और उसके अवशिष्ट सर्वधातिस्प्धंकों के अनवयकूप उपशसम से 
जिसप्रकार सम्यण्मिथ्पात्वकूप परिणाम या गुणस्थान उत्तपन्न होता है उत्तोप्रकार अनन्तानबंधी के कुछ सर्वघाति- 
स्पध ? #% उदपाभायों क्षय से और उसके अचशिष्ट सर्वधातिस्पर्धकों के अनुदयरूप उप>ञन्त से सम्पध्ट मिथ्यात्वरूप 
परिणाम उत्पन्न होता हे ऐधा नहीं कहा जा सकता; क्‍यों कि अनंतानबंधिकबाय का उठय सम्यकचारित्रगुण का 
प्रतिषधक हीता है । सम्पस्मिव्यात्वतुणस्थान की उत्पत्ति का कारण अनन्तानुवधिकबाय का क्षप्रोपशस हे ऐसा सघाता 
तो रासातनगणस्थान की उत्पत्ति का कारण अनमन्तानुबधिदाषाय का उदय होनेंसे उसे औद/यवभाव मानना होगा; 
किंटु उन बु"स्थान को औदयिकावकरूप ते सानकर पारिणासिकभावरूप साना है ' सम्पस्सिथ्यात्यगुणस्थान की 
उत्पत्ति में सझिस्यात्तकर्म के क्षपोषशन के समान अनंतानुबधिकषाय का क्षयोपद्राम भो निर्मित्तकारण पड़ता है १ 
अथवा- सम्पकत्वकमंप्रकुतिसश्षक दर्शनमोहनोय की प्रकृति के कुछ वेशधातिस्पर्धकों के उदयाभावो क्षय से और उसके 
अवशिष्ट देशधातिस्पर्धकों के अनुदयरूप उपशम्र से तथा सम्पस्मिथ्यात्वकर्म के सर्वधातिस्पर्धकों के उदय से सम्य- 
स्मिथ्यास्यकृप सिश्र परिणाम को उर्त्पत्त होतेसे यह तृतीय गुणस्थान क्षायोपशमसिकावरूप है । सम्पस्सिध्यात्वगुण- 
स्‍थान कये जो इसबप्रकार क्षायोवज्ञसिकनाव कहा जाता है वह अज्ञ जीबो की उस विषम का परिज्ञान करानेके लिए 
कहे जाता है । घस्तुत: दखा जाय तो निरन्वप्रकूप से- पूर्णकप से आप्त, आग और पदार्थ इनको श्रद्धा का नाश 
करने मे असमर्थ ऐसे स्म्पर्म्िथ्यात्व कप्त के उदय से पदार्थों के समीचोन और अससौचीन स्वरूप जिसका विधय 
पड़ते हे ऐसी श्रद्धा उत्पन्न होनेसे सम्पग्मिष्यात्वगुणस्थान क्षायोपशमिक्ताधरूप होता है। इस गृणस्थान को इस 
दृष्टि से क्षापोपशमिकभावरूप ने सानकर अन्य दुष्टि से क्षायोपशासिकभावरूप माता तो उपशमससस्यकत्वी जीव के 
सम्यग्मिध्यात्वगुणस्थान को प्राप्त होनेपर सम्यस्सिध्यात्वगुणस्थान का क्षायोपश्ासिकभावरूप होना घटित- सिद्ध 
नहीं होता; क्‍यों कि उपदमसम्यक्त्वसक्षक चतुत्र गृुणस्थान से तृतीय गुणस्थान में पतित हुए जीव के ऐसी अवस्था 
में सम्यक्त्वप्रकृति, मिथ्यात्यप्रकृति और अनन्तानुबधी इस तीनों के उदयाधभाबों क्षेय का अभाव होता है। 
[ कहने का भाव यह है कि उपशससम्यक्त्व से च्युत होकर जब जीव तृतीय गणस्थान में आ जाता है तब उसे उस 
जोब के सम्यक्त्वप्रकृति के कुछ देदशाघातित्पधंशों का, सिथ्यात्यप्रकृति के कुछ सर्वधातिस्पर्धकों का और अनन्ता- 
नुबधिकयाय के कुछ सर्वधातिस्वर्धकों का उपवास तो अवदय होता है; कितु सम्यवत्वप्रकृति के अबदिष्ट देशधाति- 
स्पर्धको का, सिथ्यात्वप्रकृति के अवशिष्ट सर्वघातिस्पर्धकों का और अनतानबंधी के अवशिष्ट सवधातिस्परधकों का 
उदपाभावो क्षय नहीं होता । ऐसी अवस्था में सम्यस्मिध्यादृष्टिगुणसश्थान का क्षायोपज्ञसिकभावरूप होना घाटित 
यहीं होता; क्यों कि अनुवप्झप उपशस के बिना जिसप्रकार क्षायोप्सिकमाव घटित नहीं होता उसीधप्रकार उद- 
बातायों क्षय के बिना भी बहु घटित नहीं होता । यदि उपदमसम्यक्त्वी जीव के तृतीय गृणस्थान को प्राप्त होनेपर 
भो उक्त तीन प्रकृतियों का उदयाभावो क्षय होता है ऐसा माना तो तोसरे गुणस्थान का अस्तित्व हि नहीं बनया; 
क्यों कि उच्त प्रकृतियों के उदयाभावी क्षय से मिथ्याश्रद्धानकूप परिणाम का अभाव हो जाता है। ] उपशमस- 
भ्यकत्व से तीसरे सम्पग्मिध्यात्वगणस्थान में पतित हुए जोव के सम्यकक्‍्त्वप्रकृति, मिष्यात्वप्रकृति और अनन्तानबंधी 
इस तीमों का उदयाधावकृप उपशम पाया जाता है तो भी उससे बह गणत्थान क्षायोपशासिकन्नावरूप नहीं हो 
सकता; क्‍यों कि उस प्रकृतियों के उपदाम से वहु औपशमिकप्माबरूप हो जाता है। शास्त्रकारों से इस गुणस्थान 


डड८ट सीऋषभनाथ दिगंबरजेनग्रंथ प्रकाद मसंस्चाय!: 


को ओपक्मिकभावकूप नहीं माता, अपि तु सिश्रपरिणामरूप होनेके कारण उसे क्षायीपशमिकभावरूप साना है ॥ 
दूसरे, यवि तीसरे गृणस्थान में सिध्यात्वप्रकृति, सम्यक्त्वप्रकति और अनन्तानबंधी इनके क्षयोपशम का सद्भाब 
भागा तो अर्थात्‌ इन प्रकृतियों के क्षयोपश्म से तीसरे गणस्थान को क्षायोपशमिकश्ावरूप साना तो मिध्यात्यगुण- 
स्थान को भी क्षायोपशसिकृर्तावकूप मानने का प्रसंग उपस्यित हो जायगा; क्यों कि उपशामसम्यक्‍त्व से सिथ्यात्व 
गृणस्यान में पलित हुए जोच के सम्यक्त्वप्रकृति के उबयप्राप्त देशधातिस्पर्धकों का और सम्यहमिध्यात्यप्रकृलि के 
उपयप्राप्त सर्वधातिस्पर्धकों का क्षय हो जानेसे तथा उन दोनों प्रकृतियों के अवशिष्ट स्पर्धकों के अनुदयकूप उपदाण 
से और सिथ्यात्थकर्म के सर्वधातिस्पर्धकों के उदय से मिथ्यात्वगुणस्थानरूपपरिणाम का प्रादुर्भाव होता है । 


[ क्षयोपश्स का स्वरूप - (? ) कुछ सर्वधातिस्पर्धकों के उदयाभावी क्षय से, अवशिष्ट सर्वधातिस्पर्ध- 
को के अनुदयरूप उपशम से ओर वेशघातिस्पर्धको के उच्य मे क्षायोपशरसिक भाव की उत्पत्ति होतो है। (२) कुछ 
सर्वधातिस्पर्धकों फे उदयाभावी क्षय से, अवशिष्ट सर्वधातिस्पर्धकों के अनुदयरूप उपक्षस से और किसी कर्म के सर्वे- 
धातिरपधे कों के उदय से क्षायोपशसिक भाव का प्रादुर्भाव होता है। , ३) किसी कर्म के कुछ देशधातित्यधं्कों के 
उदया यायो क्षय से, उसो के अबश्िष्ट देशघातिस्पर्धकों के अनुदयरूप उपशम से और किसी कर्म के सर्वधातित्यध॑कों 
के उदय से क्षायोपशामिकभाव का उत्पाद होता हे । (८) किसी कर्म के उदयप्राप्त देशस्पर्धको के उदयाभावी क्षय 
से तथा किसी कर्म के उदयप्राप्त सर्वधातिस्पर्धको के उदयाभावी दाय से, उन्हीं कर्मों के यवाक्रम देशधा तिस्परधकों 
और सर्वधानिस्पर्ध यों के अनृद्यरूप उपशम से ओर किसी कर्म वे सर्वधातिस्पर्धकों के उदय से कायोपशप्रिकमाय 
को श्रादुर्भात होतो है। ) [ -धवरा, सत्प्ररुूषणा, ११११ | 


अब असंयलसम्यरृष्टिगणस्थानपर विचार किया जाता है। जिसकी दृष्टि अर्थात श्रद्धा समीचोन होती 
है उसे सम्य*्दृष्टि कहते हैं । जिसके सयमभाव नहीं होता ऐसे सम्यरदुष्टि जीव को असंयतसम्यरदष्ट फहते है। वह 
असंयतसम्परदूृष्टि क्षायिकसम्परद्ष्टि, वेदकसम्यग्वृष्टि और ऑपशमिकसम्यरदृष्टि इसप्रकार तन प्रकार का होता 
है। दर्शनगुण और चारित्रगण का घात करनतेवालो अनतानबंधों की जो चार प्रकृतिया और मिथ्यात्थ, सम्यकक्‍्त्व 
और सम्धम्मिथ्यात्व ये दर्शनमोहनीय की तीन प्रकृतिया है इन सात प्रकृतियों के निरवशष क्षय से क्षायथिकसम्प- 
ग्वृष्टि कहा जाता है, इन्हों सात प्रकृतियों के उपदम से उपशमसभ्यग्दष्ठि होता है और वशनमोहनीय की भेदभत 
सम्यफ्त्वप्रकृति के उदय से वेदकसम्यरदृष्टि होता है। क्षायिकसम्यर्दृष्टि जीय सिथ्यात्वरूप परिणास के रूप से कभी 
भी परिणत नहीं होता, तत्वों के स्वरूप के विषय में भदेह नहीं करता और 'सिथ्यात्व के अविशय को देलकर 
आदचय को प्राप्त नहीं होता । उपशमभम्यर्दृष्टि एंसा हि होता है, कितु परिणसन के कारण सिथ्यात्व को प्राप्त 
होता है अर्थात्‌ सिथ्यात्वपरिणाम के रूप से परिणत होता है सासादनगुणस्थान को भी प्राप्त होता है, सम्पस्सिध्या- 
स्वग॒ुणस्थान के रूप से भी परिणत होता है और वेदकसम्यकत्व के रूप से भी परिणत होता। जो वेदकमम्यरदुरष्ट 
होता है उसका श्रद्धान शिथिल होता है दुढ नहीं होता ओर तत्वाद के ययार्थकूप को शिथिलरूप से ग्रहण करता 
है | कुहेतुओ से और कुदृष्टान्तों से फौरन सम्पक्त्व की विराधना करता है । दर्शनमोहनोंय कौ तीन और अनता - 
नुबधी को चार भ्रकृतियों के मिरवशष क्षय से उत्पन्न होनेसे क्षायिकसम्पकत्व क्षायिकभावरूप होता है, उन्हीं सात 
प्रकृतियों के उपशम् ते उत्पन्न होतबाडा सम्पकत्व क्षापोपश सिकृभावरूप हो ता है । असंयतसम्यरदृष्टि इस सामासिक 
पद में प्रयकत किया गया “ असंयत ” यह पुर्बंषद अतदीपकन्याय से अधस्तन तीत गणस्थानों के असयतपने का प्रति- 
पादन करता है । चौथे से आगे का पांचवा गुणस्थान सयतासंयत होता हे और अवशिष्ट गुणस्थानों में सपसभाव 
होता हे । चौथे से आगे के सभो गुणस्थानों में सम्यग्द्शन का सद्भाव होता है , असंयतसम्यर्दृष्टि जीव इद्रियों 
के बिधणे स और त्ससस्‍्थावर जीयो को हिसा से बिरत नहीं होत।; कितु जिनेंद्रभगवान के द्वारा प्रतिषादित प्रवचन 
का श्रद्धान करता है । यह अविरतसम्यरबृष्टि प्रश्मम, संवेग, आह्तिक्य और अनुकम्पा हन से युक्त होनेंके कारण 
निरप्राध प्राणियों की हिसा कवाफपि नहीं करता । 


हू 
समयसार: । ४४९ 


इसके बाद वेशविरत या संयतासंयत गुणस्थान का स्वरूप बताया जाता है । इस गुणस्थान की उत्पत्ति 
में विशिष्ट क्षयोपशस कारण पड़ता है । जब अनंतानुबधी के कुछ स्वंधातिस्पध॑कों का उदयाभावी क्षय और अक- 
शिष्ट' सर्वधातिस्पर्धकों का अनुदयरूप उपह्म होता है, अप्रत्यास्यानावरण के कुछ सर्वधा तिस्पर्धकों का उदयाभावों 
क्षय और अवधिष्ट सर्वधातिरपर्धकों का अनुदयरप उपशक्त होता है, प्रत्या्यानावरण के सर्वधातिस्पर्धकों का उदण 
होता है और देशघाति सज्वलन का और नवनोकषायों का उदय होता है तब संय्तासयसरूप प्रिणाम की प्राध्लि 
होती है । 

[ इस गुणस्थान के विषय में अधिक बिचारों को अभधिव्यक्त करने के पहले (१) गुण और (२) विरोध 
इन दोनों का स्पष्टीकरण करना आवधयक है । 

१- गण और उनके परिणामों में तादात्म्यतबध होता है। चोदहों गृणस्थान मॉहोझ्भूब और योगो:ज्भव 
हे । प्रत्येक गणस्थान औदयिकादि पाच भाषों से से किसी न किसी भावरूप होता है। ये भाव ( प।रिणासिकशाव 
को छोडकर ; गणपर्यायरूप हे । वे भाव गुणपर्याधरूप होनेसे गुण भो कहे जा सकते है । इन दणों से था गृणएर्यायों 
से आत्मवस्तु का अनेकास्तत्व सिद्ध हो जाला है। वस्तु के अनेकान्तत्व को सिद्धि हो जानेसे उप | अर्थक्रिषाकारिता 
की सिद्धि हो जाती है । देखिए- 

के गुणा: ? ओऔदधिक्रापशमिकक्षायिकशायोपशसिकपारिणामिका इति गुणा, । अस्य गसनिका 
>कर्मेणामदयादुगपत्नों गुण: औवयिकः, तेषामपशसादौपशमिक' क्षयात्‌ क्षायिक्त , तरक्षपादप्रामाच्यो- 
त्पन्नों गुण: क्षायोपशमिक: । कर्मोदियोफ्शसक्षयक्षयोपशममन्तरेणोत्पन्न: पारिणातिक:ः । गुणसहचरित- 
त्वादात्मा४पि गुणसउन्नां प्रतिदभते । उक्त च- जेंहि दु लक्सिज्जते उदयादिसु सभवेहि भावेहि। 
जावा ते गृगसण्णा णिहिद्ठदा सब्बदरसीहि ॥; 


से गण कौनसे दे ? ओदशिक, ओप-मिक, क्षायिक, क्षायोपश्मिक और पारिणामक ये गण जर्वति भाव 
हैं। इसकी उतरत्त- कर्मों के उदय से जो उत्पन्न होता है वह गुण- भाव औदबिक होता है, जो कम। के उपशम 
से उत्पन् होता $ वह जधशनिक होता डे, जो कर्मो के क्षय से उत्पन्न होता है. वह क्षायिक होता है, जो कर्मों के 
क्षय से तौर उपराम से उत्पन्न होता है गह क्षायोपश सिक्र होता है। जो कर्मों के उदय, उपहाय, क्षय और क्षपो- 
पत्मम के बिना उत्पन्न होता है वड़ पारिणामिक होता है । गणों के साहचर्य से आत्मा भो गणसंज्ञा को प्राप्त कर 
लेती है । कहा भी »- कर्मों के उदयादि होनेपर उत्पन्न होनेवाले जिन भावों से जीव उपलक्षिस- यृक्‍त होते हे थे 
भाव सर्वज्षदेव के द्वारा गुणसला के धारफ बताये गये हे । 

इससे प्रकृत प्रकरण में गुणशब्द का अर्थ औदयिकादिभाव है यह बात स्पष्ट होतो है । 

र- परस्परपरिहाररूप अर्थात्‌ वध्यधांतकभावरूप, सहानवस्यानरूप और प्रतिबंध्यप्र तिबंधकभावरूप से 
बिरोध तीन प्रकार का होता है। १- एक काल में विद्यमान रहनेवाले दो भावों का संयोग होनेपर जब एकभाव 
का नाश होता है तब वध्यधातकभावरूप विरोध होता है । इस्तीका दूसरा नाम पररप्रपरिहारविरोध है । अग्नि 
कौर उदक का संयोग होनेपर जो बलवान होता है उसके द्वारा दूसरे का नाश- घात होता है। जिसके द्वारा दूसरेका 
नाश होता है उसे घातक कहते हें ओर जिसका नाश होता है वह वध्य कहा जाता है । अग्नि बलबान्‌ हो तो 
बहु जल का नाश कर देतो है ओर जल बलवबत्‌ हो तो वह अग्नि का नाश कर देता है। कभी अग्नि धातक 
अनतो है तो कभी जल घातक बनता है। कभी अग्नि बध्य बनती है तो कप्ती जल वध्य बनता है। दोनों का संयोग 
होनेके बाद घात होता है। २- जित धर्मों का- गुर्णो का या पदार्थों का एकन्न अत्यन्ताभाव होता है - क्रम 
से भी सद्भाव नहीं होता उनमें हि सहानवस्थानविरोध का सद्भाव होता है । जिन धर्मों का या पदार्थों का शक 
कम से सद्भाव होता है उनका क्‍्वखित्‌ कराचित्‌ युगपत्‌ सद्भाव होनेसे उनमें सहानवस्थानविरोध का सद्भाव नहीं 
होता । द्रेत्य धर्म का अग्नि में अत्यन्ताभाव होनेंसे उसमें ओष्ण्य ओर दात्य इत धर्मों का सहानवस्थावविरोध का 


डप्‌० श्रीऋषभसनाथविगंबरजैनप्रंथअ्रकाशनसंस्थाया? 


शडदुय होता है | जंबद्ीपश्य जो चंद्र और सूर्य जंबद्वीप में ऋम से उदित होते हैं उनका असावास्‍्या के दित सहावस्थान 
होता है। उनमें सहानवस्थानकृप विरोध का सद्भाव नहीं होता । “ अम्मा सह बसतः चल्घा्की अस्पां सा अमा- 
बास्या ' इसप्रकार अभावाह्या शादद की नितक्ति व्याकरणशास्त्र में पायी जाती है। “ सुर्वाचद्धमसो, यः परः 
खपफ्मिकर्ष: साउसरायास्पा ' रेसा ज्योतविदों ने सी पसान सपा का स्पष्थिकरण किसा है | अतः जग्बृढीपस्थ लूर्प ओर 
चट्मा इतमें सहातवस्थानविरोध का सद्भाव नहीं हाता । घातकी हीएरआ शूप्रे जस्पूद्वीप में कदापि उदित नहीं 
होता । अतः घात हीही हथ सूप पर रन्‍॒हप, उपद्रमा इसके साहागार पनबिरोग का सब फल सायाव होता 
हैं। साराह, जो कम से एसज होते 5. उप्ती यूगत्तन- अक्रम ते एड्स अवार 7 लत जोलेखे जिरोध का सदुभाव- 
सक्के झा ॥ परानप्स्थानजिशेत नहीं होता । विस धर्म का या पदार्थ 
कार कर ( एए प्रताय से प्रा स्वत मे स्पा कच्यामाव तोगा है उस धर्म का पदा्थंगत अन्य धर्मों ७ साथ 
बार दस पदाय था १ हर वानगत चाट पदाथों हे, लाश लहानवस्वानरूप विरोध अउय होता है । देखिए 'वेया 
अर्माणा नाव्यतामावों यास्पत्नात्मस तत्र बटाषित क्वचित्‌ अक्रमेण / युगपत्‌, सत ) नेषामस्तित्थर । ' ( धवरा, 
से प्र. (१४११ ३ - विरोध प्रतिबस्ण्यप्रलिबन्धक मावरूप ह। अग्नि मे दाहक झक्ति होती है, किसु चर्द्रकान्त्सणि 
कतिवधक होतलेसे अग्नि दाहक्रिप्रा नहीं कर सकती । चन्द्रकान्तमणि दाहुकिप्रा का प्रतिबधक हैं ओर दाह'क्रपा 
ब्रतिबन्‍धप है. ( अत; दाहक्रिया आर चन्द्रकात्नभ्णणि इनमे प्रतिबन्ध्यप्रतिबन्धक्भावकरूप विरोध का अवश्यमेव 
सदुभाव है । भव्य आत्मा में रत्नत्रयरूप से परिणत होमेकी योग्शता- शक्ति अवश्य साजूद है, वितु बर्शनमोहगों 
बादिफरसा दा उदप उसको र-सत्रयरूप से परणत नरी टोने दता । रत्तत्रयरूप से परिणत हॉनेकी किया प्रति- 
बय है आर दशनभ।7नीया।दकर्मा का उदय प्रतिबन्धक् ४ । अत रत्नजयरूप से परिणत होसेकी किया आर दर्ग- 
क्सोहतोएदिकर्, का उदय इनमे प्रतियस्थ्यत्र तिबधकभाद* प बिरोध का अवस्ण्सेव मद बाब होता है ॥ दप तीसरे 
ब्रकार के विशेध थी भो ध्रक्नत प्रकरण में उपयक्षतता हैं । 

सयत होते हुए मी जो जसयत होते है वे संयवासण्त गोते है। ' जो जीव सपत होता है बह उसी समय 
कशंपत नडरी. है सकता हैं ऑर जो असयत होता है बह उइनोगना संबस नहँ। था सद्ता 8, क्यों /५ परण्ण- 
जात और असतममाव उन 4 विषध कोरा है । उस पक्षार रुपध एचो वीर असप्रभवाव उच्नात विरोध आशयर  क « 
स्थान सहीं बनना ,,। इस आप फा समाधान यट ६ कि सयलसाव आरर जस वप्माव 7न दोनी भागा ने शिरोज 


बह! ऐ उनमे महुधर्याय ॥ "दुनाय 


जाकर टै, कितु वह वितेव पररप्ण्य' हारडप 7र्बा व्यपानहसाचरूप है जार बा ५४2 ६५, «। छुऊ साध 
का अनादिमसिय्णद्ीट उठ्प जो, खायकायहण या पहल ए होता हे लग एक; सिल्प्राजिभाद का नाथ होपर हि 


कट सस्यकत्वसूप 7 ३ २गन रीता [2 ६ जत मिव्यान्त... के ते परिशव ऑ सनी या पा आस ५ 
ह्वारत, ऐ। इसाएक * तभी गधरावनो हू बे यपातवाभ्रावरूत णे, परस्पर पारफ्रारझप लिनाग का, साद्ाव हो 
गमुं॥+ ताली से याद 7५ पालिका उच्य से जनाब टोदा | हूनो उठ रनों सवपवा दा को 7 पर गे 
उधोस् सल वी जादा ' बार मियां 5 8 पे थे फयी। ४ काश काया का. या शा 5» मे 
हो। जाअकि 5 7 तीन + बा। चतिओं वे फेर शा बरसे, 7, हसप्रकार 0४ नर 


््ज ४ 4 नी कह" रे पक ४ न ना न्द् आर कक जा 
के ध्वरदप ४" । /- *ई » 5६ गो सूए; जाए «व / सा ण्श्मतकभमातगरा ! गे हे का मिलाएं पर 


सु हि * भ. »० पा न रा लग ब्न कक 
जे टी लिज व + «4 जाया 5 हट पणर वह. ४ हा दत जा, स्प हि शा सा 
+ 


ब्दा 
में थे सभो गुसरणा जाय कस से आधा होर हैं ओर जब ये छस से आवव्यक्त होगे ए तब सकी तए्एथ 
अधभिव्य कर था से रह ७ हाधित ने) है। ये हू» भद् काछों कर जन्य ससो भावों का आत्मा मे अत भव 
होता- 'देचित्‌ क-धैवत अभिष्यक्त न होते तो व भाषों मे-गुणों से+(णस्थानों में सानवस्थानरूए बिरोध का 

सख्भाव सतहयय हाता । डात्सा से सभी भाव-गुणरूए,.न कस से अभिव्यक्त होनेबाले होनेसे उनमें सहानवस्थामरूप- 
विरोध का सद्भाव नहीं है। यवि सभी गृणस्थानों में सहानवस्थानरूपथिरोध का सज्ाव होता तो आत्मा में एक हि 


गृथ का-भाव का सद्भाव रहता, क्‍यों कि अन्य अबशिष्ट गुणों के अत्यन्ताभाव के बिना सहानवस्थानकूप विरोध का 


समयसार: । )0 24 


सद्भाव नहों रह सकता । यदि आत्सा में एक हि गुण का-भाव का सद्भाव रहा तो आत्मा का क्लतुत्व हि नष्ट हो 
जायगा; क्यों कि अनेक गुणों का सद्भाब होते हि वस्तु का अस्तित्व बना रहता है। जो प्रयोजन की निष्पत्ति करघी 
है बही बस्तु होती है। वस्तु एकधर्मा.मक हो तो उससे प्रयोजन को निष्पक्ति नहीं हो सकती । यदि एकध्ारसक 
बस्तु का निएप्यसान प्रयोजन एकरूयथ होता है ऐसा भाना तो पुर्बंपराप्स-एर्वनिष्पन्न प्रयोजेव का पुनः निष्यावस 
होनेकः प्रसंग एडा हो जानेसे फ्रयोजन थे निश्पादरत में बिशेश उरस्धित हो जाता है ' पदि एदधर्मास्मक घस्तु का 
निष्पशमाल प्रयोगन अशेशणणय होता | ढेता साना तो यह प्रता/जन उस एफ०७- ह्सिक तमतु से निश्पन्न हुआ है ऐसा 
निर्णतरूप ये नहीं कह #। सफ्या जौर उप्रकें कारण ७ जब के दि पा गे ५» दिरो। जड़ा हो जायवा । अल: जल्सु 
को एकधमात्मक माना तो उससे अथेकिया अपप्त्‌ प्रयोजनाउप्पत्ति नहीं बने॥ | हहुते ॥ भाव यह है कि यदि आत्मा 
को एकलर्मसवा हि माला तो बधमोक्षरूप प्रपोजन दी नष्पति होना असभमव हो जायगा। “गुणों मे था गणरुषानों में 
सहानवस्थानरूप विरोध नहीं होटा यहु कथन ठीद नहीं है, क्‍यों कि चेतरथ ओर अखेतन्य गुणों से सहानवस्थानरकूप 
विरोध पाया जानेसे उक्त कथन अनेकान्तिक दोष से दूषित है ' यह आक्षेप ठीक नही हे; क्यों कि लेतन्य और अचतन्य 
एक आत्मद्रव्य के गुण न होनेसे उन दोनों में सह्ानवस्थानकूप विरोध पाया जाता है । जो द्रव्य के भाध साथ रहते हैं 
अथात्‌ जो महभाव्री होते हे उन्हें गुण कहते हे । जिसप्रकार आत्मा की ससारावस्था में ऑर मक्‍तावस्था में चेतन्य 
का सज़ाव पाया जाता है उसीध्रकार अचेतन्य का दोनों अवत्याओं में सद्भाव नहीं पाया जाता । संसार अबस्था में 
अथात्‌ बधक कर्मों का जीव के साथ जबतक एंवध विद्यमान रहता है. तबतक 8 अचेतन्य का आत्मा के साथ सह्ल- 
भाव पाया जाता है । बंधक कर्मों का आन्मा के साथ हुए संबंध के छूट जानेसे अभिव्यक्त दुईं मुस्तावस्था में अचचे- 
न्‍य का आत्मा के साथ सहभाय नहीं पाया जाता ॥ अत. जसप्रकार चेलन्य आत्मा का गण है उर्भ, -कार अरचतन्ध 
आत्मा का नण नही है। चेतन्यमात्र आत्मा का गुण होनेथ ओर ज्चेतन्य आास्श का गण ने होतेगे चेतन्य जोर 
अचेपन्‍्य इनक सहानवस्थानविरोण का साजान होता कं ' अब एकरव्य के गणों मे सहानवरु,,नप्प विरोध का 
सखज्ाव एहीं लेता घह़ कशन अमेफारतएप्र से दृबित 5टी ? । दुर्साो जिनका निभिल सहकारिक्ारण समर'त होता है 
एनमे बह,० होला ह। आरसख्प एफरव्य मे असिव्यक्त ४ ॥ सपा सयमशाल और असयमभाव इनमें विरोध का 
सदद्गाव नरयीं हो सत गा, को कि इनके लिसिलस स्न्नामज है। तल और स्थावर जोवो को हिंसा से [रत है गा 
उसकी रत - बन काएइ से और उत क्ॉरित-नवाहसया शे शिसा ने झरना यह सगाएभाव का जिभित टे हर उनकी 
हिसा से दि'त ने होना अवात इनझी हिसा करता यह -सयमभाव का निमित्त / । जतः निमिज्ञ+१ हे कारण उत 
दोनों भावों भे विरोध का सद्भाव नहीं हो रठलर उन संयमरूष और असयमसरझूप दानों भावों से सहानयर बानरूप 
विरोध का सद्भाव न होनेसे उनका सहूभाव होनेमें किसी प्रकार की बाधा उपस्थित नहीं होती । 7# हि काल में 
मित्र औ- दात्रु के मिलनेपर व्यक्ति के हृदय में मित्रत्व का आर छाज्ुत्व का जिसप्रकार सहभाष पाया जाता है 
उसीभ्रकार एक आत्मा में सयमभाव का आर असयमभाव का सहभाव पाया जा सकता है। 
संयमासयमभाद क्षायोफ्शसिकभाव है, क्यो कि उसकी उत्पत्ति अप्रत्या्यावावरणीयकथार के कुछ सर्वे-- 
धातिस्पधंकों के उदयाभावी क्षय से, उसी कषाय के अवधिष्ट स्वंधातिस्पर्धकों के उपशम से और प्रत्पास्यानावरणीय 
कषाय के उदय से होतो है। संयसासंयमगुणस्थानवाले जीव के क्षायिक, क्षायोपशसिक और ओऔपज्म्तिक इन तीन 
सम्यक्स्वों में कौनसा भी एक सम्यक्‍्त्व होता है, क्यों कि किसो एक सम्यकत्व के बिता अप्रत्याख्यानचारित्र की 
अर्थात्‌ देशचारित्र की उत्पत्ति होनेमें विरोध उपस्थित हो जाता है | सम्पक्त्व के बिना जीव देदासयमी नहीं हो 
सकता; क्‍यों कि जिससे मोक्ष को प्राप्ति को आकांक्षा नष्ट हो गयी होतो है ओर जिसके इंव्रियविषयों को भोगने की 
मभिलछाषा का अभाव नहीं हुआ होता है उसके अप्रत्याख्यानसमम की अर्थात्‌ देशसयस की उत्पत्ति घटित नहीं हो 
सकती । कहा भो है कि-- 
जो तसबहाउ विरओ अविरओ य तह य थावरबहाओ । 
एक्कससयम्हि जीयो विरआविशओ जिणेक्कमई ॥ 


इ५्‌र्‌ क्रोकऋष सताय विगंवरजेसप्रंथ प्रकाशनसंस्थाया। 


जो जीव एक हि समय में श्रसजोवों को हिसो से विरत जोर स्थावरजीयों की हिंसा से अविरत होता है- 
बिरत नहीं होता ऐसे जिनेग्रदेव में भद्ितीय श्रद्धा को रखनेवाले जीब को विरताबविश्त कहते है । ऐसा जीव प्रयोजन 
कै! विना स्थायरजीयों की हिंसा भो तहीं करता । 

अब ऋमप्राप्त प्रभ्तसंधतगणस्थानपर विचार किया जाता है। इस गुणस्थान में पुंतन गुणस्थान से 
सम्यक्त्वपद को अनुव॒त्ति होती है अर्थात्‌ यह गुणस्थान सम्यक्त्वयुक्त जीव के होता है-मिथ्यात्वी जोव के नहीं होता। 
जो ज्रीव प्रकर्ष से मत्त होते हैँ अर्थात्‌ जिनके संज्वलनकषाय का और नव नोकषायों का उदय होता है उन्हें प्रमत्त 
कहते है ओर जो समीचीनकूप से यत अथात्‌ हिसादि से बिरत होकर संयमझाव को भ्राप्त होते हे वे संगत कहे जाते 
हैं। जो प्रमत्त होते हुए 'यत होते हे अर्थात्‌ जिनमें प्रमाद और सयमभाव यूगपत्‌ होते हें वे प्रमत्तसंयत कहे जाते 
हैं। ' यदि छठवें गुणस्थानवाल जीव प्रमतस हे तो वे संयत नहीं हो सकते हैं; क्यों कि प्रमादयुक्त जीवों को अपने 
स्वकूए का संबेदन नहीं ही सकता है। कहनेका भाव यह है कि स्वरूपसंबेदन के थिना जब सयमभाष बन नहीं 
सकता और प्रभाद जब स्वरूपसंबेदन का घात करता है अर्थात्‌ जब संयम और प्रमाद इनमें परस्परपरिहाररूप या 
वल्यर्थीतकावरूप विरोध होता है तब दोनों का जीवों में युगपत्‌ सद्भाव नहीं हो सकता । यदि षष्ठगुणस्थानवर्तो 
जब संयत है तो वे प्रमत्त नहीं हा सकते हे-तो उनके प्रमाद नहीं हो सकता है, क्ष्यों कि प्रमाद का परिहार-नाद 
करवा संयम का स्वरूप है । अतः प्रमादो संपत नहीं हो सकता है और सयत प्रभादी नहों हो सकता हे इसलिये छठा 
ग्रथशतसंयतसंज्ञक गुणस्थान नहीं बन सकता है इसग्रकार इस गुणस्थान के विधय में दोषापादन किया जाता है, किलु 
जब. यह दोष हि नहीं हे तब दोषापादन कंसे किया जा सकता है ? हिसा, अन॒त, स्तेय, अन्नह्म और परिग्रह इन पाल 
बापों से विरत होनेका नाम सयम है और इस संयम का रक्षण तीन गुप्ति और पांच समितियों के द्वारा किया जाता 
है । इस प्रमाद के द्वारा संयम का नाद नहीं किया जा सकता हूँ; क्यो कि प्रसाद से सयम में केवल मसल को उत्पत्ति 
ब्ोती है । प्रसाद संयम में केवड सरल की उत्पत्ति करनेवाला हे एंसा मानकर यदि उसको सयम का घात करनेवाला 
खान तो उक्त गृणस्थान में समम का अधिनाश अथात्‌ सद्भू)व घटित नहीं होता । इस गृणस्थान में प्रभाद का सद्भाव 
कोनेपर भो संघ का सद्भाव पाया जानेसे प्रमभाद सयपभाव का विनाशक न होकर उसमे केवल भर फी उत्पत्ति करता 
है यह भाव स्पष्ट हो जाता है | सारांश, संयम और प्रसाद इनमें परस्परपरिहाररूप या वध्यधातकभावरछूप विरोध ने 
होनेसे उन दोनों का जीवों में युगपत्‌ सम््भाव पाया जा सकता हे। इस गृणस्थान से जा प्रमाद पाया जाता है वह 
ऋकंदतस और क्षणक्षयी अर्थात्‌ अल्पकालबर्ता होता हे । वह मन्दतस और क्षणक्षयों होनेसे बह सयभ का विनाशक् 
कहीं हो सकता, क्‍यों कि सयस के प्रतिबंधक का अभाव टोनेपर सथम के विनाश की-अभाव की उपरब्धि नहीं 
ह्ोतौ । प्रत्याख्यानावरणकषाय का उदय होनेपर सयम का नाश या अभाव होता है; क्यों कि वह उदय हि सघम- 
सावरूप परिणति का प्रतिबधक होता है । साराश, सयमभाव और प्रत्याख्यानावरणकृषाय का उदय इनमें प्रतिबंध्य- 
फ्रतिबंधकभावरूप बिरोध होनेमे अर्थात्‌ सममप्राच प्रतिबध्य होनेसे ओर अत्याख्यानावरणकघाय का उदय प्रतिबंधक 
केसे उस कथाय के उदय से सयमभाव का विनाश होता है-मन्दतम ओर क्षणक्षयों प्रमाद से उसका चिनातञ् नहीं 
होता । [ संस्मरणीय बात यह है कि इस गृणस्थान में जो प्रमाद पाया जाता है वह मन्दतम-अत्यत मन्द और 
क्णक्षयी -स्वल्पकालवर्ती होता है । ] इस गुणस्थान की सज्ञा में जो प्रभत्तराब्द पाया जाता है वह अन्तदीपकन्याय 
के पूर्व के सिध्याखादि पांच गणस्थानों में प्रमाद के अस्तित्व को सुचित करता है । 


संयम की अपेक्षा से यह गृुणस्थान क्षायोपशमिकभावरूप है; क्यों कि प्रत्यास्थान की-सयम की उत्पत्ति 
प्रत्यास्पानावरणकषाय के सर्वधातिस्पर्धकों के उदवाभावो क्षय से, उसके अवशिष्ट सर्वधातिस्प्धंकों के अनदयरूप 
उपशम से और संज्वलनकषाय के उदय से होती है । प्रमत्तसयतगुणस्पानयर्तो जोब के अनंतानुबधिकषायों का क्षय “ 
उपशम या उदयाभावी क्षय होता है, अभप्रत्यास्थानावरणकषाय के और प्रत्यास्यानावरणकषाय के सर्वधातिस्पर्धकों का 
उक्याधावोी क्षय और उन्हों के अवदिष्ट सर्वघातिस्पर्धकों का अनुदयरूप उपद्ञम होता है और सज्वलनफषायथ का 
और नव नोकषायों का उदय होता है। पंद्रह प्रमादों से इस गणह्थानवाले जीव का सकलूसंयम अल्पप्रमाण मं 


समयसार:ः: । ड५३ 


प्रस्खलछित होता है अर्थात्‌ मलछ्दृषित होता है-उसका विनाश नहीं होता । यद्यपि इस गणस्थान में संज्वलनकधाय का 
उबय होता है तो भी यह गृणस्थान ओवयिकभाबरूप नहों होता; क्‍यों कि संज्वलन के उदय से संयपरूप परिणाम 
की उत्पत्ति नहीं होती । प्रत्याख्यानावरण कर्म के सर्वधातिस्पर्धकों का उदयाभावी क्षय होनेसे उत्पन्न हुए संयमरूप 
परिणाम में मल को उत्पत्ति करना यह संज्वलनकषाय के उदय को अर्थक्तिया है। संयम के नि्मित्तमूत सम्यक्‍्त्थ को 
अपेक्षा से यह गृणस्थान क्षायिक, क्षायोप्समिक और ओऔपशमसिक भावरूप है ( सस्यक्तथ के अभाव सें संयम की 
उपलब्धि नहीं हो सकती; क्‍यों कि आप्त, आग और पदार्थों के विधय सें जिनमें श्रद्धान फा अभाव होता है और 
देवभहता, लोकमूढता और पाखडीमढता हनसे जिनका भाव दृषित होता है उत्तके संधभरूप परिणाम की उत्पत्ति 
नहीं हो सकती । सममपद से इस गुणस्थान में द॒व्यसंयम का ग्रहण अभोष्ट नहीं है-सिर्फ भावसयम का हि ग्रहण 
अभीष्ट है । कहा भी है कि- 


वत्तावत्तपमाए जो बसइ पमत्तसंजदों होह । 
सयलूगुणसोलकलिओ महव्बई चित्तलायरणो ॥३३॥ [ गो. जी. ] 


जो व्यक्त अर्थात्‌ स्थसवेद्य और अव्यक्त अर्थात्‌ केवलिभगवान्‌ के विदशद ज्ञान के द्वारा जाननेके योग्य 
प्रमाद में निवास करता है, जो सम्यकक्‍त्व, ज्ञान आदि सपुर्ण गुणों से आर ब्रतरक्षणसमर्थ शीलों से युक्त होता है, जो 
सहान्नत फो धारण करनेवाला होता हे और जिसका आचरण चित्रल अर्थात्‌ प्रमादमिश्चित होता है अथवा जिसका 
आचरण अर्थात्‌ सयम प्रमाद से मिश्रित-किघित्‌ मलिन होता है बह प्रमत्तसयत कहा जाता है । 


अब अप्रमत्तसंयतगृणस्थानपर विचार किया जाता है । यह गुणस्थान निष्प्रमाद अथात्‌ प्रमावरहित होनेसे 
प्रसलतसयतगुणस्थान की अपेक्षा से अधिक शुद्ध होता है-प्रमाव का अभाव होनेसे सयम में सलिनता उत्पन्न नहीं होती। 
छठे गणरथान के ससान जो सयस्रभावरूप से परिणत होता हुआ प्रमावरहित होता है आर प्रसमादरहित होनेसे जिसका 
संय्त विचलित नहीं होता बह जोव अप्रमत्तसंघत्त कहा जाता हैं । प्रमत्तसयत का स्वरूप ऊपर बताया गया हे । जो 
प्रमतसयत नहों होते अथात्‌ (जनका सयस प्रसाद से दृपित-मलिन हुआ नहीं होता ते अप्रसस्तसयत अथात्‌ पन्‍्द्रह प्रकार 
के प्रभाद से रहित सयत कहे जाते हैं। ' अवशिप्ट अष्टसादियुणस्थानयर्ती सभी संयतों का इसी अप्रमलसयतगुणस्थान 
में अन्तर्भाव हो जानेसे अवशिष्ट अष्टमादि सयतगृणस्थानों का अभाव हो जाता है. ऐसा कहना ठोक नहीं है; क्यों 
कि इस गणस्थान के आगेके गुणस्थानों को प्राप्त होनबाले अपूर्वकरण, अनिव॒त्तिकरण, सक्ष्मसाम्पराय, उपशान्तकथाय 
क्षोणकषाय सथोगकेवली आर अयोगकेव्लो इन विशेषणों से रहित ओर प्रसादों से रहित संयतों का इस गुणस्थान 
में ग्रहण किया गया है । यदि उक्त विशेषणों से आर प्रमादों से रहित सयतो का इस गणस्थान में ग्रहण किया गया 
है ऐसा न माना गया तो अथात्‌ प्रमादरहित और उक्तविश्वेषणों से सहित संयतो का भी ग्रहण किया गया है 
ऐसा साना गया तो आगेके सयतगुणस्थानों का निरूपण नहीं बन सकेगा । 

पह गणस्थान भी क्लायोपशमिकशावरुप है; क्‍यों कि प्रत्याख्यानावरणकर्म के कुछ सर्यधातिस्पधंकों के 
उदयाभावी क्षय से आर उसीोके अवदिष्ट सर्वघातिस्पधंको के अनुदयरूप उपदशम्त से और संज्वलनकथाय के उदय से 
प्रत्याख्यात की-सयम को उत्पत्ति होती है। सयम के निमित्तभूत सम्यकक्‍व की अपेक्षा से सम्यकत्व का प्रतिबध कर- 
मेवाले फर्मों के क्षय से, क्षयोपण्ाम से आर उपशम से सम्यक्टव उत्पन्न होनेवाला होनेसे सयभ क्षायिकभावरूप, 
क्षायोपदामिकभावरूप और अऔपशमिफभावरूप भो होता है । कहा भी है- 


णट्ठासेसपर्माओ वयगुणसीलोलिमंडिओ णाणी । 
अणुवसमओ अक्खबओ झाणणिलीणो हु अपमत्तो ॥४६॥ [ गो. जो- ] 


जिसके व्यक्त और अव्यक्त संपूर्ण प्रमावो का नाश हुआ हैं, प्र, गुण और शीलो मे जो भूवषित होता है, 
जो आत्मा और शारोरादिरूप अनात्मीय पदार्थों में होनेवाले भेद को जानता हैं अर्थात्‌ जिसके भेदजश्ञान अभिव्यक्त 


डप्‌्ड श्रोकष सनाथ विगंबरजनग्रंथप्रकाशनसंस्थायाः 


हैआ होता है, जो उपशगमक और क्षपक नहीं बसा हुआ है अथात्‌ जो उपद्मश्रेण्यारद और क्षपकश्रेण्यारूढ नहीं हुआ 
है, जो ध्यान में निमरन है-ध्यानेकतान है वह अध्रमततसंयत कहा जाता है । 


अब अपूर्वकरण गुणस्थानपर विचार किया जाता है। करण का अथ॑ है परिणाम । जो पूर्व क्ष्यात्‌ पहले 
नहीं हुए होते है उन्हें अपूर्व स्वाति असमान्त झदते हे । नाता जीर्बों की अपेक्षा से जिसके आरंभ से प्रस्थेक समय में 
कम भे बड़े हुए परिणाम असस्पेयलोकग्रणाण होते हे ऐश रस गणस्थाल के अन्तर्गत होनेबाले जो विवश्चित समय 
होते हैं उन समयों से पिपसान जाएं को छोड़कर 7२४४ सपयों में अर्थात इस गृणस्थान के समर्यों जो छोडलर जो 
अन्य समय होते है एस एस'रो मे सिशवमात होचेसाले लीजः के द्वारा अप्राप्य परिणाम अपुर्व कहे जाते है। अन्य सम्त- 
यवर्ती जीटो के परिणास इस गणस्थानबर्ती होयों के परिणामों के समान न होनेसे इस गुणस्थानबाड़े जीयों के 
परिणाम एव कहे जाते है । [ कहने का भाव यह है कि यद्यपि इस गृणस्थानवाले जीवों के परिणाम समान होते 
हैं तो भी जो ज्ञोव इस गणस्थान के रूप से परिणत हुए नहीं होते उतके परिणाम इस गुणस्थासवाले जीबों के परि- 
णामों के सदुझ नहीं होते- विसदृश होते है। अतः इस गुणस्थानवर्ती जीबों के परिणाम अपूर्व कहे जाते हे ।] इस 
गुणस्थान का जो ' अपूर्व ” यह विशेषण है उससे अध:प्रवृतकरण के परिणामों का परिहार किया गया है ऐसा सम्त- 
झना; क्यों कि अध.प्रवत्तकरण में प्रादुर्भूत होनेवाले परिणाम अपूर्ब नहीं होते- उपरितन समयवर्ताी जीवों के 
परिणाम अधस्तनसमयवर्ती जीवों के परिणामों के सदश भी होते है और विसदृद भो होते हे जिससे अधःप्रवृुत्तकरण 
में होनेवाले परिणामों की अपूर्दता नष्ट हो जाती है। पूर्व और समान ये दोनों शब्द एक अर्थ के बाचक होते हें । 
जिनके अपूर्व परिणाम विशद्ध बने हुए होते है ऐसे सभी क्षपकर्सयत और उपशमकसयत मिलकर एक अपूर्वकरण 
गृणस्थान बनता है। यहां क्षपकसकबतों का और ए०शशकरसाट्लों का ग्रहण सामर्थ्य से हो जानेसे अर्थात्‌ दोनों प्रकार 
के जीवो के परिणामों से शएुवंपता समानरूए से। हाय + पके कारण उनका ग्रहण हो जानेसे उनके नप्मों का यहा 
निर्देश करए ही कोरी दाकश्यकता नहीं है । ' #८ ० पाग्गप्पानर्ती जीव कर्मो का ज़ब क्षय भी नहीं करते और 
उपणस भी नहीं करते हद उसे लपक् या शपशालद्य ऊगे प्ाएा “ला; ?' शेसी जका करना डी" पहीं है क्‍यों 
कि के दोनों सबत इस गणस्थान के वान दिए «कमा बा रेप छ। उपधम करतेगाले होनेसे ८ बोनों इस रण - 
स्थानवाले होवेपर भी उपचार से क्षपक्र पा उपाश्रक्त ४ जाते हू। उसे गणर्थानतर्ती जीय कर्णी का हद प्रा उप 
बम तर्नयाले न होसेपर भी य्ररि एन्‍्हे उपचार से। क्षाए या उशियाा साना तो नवबें आदि मणरथ ऐो से भी कमी 
का क्षय या उपशबम करनेवाले तन होनेयर भा उन्हें भपक या उपणमक मानने का अतिप्रसग प्राप्त नहीं सता; क्‍यों 
कि क्षपकर्शभमोपर चटनेवाले जीवों फा आठते गृशस्थास से सर ते ठोनेसे और उपशमश्णीपर चढनेवएं: जीवों का 
यद्यांप उस जाठवें गुणस्थान के ह्ितोयादिभामों में जो मरण होता हुं बहू न हुआ तो चारित्रमोह का क्षपषण आर 
उपशमन इनमें प्रतिबन्ध करनेवाले मरण का अभाव होनेसे वे जीव आगेके नवदें आदि गृणस्थानों में चारित्रमोह- 
नोय का क्षय या उपशम करते हुँ जिससे अष्टमगुणस्थानवर्तो जीव चारिप्रमोहनीय के क्षपण या उपशमन के 
उन्मुख होनेसे उनको उपचार से क्षपक या उपशमक कहन में किसीप्रकार अतिप्रसंग प्राप्त नहीं होता । फर्मा का 
क्षय फरने के जीवपरिणाम का कर्मो का क्षय निभित्तकारण होनेसे और उनका उपद्सन करने के जीवपरिणास 
का फस्सो का उपशसन नि्ित्तकारण होनेसे क्षपषण के परिणाम और उपशमन के परिणाम परल्पर भिन्न होनेपर भी 
उसका एकस्व बन सकता है; क्यो कि क्षपकपरिणाम और उपह्मकपरिणाम इनमें अपूबंत्व को अपेक्षा समानता 
होती है। 

यह गुणस्वान क्षपक श्रेष्यारोहूण करनेवाले जीज की अपेक्षा से क्षायिकसावरूप है ओर उपदमभेप्यारोहण 
करनेवाले जोब को अपेक्षा से भ्पल्नभिकप्तावरूप है। क्षापिकसस्यग्दृष्टि उपशमश्षेजीपर आरोहण करनेवाला भी 
होनेसे उषश्सश्रेष्यारोहण को दृष्टि से यह गृणस्थान ओपदामिकभावरूप हि होता है। यद्यपि इस गुणस्थानवाला 
जसीच कमो का क्षय ओर उपझगम नहीं कर सकता तो भी इस गुणस्थान में क्षायक्ाव का और ओऔपदासिकाथ 
का जो सद्भाव बताया जाता है उसका निमित्तकारण उपचार है; क्‍यों कि इस-सणस्‍्यात में कपकणेणी प्रढ़नेवल्ले 


समयसारः ड्पप्‌ 


शीव का मरण न होनेसे और उपदशमश्रेणीबाले का इस गुणस्थान फे द्वितोयादि समयों से मरण न हुआ तो इस 
गुणस्थान के अनन्तर जो गुणस्थान होसे है उतर गुणस्थानों में वह फर्मा का क्षय या उपशस निश्चितरूप से करता है। 
जिस घट में वंस्ानकाल में घी भरा हुआ नहीं होता; फितु भूतकाल से जिसमे घी भरा हुआ था और भविष्य में 
भरा जानंवाला होता है उस घट को वर्तेमानकाल में जिसग्रकार घृतघट दी का घडा ) कहते है, उसीप्रकार 
भाठयें गुणस्थानवाल्य जोब यद्यपि कर्मों का क्षय या उपणवग नहीं झ ता € तो भा एवगुणस्थान में आर उत्तनकाल- 
बतों गणस्थान में वह फमो का क्षय था उपदाम करनंवाला होनेते एसे उपचार मे दक्षएक एा उपशाप्तद कत जाता 
है ( सम्यक्त की उपधां से वपकश्नेंग्ों बानेयाले जीब दे द्ायिका। वा 8. क्‍यों कि व नमोहनीय का क्षय किये 
बिता जीव क्षपक रंजोपर कदशप 5.४ नही सकतत है | जो जीब उपरापश्षणी चहत' " उसका सझाकत्थ शादिक या 
अपदामिक होनसे सम्दकत्थ की अवेशा से यह गणस्पान आपक्मिकभादनत होगा # था क्षाविकर्ाब-प थे होता 
है, क्या कि दशतमोष्टलोय के क्षय्र करे जार उपशम के बिना उपदाम जेणीपर आरोट्ण करता हुआ जाब नदी पाया 
जाता + कहा भी है-- 

भिष्णसमयद्रिएहि दु जीवेहि ण होई सब्बदा सरिसों । 

करणेहि एक्क्समयट्टिएहि सरिसो विसरिसों थ। ५२ ॥ 

एवम्हि गुणद्वाजे विसरिससमयद्विएहि जीवेहि । 

पुब्बमपत्ता जम्हा ट्ोति अपुब्बा हु परिणामा ॥ ५१ ॥ 


तारिसपरिणामट्टियर्जावा हु जिणेहि गलियतिमिरेहि । 
मोहस्स प्रृब्यकरण। खवणवसमणुज्जया भणिया ॥ ५४ [ ये. जी. ] 
"पु+करणसजब गुणा वागयवर्ती जीव परिदारमों को दप्टि से सिन्नसपपयर्ती जावो ? सददा सर्बदा ( कभी 
भी * नही होता अथतति इस एणरउाबवर्ती जोए के और शित्च एव्यर्ती जोबों के परिणामों में सरणवा कदाणि नहीं 
पाया चाल । परिणामों टत "्स से एंद समपर्र्ती ज्रीसो के गए जीय सरश भी होता है और बिसदृट/ भी हा है 
अथात इस जाव के ५? एकसमपवर्ली जीवों के परिणारों गे सटशता यो ता हैं आर विसदृद्धता- भिन्नता 
भी होतो है । 
विसदश ल पति भिश्न शिन्र सायों मे इस यणस्थात के रूपये 7ए णत, 7 पेबाले जीयो के हाएा इस 
गणरथाग 7. रत मे पौरणत हो) 4४ ऊा १ रि गम होते है ते ६६ सणब्थधान «४ प्र/ट $ई, एपेंकाल थे प्राशत किते रुथे 


सही तोलध इंच बणलतरस में पति त777 77 रणास या 098 आकर [ स्शतकार ये परिणा। अपन होनेसे 


या गृजायान अपुर्व शरण फाह त । | 

नमप्रकार ८ परि तह से बस जर्थाते उस दर ५ थी हा . बब्त जीव सोएनोप्क सम बा '। अथवा 
उपधश बरवक | | उ4 य - प्रलज क  हतों है हा - या सवाई बरियश भा ; पे हा ८ 
ऐश लनिताथ यो ० द्ॉरा द, 7 77 

३, दि, ,. वरनिव्सिध्राइर शाम शसप्रशिट्दा दिख ५ +. 7 - एस अनिवेसिवारण, ८५, ब,७ गण- 


स्थानपर +दखाए किया जाता हे ! 

समानरासयवर्ती जोजा के पलूणामों दी भेद के- भिद्नत्त के; अथीत विसदलाभाव के ६५ से होनेवाल। बात्त 
को-परिणत को निवत्ति कहते है अथवा व्यावृत्ति को ।नवुत्ति कहये है। परियामों स बिसवृश्ता होनेपर हि परिणामों 
की अन्योन्यव्याबुत्ति हो सकती है। अत. निवुत्त का अथ व्यावृत्ति यह थ2र्थ खसेपर भी परिणामों को विसदृशता 
ध्वनित होती है । अतः नियृत्तिदाब्द का परिणामों की विश्दुशभावरूप से पारणति ऐसा अर्थ होता है । जिन परि- 
णामों की निबृत्ति नहीं होती अथात््‌ विसदृशभावरूप से परिणति नहीं होती बे निवृत्तिरहित होते हे । साराश, इस 


४५६ कीऋषभनायथदिगंबरजैतग्रंयप्रकाशनसंस्थाया: 


गृणस्थाम में जो परिणाम होते हैं वे सभी के सभी अन्योन्यसवृश हि होते है, अपुर्वकरणग॒णस्थान में जिसप्रकार ई 
सदृश भी होते हे ओर विसदृश भो होते है उसीप्रकार सदृश और विसदृश इन दोनों प्रकारबाले नहीं होते । अपूर्व- 
करणगणस्थान में होनेबाले अपूर्य परिणामों में से कुछ परिणाम इस गुणस्वान में होनेबाले परिणामों के समान 
अस्पोन्यसद्श होनेसे उन परिणामों को भी अनिवृत्ति यह संज्ञा प्राप्त होतीं है ऐसा कहना ठीक नहीं है; क्ष्यों कि 
अपूर्वकरणगणस्थान में होनेवाले वे परिणाम सदश हि होते है ऐसा नियम नहीं है। इस गुणस्थानबाले समानसमयबर्ती 
जीवों के परिणाम जिसप्रकार अन्योन्यसद्श होते हे उसीप्रकार भिन्नसमयवर्ती जोबों के परिणाम और समानसमथबर्ती 
जीयों के परिणाम इनमें समानता नहीं होती । इस यणस्थान में जो कंषायें होतो हे वे बादर अथीत्‌ स्थल होती हे । 
अतः स्थल कषायों को बादरसॉपराय कहते हे । अनिवृत्तिरूप अर्थात्‌ समरातपरिणामरूप होते हुए जो बादर्साॉपराय- 
रूप भी होते हे वे अनिवृत्तिबादरसापराय कहे जाते हे। उन परिणामों मे जिन रुंग्रतों की शद्धि प्रविष्ठ हुई होती है वे 
अनिवृत्तिबाव रसाम्परायप्रविष्टशुद्धिसयत कहे जाते है । उन संयतों में उपशमक जीव भी होते हे और क्षपकजीब भी 
होते है । वे सभी मिलकर अनिवर्लिसज्ञक यह एक गणस्थान होता हे । ' जितने परिणाम हांते हे उतने हि गुणस्थान 
होने चाहिए ' ऐसा कहना ठीक नहीं है; क्यो कि जितने परिणाम होते हे उतनेहि गुणस्थान माने जाय तो व्यवष्टार न 
चलनेके कारण प्रव्याधिकनय फा अवलब केकर नियत सख्यावाले हि गृणस्थान कहे गये हे । यह गृणस्थान आर इस 
गणस्थान के पर्ववर्ती सभी शणम्थान बादरकपाय हे । इस गणस्थान की सज्ञा में जो संघतशब्द प्रयुक्त ऊिया गया है 
वह निःप्रपोजन हे-ण्य्य है ऐश गही 7; क्यों कि छठे गुणन्धान प्‌ ससवें तक के पाच गणस्थानों में समम का सद्भाव 
अबदय हाता हे-इन गुणस्तानों थे रक्षम का सद्भाव स्यभिचरित नहीं होता इस अभिष्नाय को जाननेका द्रंसरा कोई 
उपाय विद्यमान ने होनेसे हंस रुणस्थाल से सयमगाब्द प्रश्कक्‍त किया गया है प्रभतसयत इस छठे ग्रणरथान से 
प्रयकत कि4 गये सयतशब्द वी इस गण्स्थान में अतयत्ति होनेसे इस गणस्थान की सज्ञा में सयपद्ाद को प्रयक्‍त 
करने की आवश्यकता महसूस नहीं होती क्या दि. 55 गुणस्थान से अनयृत्ति से जाये हुए सथत- «| से पाद्ा गण- 
स्थानों से सथम का सदूब होता [ह है इसे जिष्राय क्र. आन होता हि हे या कान ठीक कै, से। ४ सम्दवा-थाले 
जीवों के अनुप्रह के छिए इस गणर थाने की सक्ञा ५ सयवणवश प्रयुक्ष किया हे ४० समझना सा, ” | ' गर्व मन्द- 
बद्धिवाले जीवों के अनग्रह के शिये तथा संयतणब्द का गण आवश्यक ह# तो 5पशास्तकषाया>रूण एल्ाजी मे भी 
उसी प्रयोजन से सयतशब्द का ग्रतण करना आविय ' ऐसा कहना ठोक नहीं है, क्‍यों छि उपयोरदत्य यंग णरथान के 
पूर्वर्ती पाच गृणस्थानों # सथतों के जिसप्रकार अससतों के कषायों का सझ्भाव होता है उसीप्रकार कपायों का सादूाव 
हीोनेसे सथत ओर असयतों में साधम्य होता है इसप्रकार सन्दब॒द्धिवाले जीवों को सद्यय उत्पन्न होनकी समावजा होती 
है । इसप्रकार के सशय की व्यच्छित्ति के लिये सयतशब्द का ग्रहण आवश्यक प्रतीत होता हे । उपशान्तकधाया- 
दिगृणस्थानों के विबय में मंबब॒द्धिवाले जोबों को भी शका उत्पन्न नहीं होती, क्यों कि इन गुणस्थानवाले जीवों के 
कषायों का उपशम या क्षय हुआ होता है | क्षीणक्षायगृणस्थानवर्तोी संयतों के चारित्रमोहुनोयकथाय का क्षय हुआ 
है, उपशातकषायगुणस्थानवर्तों संयतों के उन कषायों का उपशम हुआ होता है और असंयर्तों के उन कषायों का उदय 
हुआ होता है। अतः भावों को अपेक्षा संय्तों का असंय्तों के साथ साधम्य का अभाव होनेसे उपशान्तकषाय आदि 
गुणस्थातों के विषय में सन्दब॒ुद्धिवाले जीवों को संशय उत्पन्न नहीं होता । इस गृणस्थानवाला जीव कुछ कर्मप्रकृतियों 
का उपशम करता है ओर कुछ कर्मंप्रकृतियों का आगे उपद्म करेगा इस अपेक्षा से यह गुणस्थान ओपशमिक है ओर 
कुछ प्रकृतियों का क्षय करता है और कुछ प्रकृतियों का आगे क्षय करेगा इस अपेक्षा से यह गुणस्थान क्षायिक भो 
है । [ क्षायिक सम्यकत्वी जीव हि जब श्रेष्यारोहण करता है तब कमंप्रकृतियों का क्षय करता है । जब उपशमश्रेण्या- 
रोहण करता है तब कमंप्रकृतियों का उपशम करता है। क्षायोपशमिकसम्यक्त्यी श्रेण्यारोहण करता हि नहीं ! 
उपशससम्यस्कवी उपशमश्रेणोपर हि चढ़ता है-क्षपकश्रेणोपर नहीं । जब वह उपशसशेण्यारोहण करता है तब वह 
करंप्रकृतियों का उपशम हि करता है-क्षय महीं करता । ] सम्पक्‍त्व की अपेक्षा से जो संयत चारित्रमोह का क्षय 
करता है उसका सम्यक्त्व क्षायिक होनेसे यह गुभस्थान क्षायिकाबरूप हि होता है; क्ष्यों कि वहां अर्थात क्षपक्णेणी 


सम्यसार: । ४५७ 


ओपशमिकसावरूपादि अन्यभावषों का संभव नहीं है । सारांश, क्षपकश्नेणी चढ़नेवाले जोब का सम्पकत्व क्षायिक्ाव- 
कप हि होनेसे सम्यक्त्व की अपेक्षा से यह गृणस्थान क्षायिकभावरूपहि है। जो सयत जीव चारित्रमोह का उपशम 
करता है उसका सम्यक्त्व क्षायिक या ओपशमिक होनेसे यह गुणस्थान क्षाथिकभावरूप और औपशसिकभावरूप भो 
होता है; क्यों कि उपशमश्रणी मे दोनों भो भावों का सद्भाव होने विरोध उपस्थित नहीं होता । सम्यकत्थ को 
अपेक्षा से यह गुणस्थान क्षायिक्मावरूप ओर औपशसिकावरूप होनेपर श्री इस समृणस्थान का क्षायिकभावरूप और 
भभोपशसिकशावरूप दो गुणस्थानों के रूप से विभाजन करनेकी आवश्यकता नहीं है; क्‍यों कि उन दोनों के परिणाम 
सवृहाता की दृष्टि से समान होनेसे दोनों में एकता बन जातो हे। 


सारांश, अतिवत्तिपरिणामों की शुद्धि से जब जीव कम को प्रकृतियों का स्थूलरूप से क्षय या उपशबर 
करता हैं तब वह जीव क्षपकबादरसांपराय या उपशमकबादरसांपराय कहा जाता है। कहा भो है-- 


एक्कम्मि कालसमए संठाणादोहि जह णिवट्टंति । 
ण णिवट्टंति तह च्चिय परिणामेहि मिहो जे हु ॥ ५६॥। 
होति अणियट्ठिणो ते पडिसमयं जेसिमेक्कपरिणामा । 
विभलयरझाणहुयवहसिहाहि णिहृद्धकम्मवणा ॥ ५७ ॥ [ गो. जी. ] 
अनिवृत्तिकरण के अतमुहुतंप्रभमाण काल में से फिसी एक समय में रहनेवाले अनेक जीव जिसप्रकार शरीर 
के संस्थान, वर्ण, अवगाहुन ओर लिग आवि बाहच ओर ज्ञान, दर्शन आदि अन्तरंग परिणामों को विसवृशभावरूप से 
उत्पन्न करते हैं अर्थात्‌ उनके ये भाव भेद दो प्राप्त हुए होते है उसोप्रकार जो समानसमयवर्तो जीव अतरग परिणामों 
को विसदृशभावरूप से उत्पन्न नहीं करते ओर जिनके प्रतिसमय अभिव्यक्त होनेवाले परिणाम एकरूप अथात सद॒झ 
होते हैं उनको अनिवृत्तिकरणपरिणामवाले कहते हें । वे जीव अत्यन्त निर्मल शक्लध्यानरूप अग्नि की ज्वालाओं से 
कमंरूप बन को भस्मसात्‌ कर देनेबाल होते है । 
अब जिसको सूक्ष्मसापरायप्रविष्दशुद्धिसययत भी कहते है ऐसे सुक्ष्मसांपरायसशक दसवें गुणस्थानपर विन्ार 
किया जाता है- 
जिस फषाय की जोब को फलदेन की शक्ति अनतभागप्रमाण से घट गयी होती है उस कषाय को सुक्ष्म 
कहते हें । इस गुणस्थान में जिस कषाय का सद्भाव होता है वह कषाय संज्वलतसज्ञक होतो है। सापराय यह कपाय 
का दूसरा नाम है । सूक्ष्म सज्वलनकषाय को सुध्मसापराय कहते हें । जिन सयतो की शुद्धि ने उस सृक्ष्मसापराय में 
प्रवेश किया हुआ होता है उनको सूध्मसापरायप्रविष्टशुद्धिसंयघत कहते है । उन संयतों में कुछ संयत उपशमक अथात्‌ 
कर्मों का उपशम करनंबाल होते है और कुछ क्षपक अथीत्‌ कर्मों का क्षय करनेवार होते है। कहनेका भाव यह 
है कि उपशमसम्यक्त्वो जब इस गणस्थानपर आरूढ होता है तब बह कर्मों का उपशमहि करनेवाल्ा होनेसे उपशमक 
हि होता है और क्षायिकसम्यक्त्वी इस गुणस्थानपर आखूढ होकर जब कर्मों का उपशम करनबाला होता है तब बह 
उपशसक होता है और जब क्षय करनेवाला होता हैँ तब क्षपक होता हैँ । उपशमक का ओर क्षपक का सज्यलन 
कथाय समानरूप से सूक्ष्म होनेसे उपशमक ओर क्षपक से भेद न होनेके कारण उन दोनों का एक हि गुणस्थान होता 
है-दो विभिन्न गुगस्थान नहीं होते । अपूव करणगृणस्थान से ' अपूर्व ' इस पद की और अनिवृत्तिकरणगुणस्थान से 
* अनिबृत्ति ' इस पद की अनुवृत्ति आती है। इन दोनो विशेषणों का इस गुणस्थान के साथ संत्रंध घटित करन। 
आहिये । पदि इस गृणस्थान को उक्त दो विद्येषण नहीं दिये गय॑ तो उद्धत दोनों गुणस्थानों से इस गुणस्थान को 
अधिकता-विशेषता सिद्ध नहों होगी । कहनेका साव यह है कि अपुर्वकरणगुणस्थान में और अनिवृत्तिकरणगुणस्यान भें 
जो परिणाम अपूर्ष होते हैं उनसे भो इस गुणस्थान में होनेवाले परिणाम विशुद्धतर होनेसे अपूर्व होते हैं- अपूर्ंकरणणादि 
के परिणामों के सदुश नहों होते । यदि इस गृणस्थान को ' अपूर्द ” यह विज्ञेषण नहीं लगाया गया तो इस गुणस्थान सें 
ड्ोनेबाले परिणाम पूर्वोक्त दो गुणस्पातों में होनेवाले परिणामों के सवृश हो जानेसे इनकी अपूर्बता नष्ट हो जायगी । 


हट शीऋषमसनायबिगंबरजेनग्रंथप्रकाशतसंस्थाया: 
इस गृणस्थानवाले एकसमयवर्तो अनेक जीवों के परिणाम सदृश्न हि होते हैं । यदि हस (0 को “ अनिवृत्ति यह 
विज्ञेषण नहीं दिया गया तो एतद्गृणस्थानवर्ती अनेक जीवों के समानसभय में उत्पन्न होनेबाले परिणाम विसदृश नहीं 
होंगे । इसलिये इस गुणस्थान को “ अपूर्व ” और “ अनिवृत्ति ! ये दोनों विशेषण बेला आवदयक है। इस गुणस्थानबाल्ा 
जीव कुछ प्रकृतियों का क्षय करता है, कुछ प्रकृतियों का आगे क्षय करेगा और कुछ प्रकृतियों का पुर्वकाल में क्षय 
कर चुका है इसलिये यह गृणह्थान क्षायिकप्रावकूप होता है। इस गणस्थानवाला जीव जब कुछ प्रकृतियों का उपश्षम 
करता है, फुछ प्रकृतियों का आगे भविष्य में उपशम फरनेवाला है और पहले कुछप्रकृतियों का क्षय था उपशम्त फ़र चुका है 
इसलिये यह गुणस्थान औपदासिकभावरूप होता है। सम्यग्दर्शन की अपेक्षा से क्षपक अर्थात्‌ क्षपकश्नेणीपर चढनेवाला 
जोव क्षायिकभावयुक्‍त होता है और उपशमक अर्थात्‌ उपशमश्रेणीपर आरूढ होनेवाला जीव ओपदामिफकर्भावयुक्त या 
क्षायिकभावयुकत होता है; क्यों कि औपशमिक और क्षायिक सम्यकक्‍त्व के साथ जीव उपशमश्रेण्यारोहण कर सकता 


है । कहा भो है-- 
पुष्वापुव्बयफहुय-अणुभागादों अणंतगुणहीणे । 
लोहाणुम्हि टिठयओ हुंद सुहुम-सांपराओ सो ॥ 


[ पहले ससार-अवस्था में प्रत्येक कर्म के समय उत्पन्न होनेवाले नानागुणहानिसम्‌हरूप एकस्थानवर्तो सिद्धों 
के अनत भागों में से एकभागप्रमाण वर्गणासमृहरूप जो ह्पर्धक होता है उसे पृर्॑स्पर्धक कहते हे । अनिवृत्तिकरण- 
यूजस्थान में उत्पन्न होनेवाले परिणामों को विशुद्धि के द्वारा जो किये जानेबाले होते है ऐसे और संज्वलनकषायों के 
सानापूर्वेस्प्धंकों की जीव को फल वेनेकी सर्वजघन्यशक्ति के अनन्तभगों में से एकभाग्प्रमाण जिनकी फलदानदक्ति 
होतो है ऐसे स्पर्धक अपूर्वस्पर्धक कहे जाते हे । ] 

पुर्वेस्पर्धंक के और अपूर्वस्पर्धक के फल देनेकी साभरथ्य से जिनकी सामरथ्य अनतगण होन होती है ऐसे 
संज्वलनकधाय की प्रकृतिरूष सुक््मजोभ में जो जीव स्थित होता है बह जीव सृक्ष्मसापरायगुणस्थानवर्ता होता है । 


अब उपशांतकषायसंस्क ग्यारहवें गुणस्थानपर विचार किया जाता है । इस गृणस्थान का दूसरा मास 
उपशांतकषायवीतरागछझस्थ है । उपशमश्रेणीपर आरूढ़ होनेवाले जीव का यह अन्तिम गुणस्थान हे । जिनके 
कषाय उपशान्त-उदय के अयोग्य बने हुए होते है वे जोब उपशान्तकषाय कहे जाते हे । जिनका रागभाव विनष्ट हो 
गया होता है उन्हे वीतराण कहा गया है । ज्ञानावरण और दर्शनावरण कर्म छद्य-छादन-आवरणरूप होते है । उस 
छक्ष-आवरण रेें जो रहते हे वे छशास्थ कहे जाते है ! जो बीतराग-नष्टराग होनेपर भो छडास्थ अर्थात्‌ ज्ञानावरण 
और दर्शनावरण कर्मों से सहित होते है थे छद्मस्थवीतराग होते हे । इस शुणम्थानवाले जीव छद्मस्थ होनेयर भी 
धोतराग होनेसे इस गुणस्थान में सरागछश्मस्थ का तिराकरण फिया एया है ऐसा समझना । जिनके कषाय उपशान्त 
हो गये है ऐसे बीतरागछद्मस्थ उपशान्तकषायवीतरागछद्मस्थ कहे जाते है । इस उपजशान्तदपाय विशेषण से आगेके 
मुणस्थानों का निराकरण क्यि। गया है ऐसा समझना । इस गृणस्यान में सभी कषायों का उपशम किया जानेसे यह 
ओपशमिकभावरूप होता है। सम्यक्त्व की अपेक्षा से यह गुणस्थान क्षायिकभावरूप या ओपशसिकभावरूप होता है। 
कहा भो है -- 
सकयाहलल्‍लजलं वा सरह सरवाणिय व णिम्मलूय । 
सयलोवबसंतमोहो उबसतकसायओ होई ॥॥ 
जिसप्रकार एकदर्फ आलोडित किया गया-हिलाया जल बाद में कीचड़ सोचे बेठ जानेसे निर्मेठ-मलरहित 
होता है या शरद्‌ ऋतुमें सरोवर का जल कोचड्‌ नीचे बेठ जानेसे निर्मल होता है उसीप्रकार जिसका मोहनोयकर्म पूर्ण - 
रूप से उपशांत-उदय के अयोग्य हो जानेसे निर्मेल हो जाता है ऐसा जो उपशांतकषाय होता है । [ इस जीव के 
बार्यातघारित्र के परिणाम अभिव्यक्त होते हे । ] 


समयसार: । ४५९ 


अब क्षीणकपायगुणस्थानपर विचार किया जाता है । इस गुणस्थान का बुसरा नास क्षीणकपायबीतराख- 
छद्मस्थ है। जिनको कवायों का क्षय हुआ होता है उन्हें क्षोणकषाय कहते हैं । जो क्षोणकषाय होते हुए बीतराय 
होते हैं थे क्षीणकषायवीतराय कहे जाते हैं। जो छद्न के-आवरण के नीचे रहते हे-जिनके शञानावरण और वर्शनावरुण 
कर्मों का सद्भाव रहता हे वे छद्यस्थ कहे जाते हे । जो क्षीणक्षाय और बोतराम होते हुए छद्मस्थ होते है वे क्षीफ- 
कषायवीतरागछग्चस्थ कहे जाते है । इस गृणस्थान के पुर्ववर्तों सभी गुणस्थान साधारण होते है; क्‍यों कि इस 
गुणस्थान में छष्पस्थशब्द का ग्रहण अन्तवीपकन्याय से किया गया है । ' क्षीणकषायगुणम्थानवर्तों जोब जब वोतराय 
हि होते हैं-उनमें बीतरागभाव का जब कभी भी अभाव नहीं होता तब इस गणस्थान में बोतरागशब्द का ग्रहण 
करनेसें कोई प्रयोजन भालुस नही होता” ऐसा कहना ठोक नहीं है; क्‍यों कि नामक्षीणक्षाय स्थाएताक्षीणकषाय 
ओर द्रव्यक्षीणकषाय इनकी निवृत्ति करना हि इस सूत्र में वीतरागशब्द के ग्रहण करनेका फल है। कहनेका भाव 
यह है कि नामनिफ्रेप, स्थापनानिक्षेप और द्रव्यनिक्षेप जो बतंमानकाल में योतराग नहीं होते उनके भी किये जाते हैं 
नाभनिक्षेप करते समय बीतरागता को विवक्षा नहीं होती, स्थापनानिक्षेप ब/रते समय भतकालीन वीतरागता घिवक्षित 
होती है-वर्तमानकालीन धीतरागता विवक्षित नहीं होती और द्रव्य निक्षेप करते समय भविष्यकाल में अभिव्यक्‍त 
होनवाली घीतरागता विवक्षित होती है। बीतरागता वतंमानकाल में अर्थात्‌ क्षीणक्षायगु णस्थानपर आरोहण करते समय 
अभिव्यक्त होतो है उसका ग्रहण यहा अभीष्ट होनेसे और अविवक्षित, भूतकालोन और भविषध्यकालीन अभीष्ट न होनेसे 
इस सूत्र में बीतरागदाव्द का ग्रहण आवद्यवः भौर सार्थ है। इस गुणस्थान मे भावनिक्षेप का विषय बनो हुई 
बीतरागता का हिं ग्रहण अभ्रीष्ट हैं। अतः यहा वीतरागशब्द के ग्रहण का अविवक्षित, भूतकालीन और मविष्यकालीन 
बीतरायता की तिवलि करना फल है। द्रव्यमोहनीय और भावमोहनीय का निरन्वयविनाश किया जानेपर इस 
गुणस्थान का प्रादुर्भाव होनेसे यह गणस्थान क्षायिकभावरूप हैं । कहा भी है- 


णिस्सेसवीणमोहो फलियामलभायणुदयसमचित्तो । 
क्षीणकसायों भ्रण्णहु णिग्गंथो बीयराएहि (४६२ ॥ [ गो. जी. ] 


प्रकृति, स्थिति, अनुभाग और प्रदेश बन्धरूप द्रव्यमोहनोयकर्म और भावभोहनोयकर्म जिसके सपूर्णरूप से 
क्षय को प्राप्त हुए होते हे और स्फटिक भणि के निर्मछ पात्र में रक्से हुए जल के समान जिसका चित्त होता है ऐसा 
निरँ्रेथ बीतराग जिनेत्रदेवों के द्वारा क्षीणकषाय कहा जाता है । 


अब सयोगकेवलिगुणस्थानपर विचार किया जाता हैं। इस गुणस्थान की संज्ञा में प्रयुक्त केवलशब्द से 
केबलज्ञान का ग्रहण अभीष्ट है। जिसप्रकार बलदेबशब्द के एकदेदभूत देवशब्द से प्रतीयमान बलदेवशब्द को अभि-- 
घेयभूत अर्यक्री उपलब्धि होती है उसीप्रकार केवलज्ञान इस नाम के एकदेदभूत केवल शब्द से केवलज्ञान इस सपूर्ण 
नाम के द्वारा कहे जानेबाला अर्थ का बोध होता है । प्रत्यक्षप्रमाण से जाने गये अर्थ के विषय में ' यह नहीं हो 
सकता है उसप्रकार की अनुफ्पत्ति नहों हो सकती। प्रत्यक्षप्रमाण से ज्ञात वियय में न्लो उपपत्ति घटित नहों होती 
ऐसा सासा तो सभो विषयों में निर्णय न होनेकोी आपत्ति उपस्थित हो जायगो । बलदेव दाब्द के एकदेशभूत वेवशब्द 
से बलदेवशबद के अधिधयमूत अर्थ का बोध होता है यह बात प्रत्यक्ष से ज्ञात होतो हैं। अतः जिसप्रकार इस 
बात को अमान्य नहीं किया जा सकता उसोप्रकार केवलशब्द से केवलज्ञानहब्द के अभिधेय का बोध होता है इस 
बात को असान्य नहीं किया जा सकला । केवलशब्द का अर्थ असहाय है और असहाय का अर्थ है इन्द्रिय, आलोक 
( प्रकाश ) और मन की अपेक्षा न रखनेवाला । जो ज्ञान इंद्रिय, आलोक ओर मन को अपेक्षा नहीं रखता उस 
ज्ञान को केवलज्ञात कहते हैं । बह ज्ञान जिनके होता है वे केवली कहे जाते हैं। मानसिक, बाचनिक ओर कायिफ 
प्रवृत्ति को योग कहते हैं। सनोबर्गंणाओं के निमित्त से आत्मप्रदेशस्पदरूप जो प्रवृत्ति व्यापार-क्रिया होती है उसे 
सलोयोग कहते हैं। इसप्रकार वचनयोग और काययोग को समझ लेना चाहिये। जो योग सहित होते हैं बे सपोग कहे 
जाते हैं ॥ जो सयोग होते हुए केवली होते हैं वे सपोगकेघली कहें जाते हैं। सयोगकैवलिभगवात्‌ के वचनयोग और 


४६० श्रीकषभनायदिगंबरजेनग्रंथप्रकाशनसंस्थाया। 


काययोग ये दो योग होते हैं। जबतक दिव्यध्चनि चलतो है तबतक तो उनके बचनयोग होता है और जब योगनिरोध 
करते हैं तब सिर्फ एक काययोग हि रह जाता है । यहां सयोगदशब्द का ग्रहण किया जातेसे नीचेके सभी गृणस्थान 
सधोग होते है इस बात का खुलासा हो जाता है! संपरर्ण घातिकर्मों का क्षय कर देनेसे, देदनीयकर्म की फ़ल देनेकी 
शक्ति का नाद्ा कर वेनेंसे अथवा आठ कर्मों के अबयवभूत आयुकर्म को तोन प्रकृतियों को छोड़कर अवकद्विष्ट' रही 
लाठ प्रकृतियों का नाश कर देनेसे यह गुणस्थान क्षायिकभावरूप होता है । कहा भो है-- 
केवलणाणदिवायरकिरणकलावप्पणासिअण्णाणो । 
णवकेवललद्धग्गमसुजणियपरमप्फ्ववदेसों ॥ ६३ ॥ 
असहायणाणदंसणसहिओ इदि केवलो हु जोएग । 
जत्तो त्ति सजोगो इदि अणाइणिहणारिसे उत्तो ॥ ६४॥ [ गो. जी. ] 

“ क्रेवलशानरूप सूर्य की किरणों के समूह से अशानकूप अधकार का जिसने नाश किया हुआ होता है, नव 
केवललूब्धियों के प्रादुर्माव से जिसने “ परमात्मा ” इस संज्ञा को प्राप्त कर लिया है और जो इंद्रिय, आलोक और 
शन को अपेक्षा न रखनेयाले अत एवं असहाय ज्ञान और दर्शन से युक्त होता है बह केवलिभगवान होता है । वचन-- 
बोग और काययोग से युक्त होनेसे सयोग होता है ऐसा अनादिनिधन आप्ष में कहा है। 

अब अयोगकेवलिगुणस्थानपर विचार किया जाता हे । जिसके योग का सद्भाव नहीं पाया जाता वह अयोग 
होता है। जिस जीव के केवलशान का सज्भूब पाया जाता है वह केबरी होता है । जो योगरहित होते हुए केवली- 
केचलज्ञानसंपन्न होता है बह जीव अयोगकेबलो कहा जाता है । सयोगकेवली से ' केवलो ' इस पद की अनुवृत्ति होनेसे 
इस गुणस्थान की संज्ञा में ' केबली' इस पव का फिरसे ग्रहण करनेकी आवश्यकता नही है ऐसा नहीं कहना; क्यो कि 
शसभनस्क अर्थात्‌ संज्ञी जीवों के सभी देशों में ओर सभी कालों में अभिव्यक्त होनेबाला ज्ञान सन के लिमिस से अभि- 
ब्यक्त होता हैं ऐसा माता गया होनेसे और इसप्रकार अनुभव उनसे क्षायोपश्ा मिकज्ञानकहप भावभन का अभाव होनेसे 
ब्रयोगियों के केवलज्ञान नहों हो सकता इसप्रकार सतनिन्नत; को रखनेवाले शिष्य को ' जिनसे योगो का अभाव होता 
है ऐसे जोबों के केवलज्ञान होता है” इस अभिप्राय का प्रतिपादन करनेके लिये इस गुणस्थान की सज्ञा में ' केवली * 
इस पद का फिरसे ग्रहण कया गया है। सम्तनस्कों के ज्ञान को उत्पत्ति सन के निमित्त से होती है यह अनुभव की 
बात है और आगम भी इस बातको स्वीकार करता है। अपोगियों के मन का अभाव होनेसे केवलज्ञान की उत्पत्ति 
बहीं होनी चाहिये | अयोगियों के मन का अभाव होनेपर भी उनके केवलसान होता है इस आगमबचन के सहारेसे 
गत का जिनके अभाव होता है ऐसे जीवों के केबलज्ञान का सः्भाबव होता है इस अभिप्राय की सिद्धि के लिये जो प्रयत्न 
किया जा रहा है बह फिजूल है । आगम का वचन वचनरूप हि तो हें। प्रत्येक बचत अविसंबादो अर्थात्‌ सवादी याने 
बसतुका यथायंरूप हि प्रतिपादन करनेबाला होता है ऐसा कोई नियम नहीं । कुछ वचन विसंबादी-बस्तु के यथार्थ- 
स्वरूप का प्रतिपादन करनेवाले नहीं भी हो। उक्त आयमवचन वचनरूप होनेसे, मान्य को हुई बात का विपर्यास 
करनेंवाला होनेसे और देनंदिन अनुभव का विरोधक होनेसे अर्थात्‌ बिसंबादी होनेसे आगमवबचन के बलपर अयोगियों के 
केवलज्ञान का सद्भाव होता है यह कैसे जाना जा सकता है ? ' ऐसा जो कोई कहते हैं उनके विरोध में उनको पूछा 
जाता है कि खंभा आविशों का अस्तित्व चक्षुरिद्रिय के द्वारा कंसे जाना सकता है? वृक्ष के ठूंठ-स्थाणु को आखों से देखने पर 
बहु स्पाणु है या यह पुरुष है?” इसप्रकार सदेह उन्पन्न होता है और यह पुरुष है इसप्रकार का विपरीत-बिसंबादी ज्ञान 
उत्पन्न होता है। ऐसी हालत में स्‍्तभ आदि के अस्तित्व का ज्ञान चक्षु से होता है यह कीसे कहा जा सकता है ? 
स्तंभ आदि के अस्तित्व के ज्ञान का प्रमाणत्व- अविसवादित्व चक्षु के बिना घटित न होनेसे स्तम्त आदि के अस्तित्व 
का शान चक्षु से होता है ऐसा कहना हो तो प्रतिपाद्यमान वस्तु के स्वरूप के ज्ञान का प्रमाणध्य- अधिसवादित्व 
वचन के बिना घटित न होनेसे ' बचन के विद्यमान रहनेपर उसका बाध्य भी विद्यमान होता है ' इस उक्ति के 
अनुसार घस्तुस्वरूप का ज्ञान बचन से होता है ऐसा समानरूप से कहा जाता है। फहने का भाव यह है कि 
/ अयोगी के केबलज्ञान होता है ' यह जब आगस का वचन है तब उसका वाच्यार्थ भो विद्यमान है। कहोंपर वचन 


समयसारः । ४६४१ 


के द्वारा कहा जानेवाला वस्तुस्वरूप यथार्थ न होनेके कारण विसंवाब विखाई देनेसे बचत का प्रामाण्य सिद्ध नहीं 
होता ऐसा कहना ठोक नहीं है, क्यों कि चक्षु के द्वारा जाने जानेबाली वस्तु का स्वरूप यथार्थ न होने के कारण 
विसंवाद दिखाई देनेके बारेमें वचन के विसंवाद के साथ समानता होनेसे चक्षु का मो प्रामाण्य सिद्ध नहीं होता । 
जिस चक्षु के द्वारा जाने गये पदार्थ के स्वरूप के बिषय में विसंधाद नहीं होता-पथार्थता होती है बही चक्ष प्रभाणभत्त होती 
है ऐसा कहना हो तो यह कहना ठीक नहीं है; क्‍यों कि सभो के सभो चक्षुओं के विषय में सभो देशों और सभो 
कालों में अविसंवाद की - यथार्थता क्री उपलब्धि नहीं होती ! [ कहने का भाव यह है कि किसो भी चक्षु के 
द्वारा जाने गये पदार्थ के स्वरूप के ज्ञान के विषय में यथार्थता पायी नहीं जाती । ] जिस देश मे और जिस काल में 
जिस चक्षु के द्वारा जाने गये वस्तुस्वरूप के ज्ञान के विषय में विसंवाद का अभाव अर्थात्‌ यथार्थता का सद्भाव 
पाया जाता है उस चक्षु की उसी देश में और उसी काल में प्रमाणता होती है ऐसा कहना हो तो कहना होगा कि 
किसो देश सें और किसी काल में अखिसंवादी होनेसे जब चक्षु के भो प्रामाण्य को स्वीकार किया जाता है तब दृष्ट 


ओर अदृष्ट पदार्थों के स्वरूपों के ज्ञान के विषय में जो वचन सभो देशों में और सभी कालों में अधिसवादी पाया 
जाता है उस बचत के प्रामाण्य को क्यों नहीं स्वीकार किया जाता ? परोक्ष पदार्थ के ज्ञान के विधय से किसी काल 
में विसवाद - अयधार्थता पाया जानेसे सभी देशों में और श्षभी कालों में वचन का प्रामाण्य सिद्ध नहीं हो सकता 
है ऐसा कहना ठीक नहीं है; क्‍यों कि उत्त वरोक्षपदार्थ के ज्ञान के विषय में जो विसंबाद पाया जाता है उसके 
विषय में वचन का दोष न होनेसे उस परोक्षपदार्थ को न जाननेवाले पुरुष का उस विषय में दोष पाया जाता है । 
किसी एक व्यक्षित के दोषों के कारण उसीसे भिन्न व्यक्ति को सजा नहीं दो जातो; क्‍यों कि ऐसा करने से उत्सुत्रता 
-अनाचार का प्रसग उपस्थित हो जायगा-पिता के अपराध के लिये निरपफ्राध पुत्र को फासो की सजा दी 


जायगी । कहने का भाव यह है कि परोक्षपदार्थ को न जाननेवाले पुरुष का उक्त पदार्थ को जानने में दोष होता 
है, उसमें उसके वचन का कोनसा भो अपराध नहीं है-- जिसप्रकार का बचन - वाक्य होता है उसीप्रकार का उसका 
बाच्याथ होता है। वचन एक प्रकार का और वाच्याय दूसरे प्रकार का ऐसा कभी नहीं होता । परोक्षपदार्थ के ज्ञान 
क विषय से जो विसंधाद होता है उसके वारेमें वक्‍ता का हि अपराध होता है-वचन का नहीं; क्यों कि उसो जचन 
के अर्थ के निर्णय के लिये प्रयत्न करनेवाले बक्‍ता को या अन्य पुरुष को बचन फरें उच्चारण के बाद उस वचन 
का अर्थ मिल जाता है। यहां जब विसवाद को वक्‍ता का दोष बताया गया है -- वचन का नहीँ; तब अविसंबाद 


बक्‍ता का गुण सिद्ध हो जाता है - वचन का नहीं। “ इसप्रकार जिसफे विसंबाद की और अविसवाद को सिद्धि 
नहीं हो सकती ऐसे इस बचन की प्रमाणता केसे जानी जाती है ”? नहीं जानी जा सकती _ यह कथन ठीक नहीं है; 
क्यो कि जिनके अविसवादिता की सिद्धि प्रमाणों से सिद्ध हो गयी है ऐसे आषायियव के साथ आर्षावयव का अवयबी 
के द्वारा एकत्व सिद्ध हो जानेसे आषावियव को ( आर्षाचयब वचन की ) सत्यता फा ज्ञान हो जाता है। कहने का 
भाव यह है कि जो ऋषि अर्थात्‌ केवलिभगवान्‌ प्रबचन का बक्‍ता होता है उसका स्वपरज्ञेयविषयक ज्ञान अविसवादी 
- यथार्थ होनेसे उसका प्रवचन भी अविसवादो होता है; क्‍यों कि वह वक्‍ता अवग्रबों होनेसे और प्रवश्नन उसका 
अबयब होनेसे दोनों की फर्यक्षित्‌ एकरूपता होती है। यह आगम आपर्षप्रबचन का अवयवभूत है और आमगम को 


अविसवादिता प्रमाणों से निद्ध हो गयी है।  अयोगी के केवलज्ञान होता है. यह आपषंप्रबचन का अबयब है। अतः 
इस वचन को ऋषि के साथ कथंचित्‌ एकरूपता सिद्ध हो जाती है। जिस आगम की अविसंबादिता प्रम्ताणों से सिद्ध 
हो गयी है ऐसे आगम की और “ अयोगी के केवलज्ञान होता है ' इस वचन की ऋषि के साथ कर्यत्तित्‌ एकरूपता 
होनेसे दोनों को कथंचित्‌ एकरूपता सिद्ध हो जानेसे इस वचन का अविसवादित्व सिद्ध हो जाता है। सारांश, वक्ता 
का ज्ञान अविसंबादो होनेसे उसके बचन की भो अविसंवादिता सिद्ध हो जानेंसे अयोगी के मन का अभाव होनेपर 
भी उसके क्रेयलज्ञान होता है इस उसके बचन की भो अविसंवादिता- यथार्थता सिद्ध हो जाती है। इस अभिप्राय 
के समर्थन में यहां एक प्रमाण पेश किया जाता है उसे देलिए----- 


४६२ लोऋषभनाथदिगंदरजे॑नप्रंयप्रकाशनसंस्थाया: 


स ्थमेवाइसि निर्दोषो युक्तिशास्त्राविरोधिबाक्‌ । 
अधिरोधो यदिष्टंते प्रसिद्धेन न बाध्यते ॥ ६ ॥ 


दोषाः तावद्‌ अज्ञानरागद्रेषादयः उकता' । निष्कान्तों दोषेभ्यों निर्दोष: । प्रमाणबलात्‌ सिद्ध 
सर्वज्ञ: बीतराग: च सामान्यतः यः स त्वमेव अहंनू, युक्तिशास्त्राविरोधिवाक्त्वात्‌ । यः यत्र युक्तति- 
शास्त्राविरोधिवाक्‌ स॒तन्न निर्दोष: दृष्टट, यथा वबचिद्‌ व्याध्युपशमे भिषग्वरः । युक्तिशास्त्राविरो- 
घिवाक्‌ च भगवान्‌ मुक्तिससारतत्कारणेषु । तस्मात्‌ निर्दोष: इति निश्चय: । “ युक्ितशास्त्राभ्यां अबि- 
रोधः कुत: मदाच: सिद्ध: अनवयवेन ? ' इति चेत्‌, यस्माद दृष्ट सोक्षादिक ते प्रसिद्धेन प्रमाणेन न 
बाध्यते । तथाहि- * यत्र यस्थ अभिमतं तत्त्वं प्रमाणेन न बाध्यते स तन्न युक्तिशास्त्राविरोधिवाक, 
घथा रोगस्वास्थ्यतत्कारणतत्त्वे भिषग्वर: । न बाध्यते च॒ प्रमाणेन भगवतः अभिमतं मोक्षरसंसारतत्का- 
रणतत्त्वम्‌ ! तस्मात्‌ तत्र त्वं यक्तिशास्त्राविरोधिवाक्‌ । ' इति विषयस्य युक्तिशास्त्राविरोधित्वसिद्धे: 
विषयिण्या: भगवद्वाचः युकवितज्ास्त्राविरोधित्वलाधनम्‌ । --अष्टसहस्री, पृ. ६२, नि. सा. सं. 


यक्ति और सर्वशपरंपरागत आगम से विरोध करनेयाली जिनकी वाणी नहों होती और अत एवं जो 
निर्दोष होते हे बहू हे भगवन्‌ ! आप हि है। जब आपका अभिमत तस्व प्रसिद्ध प्रसाण के द्वारा बाधित नहीं क्विया 
जा सकता तब आपके वचन का युक्तित और परफ्रश्यत आमस के साथ विरोध नहीं होता ॥१ ६ ॥ 


अज्ञान, राग, हेष आदि दोष कहे गये हैं । जो दोषों से दर होता है अर्थात्‌ दोषरहित होता है बड़ निर्दोष 
कहा जाता है । साप्तान्यतत, प्रभाणो के बल से जो सर्वक्ष और बीतराग सिद्ध हुआ है बढ़ आपहि है, क्‍यों कि आपको 
बाणी युक्ति और आगम के साथ विरोध करनेवालो नहों होतो । जिसकी बाणी जिस सबेषय से यक्ति और आगस 
के साथ विरोध करनवाली नहीं होती वही उस विषय में निरषि- अज्ञानरूप और रागह्रेषादिरूप दोषों से रहित 
देखा गया है, जैसे किसो व्याधि फे उपदम के - नाश के विषय में वेशराज | कहने का भाव यह है कि जिसप- 
कार किसो व्याधि का नाश करनवाले वेश्व राज का व्याधिविषयक निदान यूक्‍्ति ओर आयुर्वेद शारत्र के विरुद्ध न 
होनेसे बह निर्दोष कहा जाता है अर्चात अज्ञान दोष से रहित कहा जाता हे- ज्ञानों कहा जाता है उसीप्रकार 
जिसकी वाणी जिस विषय में यक्ति और आग्रम के साथ विरोध करनेवालो नहीं होती वही उस विषय में निर्दोष 
-अशानरूप और रासद्रेषादिरूप दोषो से रहित देखा गया है अर्थात्‌ वह ज्ञानी और बीतराग - निष्पक्ष साना गया 
हैं । मुक्ति, ससार, मुक्ति का कारण - साधन और ससार का कारण इन विषयों से श्रगवान्‌ को वाणी यक्षत के 
क्षौर आगम के विरुद्ध नही होती । उसकारण भगवान्‌ निर्दोष होते हे अथत्‌ अज्ञात, राग, हेंष आदि दोषों से रहित 
होते हैं। ' मेरी वाणी का अर्थात भगवान्‌ को वाणी का युक्षि और आगम के साथ पुर्णरूप से अविरोध कंसे सिद्ध होता 
है? ' ऐसा प्रश्न हो तो उसका उत्तर *' जब आपका अर्थात्‌ भगवान्‌ का अभिमत सोक्ष आदि तत्त्व प्रसिद्ध प्रमाण 
के द्वारा बाधित नहीं किया जा सकता तब आपकी अर्थात्‌ भगवान्‌ की वाणी का युक्ति और आगम के साथ पूर्ण- 
रूप से अविरोध सिद्ध हो जाता हैँ ” ऐसा हैँ । खुलासा- “ जिसप्रकार रोग, स्वास्थ्य, रोग का कारण और स्वास्थ्य 
का कारण इनके विषय में वेद्वराज का अभिम्तत तत्त्व प्रसिद्ध प्रमाण से बाधित न होनेसे उसके फथल का युकति ओर 
आयुर्वेद शास्त्र के साथ अविरोध सिद्ध हो जाता है उस्ीध्रकार जिस विधय में जिसका अभिमत तत्त्व प्रभाण से 
बाधित नहीं होता उस बिबय सें उसको वाणी का युक्ति और आगम के साथ अविरोध सिद्ध हो जाता हें । भग- 
बान्‌ का अभिमत मोक्षतरव, ससारतत्व. मोक्षकारणतत्व ओर संसारकारणतस्य प्रमाण से बाधित नहीं किया जा 
सकता । उसीकारण मोक्षादितत्व के विषय में हे झ्गवन्‌! आपकी वाणी का युक्ति और आगम के साथ अविरोध 
सिद्ध हो जाता है । ” इसप्रकार ज्ञेय विषय के ज्ञान के बारेमें युक्ति और आगम के साथ अविरोध की सिद्धि हो 
जानेसे शेघों को विषय बनानेबाली भगवान्‌ को वाणों का युक्ति आर आगम के साथ ब्रविरोध घिद्ध हो जाता है । 


ससयसारः । है है; 


इससे प्रत्यक्षदर्शो भगवान्‌ का ज्ञान अविसंवादि होनेसे उनके बचन की अविसंवादिता को सिद्धि हो जाती 
है यह बात स्पष्ट हो जातो है । ' जिसप्रकार इक्षुदण्ड - गच्ना एक होते हुए भी नीचेके और ऊपर के भागों में 
पाये जानेवाले रसों की रुची भिन्न भिन्न प्रकार की पायी जानेसे अनेक प्रकारवाहा - नानारूप होता है उसीप्रकार 
अचनकूप आर्षावयव एकरूप होनेपर भी अनेकरूप क्‍यों नहीं हो सकता ? ” यह प्रश्न ठीक नहीं हे; क्यों कि 
वचन एफरूप होनेपर भी याच्य ओर बायक के भेद की दृष्टि से उसका अनेकत्य मान लिया गया है। ' जिसप्रकार 
वाच्य और ब।चक के भद को दृष्टि से वचन का अनेकरूपर्थ सान छिया गया गया है उसोप्रकार सत्यवच्चनक्ृत और 
असत्यवचनकृत भेव की दृष्टि से भो वचन का अनेकत्व मान लेता चाहिये ' यहु कथन ठीक वहाँ है, क्यों कि अब- 
पश्चोरूप से एकरूप से और प्रवाहरूप से - परपरा से चला आया होनेसे अपौरुषेय ऐसे आगस का असत्यत्य के साथ- 
विरोध आता है। अथवा बहु आगम अभिधेयभूत अपने अर्थ को स्वय नहीं कहता। यवि वह अपने 
बाच्याथंं को स्वयं कहता है ऐसा साना तो सपभो जोबों को उसका ज्ञान हो जासेका प्रसंग उपस्थित हो जायगा । 
* यदि सभी को आगम का ज्ञान स्वय हो जानेका प्रसंग उपस्थित हो जाता हो तो भले हि हो जाय, इसमें क्‍या हानि 
है ” ' ऐसा कहना ठोक नही हे; क्‍यों कि सभी जोबों को आगम के स्ान की आाप्ति हुई नहीं पायी जाती । 

इस विषय का अन्य आचार्य निम्नप्रकार से प्रतिपादन या खुलासा करते है फि-- 

वक्‍ताओं को आगम के अर्थसंबधी परिज्ञान होता है या नहीं ? इसप्रकार दो विकल्प उठते है। दूसरा 
घिफलप तो बन हि नहीं सकता; क्यों कि जिसको आगम के अर्थ का ज्ञान नहीं होता उसका आगम का व्याख्याता 
होनेंमें विरोध उपस्थित होता है। जिसको आगम के अर्थ का ज्ञान नहीं होता उसका व्यास्याता होनेमें किसीप्रकार 
विरोध उपस्थित नहीं होता ऐसा कहना हो तो सभी का अज्ञपना रामान होनेसे सब को सपूर्ण शास्त्रों का व्याख्याता 
हो जाना चाहिये । ग्रदि प्रथम विकल्प लिया गया तो आगम के अर्थ को जाननेवाला व्यास्याता स्ज्ञ होता है या 
असवंज्ञ ? ऐसे दो विकल्प उत्पन्न होते है इसमें से दूसरा विकल्प ठीक नहीं है; क्यों के ज्ञानविज्ञान से रहित 
होनेके कारण जिसका प्रमाणता की प्राप्ति नही हुई होती ऐसे व्याख्याता के वचन की प्रमाणता का अभाव होता 
है । ' असर्वक्ष वक्‍ता की और उसके वचन को अप्रमाणता भले हि हो, कितु आगम की अप्रमाणता नहीं हो सकती 
क्यों कि आगम अज्ञानी पुरुष का व्यास्यानरूप व्यापार की अपेक्षा से रहित होता है / ऐसा कहना भी ठोक नहीं 
है; क्यों कि व्याख्याता के अभाव में अपने बाच्याथ्थ का स्वयं प्रतिपादन न करनेवाले आगम का वाउयवात्रकभाव 
व्याख्याता के अधीन होनेसे उसकी जो पुरुष के व्यापार को निरपेक्षता बतायी जा रही है यह नहीं बनती । हस- 
लिये आगम पुरुष को इच्छा से अर्थ का प्रतिपादन करता है ऐसा समझना चाहिये । इसीप्रकार ' वक्‍ता की प्रमा- 
णता से उस्तके बचन की प्रमाणता सिद्ध होती है ' इस न्याय के अनुसार जिसकी प्रभाणता सिद्ध हुई नहीं होती ऐसे 
पुरुष के द्वारा जिसके अर्थ का स्पष्टीकरण किया गया होता है ऐसा आगम अप्रमाणता को कंसे प्राप्त नहीं होगा 
अर्थात्‌ अवहय प्राप्त होगः । इसकारण जिसके संपूर्ण अज्ञान, राग, देष आदि दोषों का और आवरणों का अर्थात्‌ 
ज्ञानावरण और दर्शहावरण द्रव्यकर्मों का बिनाश हो जानेसे जिसको सपूर्ण सेय परार्थों को विषय करनेवाले अर्थात्‌ 
माननंवाले ज्ञान की प्राप्ति हो गयी होतो है वही उस आगम का व्याख्याता हो सकता है ऐसा समझना चाहिये। 
यदि उक्त प्रकार से निर्दोष और केवलज्ञानी पुरुष को आगम का व्याख्याता न माना तो अपौरुषेय अर्थात्‌ अनावि से 
चले आये आगम को भी पौरुषेय आगम के समान अप्रमाणता का प्रसंग उपस्थित हो जायथगा । यदि असवज्ञों को 
आगम का व्यास्याता नहों माना गया तो ऋषिप्रोफ्त आगम को परपरा का विच्छेद हो जायगा; क्‍यों कि अर्थशून्‍्य 
वचनपरंपरा की ऋषिप्रोक्तपना का अभाव हो जाता है ' ऐसा कहना ठीक नहीं है; क्यों कि अथंशून्य बचनपरंपरा 
को हुस सी ऋषिप्रोक्त आगस नहीं मालते । ऋषिप्रोकत आगसपरपरा का हमारे यहां विच्छेद मी नहीं है; क्यों 
कि जिसके अर्थ का अज्ञान, राग, हेष आदि दोष और करमंरूप आवरण नष्ट हो गये हैं ऐसे अरिहंत पर- 
प्ेष्टियों ने व्यास्थान किया है, चार निर्मल ज्ञानों के अतिशय से युक्त और अज्ञान, राग, द्वेष आदि दोषों से रहित 
गणधरदेयों ने जिसका धारणारूप से ग्रहण किया है, शान-विज्ञानसम्पन्न गुरुओं की परंपरा के क्रम से जो चला आ 
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रहा है, अनादि परंपरा से चला आया हुआ जिसका वाच्यवाचकमाव नष्ट हुआ नहीं है ऐसे आगस का व्याख्यान 
रागाविदोषरहित, शानावरणादिकर्म रहित और प्रतिपक्षरहित सत्यस्वभाववाले पुरुषों के द्वारा व्याख्यान किया गया होनेसे 
अद्धा का विषय बनाये जानेवाले उस आगमस की उपलब्धि होती है। “ आजकल का आगस अप्रसाण है; क्‍यों 
कि इसके अर्थ का व्याख्यान भगवान्‌ अहँतो से काल को दृष्टि से दरवर्ती अर्वाचोन पुरुषों ने किया है ' ऐसा कहना 
ठीक नहीं है; क्‍यों कि ऐकेयुगीन अर्थात्‌ इस कालसंबंधी ज्ञानविज्ञान से युक्त होनेंके कारण जिनफों प्रमाणता की 
प्राप्ति हो गयी है ऐसे आचार्यों के द्वारा ऐदयुगीन आगम का व्याख्यान किया गया है। इस कालसंबंधी 
व्याख्याता आचार्य छद्मस्थ होते हैं। ऐसे छश्यस्थ आचार्यों का सत्यवादित्व क॑से सिद्ध हो सकता है ? ' ऐसा कहना 
ठीक नहीं है; क्यों कि आयम के अनुकूल व्यात्यान करनेवाले आचारयों की सत्यवादिता के विषय में विरोध नहीं 
आता । यह अर्थ प्रमाणोभत ग्रुपरंपरा के ऋ्र से आया हुआ है यह कैसे जाना जाता है? ” ऐसा कहता ठोक 
नहीं है; क्‍यों कि प्रत्यक्षमत सभी विषयों में विसंवाव का- अयथायंता का अभाव होनेसे परोक्षब्रिषय में भी अवि- 
संवादो आगमरूप से एकत्व होनेपर यथार्थता के बाधक प्रमाणों में असंभव सुतरां निश्चित होता है अथवा इस 
कफालसंबंधो शानविशानसंपत्म अनेक आचार्यों के उपदेश से उसके अर्थ का ज्ञान होता है । बहुतसे साधु बिसंबाद 
करते हि नहीं; क्यों कि उसप्रकार का विसंवाद कहीं पर भी पाया नहों जाता है। जिसका प्रामाण्य सिद्ध हो गया 
है ऐसे पुरुषों के द्वारा आगस के अर्थ का व्याख्यान किया जानेसे ऋषिप्रोक्त घचन का प्रामाण्य सिद्ध हो जाता है | 
उसी आपंवचन का प्रामाण्य सिद्ध हो जानेसे अयोगी के मन का अभाव होनेपर भी उसके केवलज्ञान होता है यह 
बात सिद्ध हो जाती है । 


अथवा, फेंवलज्ञान मन से उत्पन्न होता हुआ न किसी फो उपछब्ध हुआ है और न किसीने सुना भी है, 
जिससे इसप्रदार की आशंका उत्पन्न हो सके । क्षायोपशमिक ज्ञान कहाँपर अर्थात्‌ सश्लिपंच्रेद्रियों में सन से 
उत्पन्न होता हैं। भन का अभाव होनेसे उस क्षायोपशमिक ज्ञान का हि अभाव हो जाना चाहिये, न कि केबलज्ञान 
का; क्‍यों कि केवल्शान की उत्पत्ति मन से नहीं होती । ' समोगकेवली के केवलज्ञान मन से उत्पन्न होता हुआ 
पाया जाता है! ऐसा कहना ठीक नहीं हे; क्यो कि स्वावरणकर्म के अर्थात्‌ केवलज्ञानावरणकर्म के क्षय से उत्पन्न होसे- 
वाले अकमबर्तो केवलज्ञान की पुनः उत्पत्ति होनेंसें विरोध उपस्थित हो जाता है ( ' मत्यादिज्ञान जिसप्रकार कारक 
की अर्थात्‌ उत्पादक कारण की अपेक्षा करतें है उसीप्रकार शानरूप होनेस केवलज्ञान को भी अपनी उत्पत्ति के लिये 
उत्पादक कारण को अपेक्षा करनो चाहिये ' एसा कहना ठोक नही है; क्यो कि क्षायिक और क्षायोपदसिकर ज्ञानों 
में समातता नही होतों । ' प्रतिसमय परिणत होनेवाले पदार्थों को अपरिणामी कंचलज्ञान कंसे जान सकता हैं ? 
ऐसा कहना ठीक नही है; क्यों कि श्षेयों के साथ साथ परिचित होनेबाले कंबलशान के द्वारा! प्रतिसमय परिवर्तित 
होनेवाले पदार्थों के जाने जानेंमें विरोध उपस्थित नहीं होता । ' ज्ञेयों के अधीन होकर परिवर्तित होनवाले के ब- 
रूझान को फिरसे उत्पति होती हि नहीं यह कंसे ? ' ऐसा कहना ठोक नहीं है; क्यो कि केवलजञान के उपयोग- 
सामान्‍य की अपेक्षा से उस केवलज्ञान की पुनः उत्पत्ति नहीं होता । केवलज्ञान के विशेष उपयोग की अपेक्षा से 
उसकी फिरसे उत्पत्ति होनेपर भी उसकी उत्पत्ति इद्रिय, आलोक और मन से नहीं होतो; क्ष्यों कि जिसके आवरण 
नष्ट हो गये होते है ऐसे केवलज्ञान की उत्पत्ति इंद्रिय, मन और आलोक से होती है ऐसा माननेसें विरोध उत्पन्न होता 
है । केबलजश्ञान असहाय होनेसे इच्द्रिय, आलोक और मन के साह्या की अपेक्षा नहीं करता है; क्‍यों कि यदि बहु 
इंड्रियादि के साहा को अपेक्षा करने लगा तो उप्तक असहायत्वरूप स्वरूप की हानी हो जानेका प्रसत आ जायगा ॥ 
/ कंबलशाम असहायत्वस्वरूपबाला होनेसे उसको प्रमेय की शान की उत्पत्ति के समय उसको प्रमेय पदार्थ को भी 
अपेक्षा नहीं करनी चाहिये ' ऐसा कहना ठोक नहीं है; क्यों कि प्रमेय को जानतेसमय प्रमेयपदार्थ की अवेक्षा 
करना फेंवलशान का स्वभाव है। | कहने का भाव यह है कि यद्यपि केबलज्ञान को उत्पत्ति का इंडिय, मन और 
आलोक की तरह शेयार्थ श्री उत्पादक कारण नहीं होता, तो भी प्रमेय पदार्थ की उस समय अपेक्षा करना केवलशान का 
स्वभाव हि है। यदि केवलश्ञान काऐसा स्वभाव न होता तो जीवब्रध्य के स्वरूप का कथन पुवृगलाविदव्यणिषयक भी 
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हो जाता । कितु ऐसा होता हि नहीं । अतः प्रमेथ की अपेक्षा करना कवलशास का स्वभाव है इंस वात को स्वीकार 
करना चाहिये। | पदार्थों के स्वपावों के जियय में प्रदत करना ठोक नहीं है। यदि वस्तुस्वभावों के विषय में भ्रइन 
किये जाने लगे तो वस्तुओं को व्यवस्था हि नहीं बनेंगी। 

यह गुणत्यान क्षायिकभावरूप है; क्‍यों कि इसकी उत्पत्ति संपूर्ण घातिकर्मों का क्षय होनेपर होतो है और 
अधघातिकर्मों का क्षय घोड़े हि समय में होनेबाला होता है । कहा भो है- - -- 

सेलेसि संपसो णिरुद्धणिस्सेस-आसवो जोबो । 
कम्मरयविप्पमुक्को शयजोगो केवली होई ॥ ६५ ॥ [ गो. जी. ] 

अठारह हजार शीलों के जो स्वामी बने हुए होते है, जिनके संपूर्ण आसत्रवों का निरोध हो गया होता है 

भौर जो कर्ममल से रहित होते है ऐसे अयोगकेवली भगवान होते है । 
[ संकेत- ऊपर की चर्चा राजवातिक ओर धबला के आधार से की गयी है । ] 

/ मोहजोगभव। ” इस श्ञास्त्रोक्त बचन के अनुसार इम गुणस्थानों की उत्पत्ति मोह और योग इनसे होती 
है। पहले से दसबेंतक के गृणस्यानों के होनेमें मोह और योग कारण पडते है और आगेके गृणस्थानों के होनेमें योग 
कारण पड़ते हैं। मोह अपने क्षय, क्षयोपशम, उदय और उपश्यम के द्वारा गुणस्थानों की उत्पत्ति भे निस्तित कारण 
पड़ता है और योग भो निमित्त कारण पड़ते है। आगेके गृणस्थानों में योग निमित्तकारण पड़ते हैं। यद्यपि ये 
भाव अशुद्धात्मस्वासिफ है तो भी नेमित्तिक भाव है- औफ्धमिकाव है - स्वाभाविकभाव नहीं है। मिमित्त के 
सिल जानेपर हि आत्मा इन भावों के रूप से परिणत हो जाती है। शुद्ध जात्मा का उक्त निर्मितों के साथ किसी 
भ्रकार से सबंध नहीं होता; क्यों कि उसके कर्मों के साथ होनेवाले संबंध का अभाव होता है। निमित्त इन भावों का 
कर्ता होता है यह कथन उपचरित है- व्यवहारनयाश्रित है; क्‍यों कि उपादान के समान निभित्त अपने स्वरूप से 
इन भावों में अन्वित नहीं होता । अत: शुद्ध आत्मा में इत नेमित्तिक भावों का सर्वथा अभाव होनेसे शुद्धात्मस्वरूप 
की अनुभूति के समय ये भाव अनुभव में नहीं आते और अनुभव के विषय न बनने से ये भाव आत्मस्वामिक नहीं 
माने जा सकते । 


वर्णाद्या वा रागमोहादयो वा भिन्ना भावा: सर्व एवाउस्य पुंसः । 
तेनवान्तस्तत्त्वतः पश्यतोडमो नो दुष्टाः स्युः दृष्टमेक॑ परं स्थात्‌ ॥३७॥ 


अन्चय- अस्य वर्णाद्या: दा रागमोहादय: वा +. एवं भावाः पुंसः भिन्ना:। तेन एवं अन्तः 
तस्वत: पदयत: अमी नो दृष्टाः स्यृः, एक परं दृष्ट स्थात्‌ । 

अर्थ-- इस ससारो आत्मा के वर्णादक और रागमोहादि भाव देखनेमें आते हैं। वे सभो के सभी भाव शुद्ध 
स्वभाषवाले आत्मा से भिन्न होते हैं-उसके नहीं है। ये भाव आत्मा से भिन्न होनेसे हि परशनिरे कल्पससाधि से 
अपने चित्त में शुद्धवव्याशिकतय की या शुद्ध निःधयनय को दुष्टि से जोव जब आत्मा को-दे लने-जाननें-अनु भवने रूग 
जाता है तब वे चाद उसके देशनेमसे -अनुभवर्भ नहीं आते-एक अर्थात्‌ अबद्धस्पृष्ट, अनन्य, नियत, अधितोष और 
असंयुकक्‍्त ऐसी पर * हु उसके अनुभव में आतो है ! 

ते. प्र.- अस्य संसारिणोउनावेः कर्मबद्धस्थानाप्तशुद्धस्वरूपस्थ व्यवहारनयेनानेकस्य मेचकस्य 
अणोच्ा रुपादय: | वर्ण आद्यः प्रमुखो येषां ते वणाशा:। आशद्वपब्देन गरपरसस्पदांस्यशरोरसंस्थानसंहन- 
सादोनां ग्रहणं भवति | वा ख। रागमोहादयो वा चारित्रमोहनीयदर्शनमोहादयो | वा थ । आदिना 
ड्ेषप्रत्ययकर्मनोकरमंवर्गवर्गणास्थंकाध्यात्मस्थानानुभागस्थानयो गस्थान बन्धस्थानो दयस्था न सा गे णास्थान 
स्थितिबन्धस्थानसड्क्लेशस्थानसंयमलब्धिस्थानजीवस्थानादीनां ग्रहणं भवति | तत्र ये बर्णादयो:क्रम- 


४६६ क्रो सनाथविगंगरजेनग्रंयप्ररकादानसल्याया। 


साविपर्यायरूुपा: क्रमभाविपर्यायरूपा: पुदगलाशितत्वात्युदूयलोपादानकत्वाच्च । रागमोहादयइश पुदुग- 
लनिभिसका: पुद्गलोपादानकाइच, द्रव्यभावकर्मंणां पुद्यलोपादानकत्वात्युदृगलनिमित्तकत्थाच्च । अमी 
सर्व एवं साया: पुंसइशुद्धात्मनो भिन्ना एय, तेषां केषाड्चित्‌ पुदूगलोपादानकत्वात्केषाडिचिच्च पुद्गल- 
निमित्तकत्वात्‌ । तेन उक्तभावानां शुद्धद्रव्या थिकनयापेक्षया5त्मनो भिन्नत्वेनेबान्त: परमनिविकल्पसमाधों 
स्वान्तरहगे तत्त्वतः परमार्थतः । शुद्धनिशचग्रेनेत्यर्थ: । पश्यतो5क्लोकयतो जानतः । अनुभवत इत्पर्थ:। 
अमो वर्णाद्या रागमोहादयइच भावा: नो न दृष्टा अनुभूता भवन्ति। अनुश्वगोचरतां न यान्तीति भाव: ॥ 
एकमबद्धास्पृष्टादिविशेषणविशिष्टसात्मवस्तु वृष्टमनुभूतं स्थाज्भूवति बहिभंवानां बर्णादीनां नेसित्तिकानां 
ले रागभोहादीतां भावानां परमनिविकल्पसमाधावनुभवाभावात्न त आत्मस्वामिका दइति भावः । 

विवेच्वन- वर्ण, गन्ध, रस, स्पश और रूप ये पुदूगल के सहभावी होनेसे पुद्गलगणरूप है । गुण और गृणी 
में तादात्म्पसबध्च होनेसे उनमें भेद नहीं होता । उनमें अभेद होनेसे पुदूगल को छोडफर आत्मसद्श अन्यद्रव्याश्रित 
नहीं होते । अतः ये भाव आत्मा से भिन्न होते है और आत्मा से भिन्न होनेसे आत्मस्वासिक नहीं होते । शरीर 
संहनन ओर सत्थान आदि पुद्गल के परिणाम है। परिणाम और परिणामों में अभेद होनेसे शरीशादिफरिणास 
पुदुगल को छोड़कर आत्मद्रव्यस्वासिक नहीं हो सकते । वर्णादिक भाव पुद्गलस्थासिक होनेपर भी आत्मा अनादि 
से पुदूगलपरिणासरूप शरीर में रहते हुए आयी होनेंसे वे वर्णादिकाव अनुषचरितासज्भू तव्यबहारनय से कथंचित्‌ 
आत्मस्वामिक भो हैं। वस्तुत: वे भाव आत्मा के नहीं है। रागमोहादिकभाव यद्यपि अशुद्धात्मस्वासिक दिखाई देते 
है तो भो थे नेसित्तिकसमाव होनेसे परमार्थतः शुद्धात्मस्वासिक नहीं हो सकते; क्यों कि वे शुद्ध आत्मा में नहीं पाये 
जाते । घटरूप परिणास मृत्तिकोपादानक होनेसे उनमें सुन्तिका का स्वस्वरूप से अन्य पाया जानेके कारण यद्यपि 
मृत्तिका के है, तो भी घटका आकार नंमित्तकभावरूप होनेसे मृत्तिका का स्वाभातविकभाव नहीं हो सकता । यदि घट 
का आकार मृत्तिका का स्वाभाविक भाव होता तो मृसिका के सभी परिणाम घटाकाररूप हि होते | जिस मृक्तिका 
से घटाकाररूप परिणाम बनता है उसी मस्तिका से अन्य मृदभाजन के भी आकार बनते है । घटाकार नमित्तिकभाव 
होनेसे वे जिसप्रकार सतक्तिका के स्वाभाविकभाव नहीं हो सकते उसीप्रकार आत्सा में पाये जानेबाले नेमिसकर्माव 
शुद्ध आत्मा के नहों होते । यदि उक्त भाव आत्मा के स्वाभाविक भाव होते तो जब परनिधिकन्पससाधि में आत्म- 
स्वरूप के ज्ञान का अनुभव होता है तब उक्त भावों का अनुभव प्राप्त ही जाता; कितु उस समय उसका अनुभव 
प्राप्त न होकर सिर्फ शुद्ध आत्मा का ह अनुभव प्राप्त होता है। अत उक्त भावों की शद्ध आत्मा से भिन्नता की 
सिद्धि हो जानेसे थे भाव आत्मा के भाव सिद्ध नहीं होते । 


/ ननु वणदिय यदि असी न सन्त जोीवरय तदा तस्त्रान्तरे कथं सन्ति इति प्रज्ञा- 
प्यन्ते ? ' इति चेत्‌- 

४ ये उक्त वर्णादिभाव यदि जोव के अर्थात ज'वस्वामिक नही ह तो अन्यशास्त्रों से-सिद्धान्त- 
ग्रंथों मे “वे भाव जीव के ६ ए+7 कंसे का ! भूखा हे: ' इ० प्रब्न का उत्तर तीखे की गाथा के द्वारा 
दिया जाता है । 

बबहारण दु एद जीवस्स हबं।ते बण्णमादीया । 
गुणठाणंता माबा ण द्‌ केइ णिच्छयणयस्स ॥ ५६ ॥ 


व्यवहारेण त्वेते जीवस्प भवन्ति वर्णाद्या: । 
गुणस्थातान्ता भावा न तु केषपि निए्चयनयस्य || ५६ ॥। 


समयसारः । ४६७ 


अन्वायार्थ- (एते) यह (वर्णाद्या: गुणस्थानान्ता:) वर्ण से लेकर गुणस्थानपर्यन्त होनेवाले 
(भावाः) परिणाम (व्यवहारेण तु) व्यवहारनय की दृष्टि से हि (जोबस्य भवन्ति) जीव के अर्थात्‌ 
जीबस्वामिक होते हे, (निशचयनयस्य) निःचयनय की दृष्टि से (के अधि) उक्त परिणामों में से कोई 
भी परिणाम (न तु) जीव के होते हि नही । 


आ. रुया.- इह हि व्यवहारनयः किल पर्यायाओतत्वात्‌ जोवस्य पुद्गलसंयोगवज्ञात्‌ 
अना दिप्रसिद्धबन्धपर्यायस्य कुसुम्भरक्तस्थ कार्पासिकवासस: इव औपाधिक भाव॑ अवलम्ब्ध 
उत्प्लवमानः परभाव॑ परस्य विदधाति । निडुचयनयः तु द्रव्याश्रितत्वात्‌ केवलूस्य 
जीवस्य स्वाभाविक भाव॑ अवलम्ब्य उत्प्लवमानः प्रभाव परस्य सर्वभेष प्रतिषेधयति । 
ततः व्यवहारेण वर्णादयः गुणस्थानान्ताः भावा: जीवस्य सन्ति, निश्चयेन तु न सन्ति इति 
यक्‍ता प्रज्ञप्ति: । 


त. प्र.- इह हि जीवस्थ ससारावस्थायासेव व्यवहारनयः: किल भदप्रधानों व्यवहारनयो$सजय 
पर्यायाध्ितत्वात्पदार्थपरिणामावलम्बनत्वाज्जीवस्प संसारिण: पुद्गलसयोगवज्ञात्पुद्गलोपादानकत्वात्क- 
मंणां कर्मसयोगवज्ात्पुदगलसयोगाद्धेतोरनादिप्रसिद्धबन्धपययिस्थानादिक्वालप्रसिद्धक्मजनितबन्धात्मक- 
पर्यायस्थ । अनादेरनादिकालात्‌ प्रकर्षण सिद्ध: सिद्धावस्थां प्राप्तो बन्धपर्यायों सस्य स* | तस्य । कुसू- 
म्भरक्तस्य महारजनकुसुम रागरससंयोगजनितरक्तवर्णस्य । कुसुम्भ सहारजनम्‌ ' करडई ' इति महारा- 
प्ट्यास्‌ । कुसुम्भस्य कुसुम कुसुम्भस्‌ ।  पुष्पमुले बहुलस्‌  इति पुष्पत्यस्थोस्‌ । ' कुसुम्भ हेमनि 
महारजने ना कमण्डलो  इति विश्वलोचने । कुसुम्भकुसुममर्दनसझ्जात रक्‍्तवण्णरससंयोगव्ञाद्रक्‍तस्य 
रकक्‍तवण्णता प्राप्तस्थ फार्पासिकवासस:ः इव पिचुलतन्तुविनिर्मापितस्थ वाससो बस्त्रस्येवोपाधिक नेमित्तिकं 
साव॑ परिगाममवलम्ब्याशित्योत्प्लवमान: प्रादुर्भवन्‌ प्रवर्तमानो वा परभाव परपदाथाथलन परद्रव्योपा- 
दानक परद्रव्यनिमित्तव च भाव परिणाम परस्य विदधाति परस्य भावस्तदन्यद्रव्यस्वामिकोःप्यस्तीति 


प्रतिपादयति । अदभ्नशुभ्रकार्पासिकतस्तुविनिर्मापितं बसन॑ स्वभावतः शुश्रमपि महारजनकुसुमसर्दन- 
जनितरसवर्णसंयोगाद्रक्‍्तमभिधीयते, न तु तद्वस्तुतो रक्तवर्णम्‌ । यथा कुसुम्भकुसुमरसरक्तवर्णसंयोगेन 
पिहितस्वस्वभावभूतवर्णत्वाद्रक्तवर्णमेतद्वस्त्रमिति नेमित्तिकपरिणाममवलम्ब्य व्यवहारनयेनाभिधोयते 
तथा5नाविपुद्गलसयोगवशादनादिप्रसिद्धपर्यायस्थ संसारिजोवस्य वर्णादिमस्वरूपं रागमोहादिमत्वरूप 
चौपाधिक॑ परिणासमवलम्ब्ध  शुद्धनिएच्यनयापेक्षयोपाधिक भावविकल स्याप्यात्मत औपाधिक भाव- 
स्वामित्व व्यवहारनयेन विधीयते इति भावः | निशचयनयस्तु शुद्धव्रध्याथिकनयस्तु द्रव्याश्ितत्वाण्छुद्ध- 
ब्रव्याशितत्वात्के वलस्यासहायस्य बद्धस्पृष्टट्वादिविकलस्य जीवस्प स्वाभाविकभाव मवलम्ब्याशित्योत्प्ल- 
बसान उत्पद्ममान: परभावं परद्रव्यभतपुद्गलूस्वासिक पुद्गलद्रव्यनिभित्तकं परव्रव्याश्रितं च भाव॑ परस्थ 
तबन्यद्रव्यस्थ सर्वमेब प्रतिषेधयति। यो यस्य द्रव्यस्थ भाव: स तस्येव द्रव्यस्य, नान्यस्थेति प्रतिपादयतो ति 
भाव: । ततस्तस्मात्कारणाद्व्यवहारेण व्यवहारनयाश्रग्ेण पूर्बोक्तक्रमेण वर्णादयों गुणस्थानान्ता भावा: 
जीवस्य सन्ति, निईचयनयेत निशलयनयापेक्षया तु न सन्ति जीवस्वासिका न भवन्तीति युक्‍क्ता 
अज्ञप्तिसंगवतामहेतामुपदेशः । 


४१८ कशीऋषभसनायविर्शधवरज॑मसप्रंध प्रकाशनसंस्थाया। 


टीकार्थ-- जीब की इस संसार अवस्था में हि ब्पवहारतय पर्याय का अवलंब करनेबालझी होसेके कारण 
कुपुंभपुष्प के रस के संयोग से रंगे हुए वस्त्र के समास पुवृगरू का संयोग हो जानेसे अनादिकारू से जिसकी बंधपयाय 
अकडेरूप से सिद्ध हो गयो है ऐसे जीथ के औपाधिक-नेमित्तिकशाव का अबलूंब लेकर प्रधत हुई यह व्यवहारमय 
करपदार्थ के भुणरूप और पर्यायरूप भाव-परिणाम उक्त परपवार्थ से भिन्न अन्य डध्य के हैं-अन्यद्रव्यस्वासिक हैं ऐसा 
विधान करती है; कितु निश्चथयनय व्रध्य का अथलंब लेनेवाली होनेसे केवल अर्थात्‌ बद्धस्पुष्टत्वाबिभावों से रहित 
जोद के स्वाभाधथिकसाव का अवलूब लेकर प्रादुर्भूत या प्रवत्त हुई वह निशवयनय सभो के सभी परद्रथ्योपादामक 
करद्रव्याशित और परव्रव्यनिभिततक भावों का पृर्वोक्‍्त द्रष्य से भिन्नद्रव्य के-भिन्नव्रव्यस्वासिक होनेका निषेध करती 
है अथीत्‌ एक विशिष्ट व्रव्य के गुण और पयायें उस विशिष्ट द्रव्य से भिन्न व्रव्य के हैं इस कथन का प्रतिषेध्र करती 


है | उस कारण से बर्णादि से लेकर गुणस्थानपर्यत के भाव व्यवहारनय की दृष्टि से जोब के हैं; कितु निशचयनय 
को वृष्टि से थे भाव जीव के नहीं है ऐसा शास्त्रीय उपदेश योग्य है । 

विवेचन-- जीव की इस संसार-अचस्था में होनेवाली व्यवहारनय द्रध्य की पर्यायों का आश्रय लेकर 
ब्रवृत्त होती है । जिसप्रकार कुसंभ के रस के वर्ण के संयोग से लाल बना हुआ राई का वस्त्र बस्तुतः सफेद होनेपर 
बी लाल रंग के संयोग से उस रक़्तवस्थरूप अवस्था की-पर्याय की प्रधानता से रालवर्ण व्यवहारनय की वृष्टि से 


बस्तर स्वामिक फहा जाता है, कितु वह वस्त्रस्वासिक नहीं होता उसोप्रकार वर्णादिरूप पुवंगलब्रब्याश्रितमाव, पुदु- 
बल व्योपादानक शरोराविपयायें और पुदृगलकर्मोबयादिनिमित्तक अशुद्ध जीव के भाव यदापि पर्यायाश्रयी व्यवहारनय 


को दुष्टि से जीवस्वासिक-जीव के कहे जाते हैं तो भो परमनिविकल्पसभाधि में उनका अनुभव मे होनेसे और 
परप्ावविकल आत्मा का हि अनुभव होनेसे परभाव अनुभूयमान शुद्ध आत्मा से भिन्न होनेके कारण आत्मस्थासिक- 
मारा के नहीं हो सकते । निदचचयनय की प्रवुज्ति केवल द्रव्य के आश्रय से होती है । यद्यपि द्रव्य गुणपर्पायों से युक्त 
होता है तो भी यह जब लिइचयनलय का विषय बनता है तब द्वव्य की पर्याय गोण होती है-उनका अभाव नहीं होता। 
बहू नय द्रव्य का-सामास्य का आश्रय लेनेवाली होनेसे दृव्य की विभावपमर्यायों का, परद्रव्य के परिणामों के सबंध से 


इहलेवाले परिणामों का और परद्रव्य के गुणों का उक्त परद्रव्य से भिन्न दष्य में अध्तित्व का निषेध करतो है । जब 
अहता प्रमनिविकल्पसमाधि में आत्मद्रव्य का अनुभव करती है तब उक्त परभ्ाव अनुभव में न आनेस नि:वयनय 
की दृष्टि से आत्मस्वाभिक नहीं हो सकते । अतः ये भाव यद्यपि व्यवहारनय की दृष्टि से आत्मस्वामिक कहे जाते हैं 
सो भी निशचचमतय कौ दृष्टि से वे भाव आत्मस्वामिक नहीं हैं । 


“ कुत: जीवस्य वर्णादयः निशचयेन न सन्ति ? ' इति- 
निदचयनय को दृष्टि से वर्णादि भाव जोब के क्‍यों नहीं होते ? इस प्रश्न का उत्तर कहते हें । 


एएहि य संबंधो जहेब खीरोदयं म॒ुणेदव्बो । 
ण य हुंति तस्स ताणि दु उबओगगुणाधिगो जम्हा ॥५७॥ 
एतइच सम्बन्धों यथ्थव क्षीरोदक ज्ञातव्य: । 

न चर भवन्ति तस्य तानि तृपयोगगुणाधिको यस्मात्‌ ॥५७॥। 


अन्वयार्थ- (एसे: चर) इन वर्णादि से लेकर गुणस्थानपर्यत जो भाव कहे गये हैँ उनके साथ 
(सम्बन्ध: ) आत्मा का जो सबंध होता है वह (क्षीरोदक यथा एवं) दूध और पानौ इनका संबंध 
जिसप्रका र प रस्परावगाहरूप-एकक्षेत्रावगाहरूप होता है उसीप्रकार एकक्षेत्रावगाहरूप होता है ऐसा 


समयसार; । ४६९ 


(ज्ञातव्य:) जानना चाहिये । (तानि सच) ओर वे भाव (तस्थ न तु भवन्ति) उसके होते हि नही; 
(पस्मात्‌ ) क्‍यों कि आत्मा (उपयोगगुणाधिक:) उपयोगगृणवाला होनेसे उन भावों से अधिक अत 
एव भिन्न होती हैं । 


आ. ख्या.- यथा खलु सलिलमिश्रितस्य क्षीरस्थ सलिलेन सह परस्परावगाहलक्षणे 
सम्बन्धे सति अपि स्वलक्षणभूतक्षीरत्वगुणव्याप्यतया सलिलात्‌ अधिकत्वेन प्रतीयमानत्वात्‌ 
अग्नें: उष्णगुणेन इव सह्‌तादात्म्यलक्षणसम्बन्धाभावात्‌ न नि३चयेन सलिलं अस्ति, 
तथा वर्णादिपुद्गलद्वव्यपरिणाममिश्रितस्थ आत्मनः पुद्गलद्वव्येण सह परस्परावगाहलक्षणे 
सम्बन्धे सति अपि स्वलक्षणभूतोपयोगगुणव्याप्यतया सर्वंद्रव्येभ्य: अधिकत्वेन प्रतीयमान- 
त्वात्‌ अग्ने: उष्णगुणेन इब सह तादात्म्यलक्षणसम्बन्धा भावात्‌ न निउ्चयेन वर्णादिपुद्ग- 
लपरिणामा सन्ति । 


ते. प्र.- यथा येन प्रकारेण खलु सलिलमिश्रितस्थ जलसंवलितस्य क्षोरस्य दुग्धस्य सलिलेन 
अखेन सह साक परस्परावगाहलुक्षण एकक्षेत्रावगाहस्वरूपे सभ्बन्धे संइ्लेषसम्बन्धे सत्यपि विद्यमानेंडपि 
स्थलक्षणभतक्षो रत्वगुणव्याप्यतयाउन्यद्रव्यव्यावतेकक्षो रत्वगुणस्य व्याप्यतया क्षोरत्वगुणकतृंकव्यापनक्रि- 
वबाश्रयतया । अनन्यसाधारणक्षीरत्वगुणस्य व्यापकत्वास्क्षी रस्य च॒ व्याप्यतयेत्यर्थ: | सलिलादधिकत्वेना- 
घिक्येन । सातिशयत्वेनेत्यर्थ: । प्रतीयमानत्वाज्ज्ञायमानत्वादग्लेरुष्णगुणनेव सहाः्ग्नेयेथोष्णगुणेन सह 
तादात्म्यलक्षणस्सस्बन्धो विद्यते तथा सलिलेन सह तादात्म्यलक्ष णसम्बन्धाभावाज्ञ निदपिचयेन निदुतयन- 
यवुष्टया सलिल्मस्ति | क्षीरनीरयोस्स्वस्वासिभावलक्षणस्सम्बन्धी नास्ति । सलिलं क्षोरस्वामिकं 
नासतोति भावस्तयोरन्योन्यभिश्नस्वभाववस्तुरूपत्वात्‌ * तथा तेन प्रकारेण वर्णाविपुदगलद्रव्यपरिणा- 
समिश्चितस्य वर्णादिरूपपुद्सलद्रव्यपरिणामसंवलितस्थात्मन: पुद्गलबद्रब्येण सह परल्परावगाहलक्षण 
एकक्षेत्रावगाहस्वरूपे सम्बन्ध सत्यपि स्वलक्षणभतोपयोगगुणव्याप्यतया स्वासाधारणधर्मंभूतीपयोगगुणस्य 
ब्याप्यतया व्याप्तिक्रियाविषयभृततया। उपयोगगुणस्य व्यापकतया 5त्सनइच व्याप्यतयेत्यथे:। सर्वद्रय्येभ्यो 
जीवभिन्नान्यनिखिलद्रव्येभ्यो<धिकत्वे नाधिक्येन । सातिशयत्वेनेत्यर्थ: । प्रतीयमानत्वावनुभूयमानत्वादस्ने- 
रुण्णगुणेनेव सहाग्नेयंथोष्णगुणेन सह तादात्म्यलक्षणस्सम्बन्धो5स्ति तथा वर्णादिना सहात्मनस्तादात्म्य- 
लक्षणसम्बन्धाभावान्न निईैचयेन निशचयनयदृष्टया वर्णादिपुद्गलपरिणामाः सन्ति। वर्णादिपुदृगलपरि- 
णामा आत्मनो न सन्ति तादात्म्यसम्बन्धाभाववतां परमाथिकस्वस्वासिभावाभिधसम्बन्धासम्भवादिति 
भाव: | 


टीकार्थ- जिसप्रकार जिसमें जल मिलाया हुआ होता है ऐसे दूध का जरू के साथ परस्पर-अवगाह स्वरूप- 
एकक्षेत्रावगाहरूप संबंध होनेपर भी स्वलक्षणभूत क्षोरत्वगुण के द्वार। व्याप्य होनेसे जल से अधिकपनेसे जाना गया 
होनेसे, उच्णगुण के साथ अग्नि का जिसप्रकार तावास्म्यसंबंध होता है उसप्रकार के तादात्म्यसबंध का अभाव होनेसे, 
निक्चयनय की दृष्टि से जल बूध का-दृरधस्थामिक नहीं होता है उसोप्रकार वर्णाविरूप पुद्गलब्रव्य के परिणाम के साथ 
सिली हुई सइलेपघसबंध को प्राप्त हुई आत्सा का पुद्गलद्रव्य के साथ परस्परावगाहरूप अर्थात्‌ एकक्षेत्रावगाहरूप 





१-तानीति सामान्ये नपुसकम्‌ । 


४३० श्रोऋषभनायविगंबरजैनप्रंधप्रकाशनसंस्थाया: 


संबंध होनेपर भी स्वसक्षणभूत उपयोगगुण के हारा व्याप्य--व्यापनेयोग्य होनेसे अर्थात्‌ उपयोगगुण व्यापक होनेसे 
और आत्मा व्याप्य होमेसे सभी अन्य पदार्थों से अधिकपने से जाती गयी होनेसे अग्नि का उध्णगुण के साथ जिसप्रकार 
तादात्म्यसबध होता है उसीप्रकार आत्मा का वर्णादि पुदगलद॒ष्यों के परिणाम के साथ तादात्म्यसंबंध न होनेसे 
निशलनयनय को वृष्टि से बर्णादिपुद्मलपरिणास आत्मा के-आत्मस्वासिक नहीं होते है। 

विवेचन- दृध और जल का सिश्रण वर देनेपर दोनों का एकरूपत्व-अपृथक्त्व दिखाई देता है तो भी वे 
दोनों एकरूप-एकवस्तुरूप कदापि नहीं होते ! एक का दूसरे में अवगाहन जरूर होता है; परतु दृध अपने दुग्धत्व- 
स्वरूप को त्यागकर जलरूप से और जल अपने जन्त्वस्वरूप को त्वागकर दुग्धरूप से परिणत नहीं होता-दृध दूध हि 
बना रहता है और जल जल हि बना रहता है, क्‍यों कि दूध का जल के साथ और जल का दूध के साथ तावात्म्य- 
सबंध नहीं होता । यदि उनमें तादात्म्यसंबध होता तो वृध् में जल मिला देनेपर वृध पतला न होकर उसकी स्वाभा- 
बिक घनता बनी रहतो और दूधके प्रमाण में वदि हो जाती, किंतु स्वाभाविक घनता के रूप से दूध की बृद्धि होती 
हुई वेखनेमे नहीं आती-दूध पतला हो जाता है । इससे स्पष्ट हो जाता है कि सिश्रण की अवस्था सें दोनों अपने 
स्वरूप को छोडनेत्राले न होनेसे उममें ताव/नम्यसबंध नहीं होता। अग्नि और उष्णगुण इनमें तादात्यसंबंध हो नेसे 
अग्नि ओर उष्णगृण में तरतमता नहीं पायो जामा है । यदि दृध और जल में वस्तुतः तादात्म्यसबंध होता तो दोनों 
की मिश्रण-अवस्था में वृध के परिणाम में नसतमता नहीं पाथ्री जाती । अतः दोनों की सिश्रण अवस्था में वृध के 
परिणास में जब अधिकता पायी जाती है तब उन दानों में तादात्म्यसबंध का अभाव सिद्ध हो जाता है। उन दोनों 
में तादात्म्पसबध का अभाव होनेसे जल दूध का नहीं हों सकता थर्थात जल के माथ दूध का स्वस्वामिभाषरूप सबंध 
सिद्ध नही हो सकता | दूध और जरू इतने मिश्रण के समान आत्सा ओर वर्णादिरूप पुदगलद्रव्य के परिणाम इनका 
मिश्रण विद्यमान होनेसे उनका एकरूपत्व अपयत्व सश्ाप दिखाई देता हे तो भी थे दोनों एकरूप कदापि नहीं हों 
सकते | आत्मा का और वर्णाविरूपपुद्गलणरिणामों वा एक का दूसरेस अवगाहन जरूर होता हुं, परंतु जीव अपने 
आत्मस्थरूप को त्यागकर पुद्गलघरिणामों के रूप से और पुदगलपरिणाम अपने पुद्गलस्थरूप को त्यागकर आत्मरूप 
से परिणत नहीं होता-आत्मा आत्मा हि बनी रहती है और पुद्गलपरिणाम पुद्गलपरिणामहि बने रहते है; क्यों 
कि आत्मा का पुदुगलवरिणामों के साथ तादात्म्यसबंध नहीं होता। यदि उनसे तावात्म्यसबंध होता तो दानोंमें से 
एक को अपने स्वरूप का अबद्य त्याग करना पडता जिससे या तो आत्मा पुदूगलपरिणामस्वरूप बन जाती या 
पुदूगलपरिणाम आत्मरूप बन जाते ! यदि पुद्गलपरिण!म आत्मरवरूप बन जाते तो आत्मा की बधपर्याथ या मकक्‍त- 
फ्योय नहीं बन पाती । आत्मा की बधपयाय ता प्रत्यक्षप्रसाणगम्ध है। इससे स्पष्ट हो! जाता है कि मिश्रण की 
अवस्था में दोनो अपने अपने स्वरूप को छोडनंवाले न होनेसे उनमें तादात्म्यसंबंध नहीं होता । उन दोनों मे तादा- 
त्म्यसंबंध न होनेसे वर्णाविरूप पुदंगलपरिणाम आत्मा के- आत्मस्वाभिक कदापि नहीं हो सकते । अतः निश्चयनय की 
वृष्टि से वर्णादिरूप पुदूगलपरिणाम आत्मा के नहीं है । 


“ क्थ तहि व्यवहार: अविरोधक: ? “ इति चेतू-- 
“ यदि ऐसा हे तो व्यवहार विरोध करनेवाला नहीं हे यह कंसे कहा जा सकता हूँ ? ” इस 
प्रश्न का उत्तर कहते हे-- 


पेथे मुस्सत पर्सिदूण लागा भणंति बबहारी । 
मुस्सदि एसो पंथो ण य पंथे। मुस्सदे कोई ॥ ५८ ॥ 
तह जीव कम्माणं णोकम्माणं च पार्सिदुं वण्णं | 
जीवस्स एस वण्णो जिणेहि बबहारदो उत्तों ॥ ५९ ॥ 
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गंधरसफासरूवा देहो संठाणमाइया जे य। 

सन्बे ववहारस्स य णिच्छयद॒ण्ह्ू बबादिसंति ॥ ६० ॥ 
पथि मुष्यमार्ण दृष्ट्वा लोका भणन्ति व्यवहारिण: । 
सुष्यते एप पन्‍्था:, न व्‌ पन्‍था: मुष्यते कोडपि ॥ ५८ ॥। 
तथा जोबे कर्णां नोकमंणां च दृष्ट्वा वर्णम्‌ । 
जीवस्पेष वर्णो जिनेव्यंबहारत उक्‍तः ॥ ५९ ॥॥ 
गन्धरसस्पशरूपाणि देह: संस्थानादयो ये च । 
सर्वे व्यवहारस्य च निदचयद्रष्टारो व्यपदिशन्ति ॥ ६० ॥। 

अन्वयार्थ- जिसप्रकार ( पथि मुष्यमाणं ) मार्गपर चलनंवाले व्यक्ति को लुटरों के द्वारा 
लुटा जाता हुआ ( दृष्टवा ) देखकर ' ( एष पन्था: ) यह मार्ग ( मृष्यते ) लूटा जाता है ' ऐसा 
( व्यवहारिण: लोका: ) लौकिकव्यवहार का अवलब लेनेवाले लोक ( भणन्ति ) कहते हे; परतु 
परमार्थत. देखा जाय तो ( क. अपि पन्‍्था: ) कोई भी मार्ग ( न च मुष्यते ) ला हि नहीं जाता, 
मार्गस्थ पुरुष हि लूटा जाता है, ( तथा ) उसीप्रकार ( कर्ंणां नोकर्मर्णां च ) कर्मो के और 
नोकर्मो के ( बर्ण ) वर्ण को ( जीवे ) जीव में ( दृष्ट्वा ) देखकर ' ( एष वर्ण ) यह वर्ण 
( जोवस्यथ ) जीव का है - जीवस्वामिक है - इस वर्ण का जीव के साथ सबंध है ' इस- 
प्रकार ( जिने: ) भगवान्‌ जिनेद्रदेवों के द्वारा ( व्यवहारतः ) व्यवहारतय की दृष्टि से (उक्तः) 
कहा गया है। ( एवं ) इसीप्रकार ( गन्धरसस्पर्शरूपाणि ) गध, रस, स्पर्ण, रूप, ( देह: ) देह 
और ( संस्थानादय: ) सस्थान आदि [ ये च सर्वे ) जो सब हू, वे सभी ( व्यवहारस्थ ) व्यव- 
हारनय की दृष्टि से जीव के है ऐसा ( निशचयद्रष्टार: ) वस्तुरवरूप को निःचयनय की दृष्टि से 
देखनेवाले ज्ञानी पुरुष ( व्यपदिशन्ति ) कहते हें । 

आ. ख्या.- यथा पथि प्रस्थितं कड्चित्‌ साथ मृष्यमाण अवलोक्य तात्स्थ्यात्‌ 
तदुपचारेण ' मुष्यते एप पन्‍्था: ' इति व्यवहारिणां व्यपदेशे अपि न नि४चयतः विशि- 
ध्टाकाशदेशलक्षण: कश्चित्‌ अपि पन्था: मुष्येत, तथा जीबे बन्धपर्यायेण अवस्थितकर्मण. 
नोकमंण: वा वर्ण उत्प्रेक्य तान्म्थ्यात तदुपचारेण ' जीवस्य एव वर्ण: इति व्यवहारतः 
अहंद्ेवानां प्रज्ञापने अपणि मे निइुचयतः नित्यं एवं अस्तस्वभावस्य उपयोगगर्णाविकत्य 
जीवस्य कहिचित अपि वर्ण, अस्ति । एवं गंधरसस्पशंरूपशरो रसंस्थानसंहनन राग; षसो-- 
ह॒प्रत्यय क मनोकमंवर्गवर्गणास्पर्धका ध्यात्मस्थानानुभागस्थानयों गस्थानबन्धस्थानो दयस्था --- 
नमार्गणास्थानस्थितिबन्धस्थानसड वलेशस्थानविशुद्धिस्थानसंयमलब्धिस्थानजीवस्थानगु-- 
णस्थानानि अपि व्यवहारत अहुंदृबानां प्रज्ञापते अपि निशुचयतः नित्य एवं अमूरतस्व- 
भावस्य उपयोगगुणेन अधिफस्य जीवस्यथ सर्वाणि अपि न सन्ति, तादात्म्यलक्षणसम्ब-- 


न्धाभावात्‌ । 
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त. प्र. यथा येत प्रकारेण पथि मार्गे प्रस्थितं गलछन्त कडिचत्सार्थ वणिक्सबहम्‌ । ' सार्थ: 
स्थाहणिजां बुन्दे बन्दमात्रेषपि दृश्यते ” इति विश्वेलोचने । मुष्यसाणं चोरेंब्लिण्टयसानसवलोक्य 
दुष्ट्वा तात्स्थ्यात्तत्र स्थितिमत्त्वात्‌। सार्यलुण्टनक्षियायास्तत्राध्वनि स्थितेस्तदुपचारेण सार्गस्य विदिष्टा- 
काददेशलक्षणस्य विलण्टयमानत्वासम्भवात्सारोपं मुष्यते विलण्टयते एव पन्या सार्ग इति व्यवहारिणां 
यावार्थ्यमननवलोकयतां लोकव्यवहारयात्रानुसारिणां लौकिकानां व्यपवेशे प्रतिपादनेषपि न निदचयतों 
निशययनयवृष्टय्या विशिष्टाकाशदेशलक्षणो विशिष्टाकाशप्रवेशस्वरूपोन्‍्त एवसू्े: कोषपि पन्‍्या 
अध्वा मुष्येत लुण्टचेत मूर्तस्येब मुष्यमाणत्वसम्भवाद्विशिष्टाकाशप्रदेशस्वरूपस्थ पथइचामूतंत्वान्मुष्य- 
साणत्वासम्भवात्‌ । तथा तेन प्रकारेण जीवे बन्धपर्यायेण बन्धपर्यायस्वरूपेणाउवस्थितकर्समणो नोकसंणों 
वा वर्णमुस्प्रेक्याबलोक्य तात्स्थ्याज्जोवे स्थितत्वासदुपचारेण सारोप॑ जीवस्यजीवस्वामिक एप वर्ण 
इति व्यवहारतो व्यवहारनयदृष्ट्याहहुहेवानां केवलिनां प्रजापने प्रवलनेषपि न निडजयतों मिशचयनय- 
दृष्टचा नित्यमेव सर्वकालमेवामूर्तस्वभावस्थोपयोगगुणाधिकस्यथोपयोगगुणेनाधिकस्य वरीयसो जोवस्य 
कश्चिदपि वर्णोपस्ति | यथा गच्छन्तं वणिक्सम्‌हं मार्गे चौरेविलुण्टय्रमानसवलोक्य वणिक्समूहलुण्टन- 
क्रियायास्तत्र वत्स॑नि स्थितेस्तदुपचारेण मार्गलुण्टनोपचारेण मुष्यत एव सा्ग इति व्यवहारिभियंद्यपि 
व्यपदिदयते तथापि न तत्कथन यथार्थ विशिष्टाकादाप्रदेशस्वरूपस्थ मार्गस्यामृर्तत्वाल्लुण्टनासम्भवाल, 
तथा बन्धपर्यायेण जीवेष्वस्थितस्य कर्मणो नोकमंणों वा तत्र जीवे संश्लेषसम्बन्धेन स्थितत्वात्‌ क्े- 
नोकसंभिस्तादात्म्पेवावस्थितस्प वर्णादे कर्मस्वामिकत्वे5पि व्यवहारनयदृष्टया न तस्य वर्णादि्जोविस्वा- 
मिकत्व सम्मवतीति भाव: । एवं गन्धादिगुणस्थानान्ता भावा व्यवहारनयदुष्टया जीवस्वामिका 
इत्यहेद्रेवानां प्रज्नापने प्रबचनेषपि न ते निश्चयतो निशच्चयनयापेक्षया जीवस्वाधिका',, निःचयतो निशुच- 
यनयदृष्टया नित्यमेवाम्तंस्वभावस्यथोपयोगगुणनाधिकस्थ सातिशयस्यथ जीवस्थ तेस्सह तादात्म्यस्वरूप- 
सम्बन्धाभावात्‌ । 

ठीकार्थ- जिसप्रफार मार्गपर आक्रमण करनेवाले - चलनेवाले व्यापारियों के किसो समूह को डाकुओं के 
द्वारा लूटा जाता हुआ देखकर लूटे जानेकी क्रिया सा्गपर होनेवालो होनेसे ' यह मार्ग लुटा जाता है ' इसप्रकार 
उपचार से व्यवहारी जनों के हारा कहा जानेपर भी बिशिष्टाकाद्राप्रदेशरूप कोई सी मार्ग निश्वयनय की दृष्टि से 
लूटा नहीं जा सकता उसोप्रकार बन्धपर्याय के रूप से अवस्थित कर्म या नोकमे का वर्ण देखकर वे कर्म या नोकरमम 
जीवस्थित होनेसे अर्थात्‌ उमका जीव के साथ धंइलेष हुआ होनेसे उपचार से ' यह वर्ण जोध का है - जीवस्वाभिक 
है ' ऐसा अहंन्तों का व्यवहारनयाओत उपदेश - प्रवचन होनेपर भी नि*चयनय की दृष्टि से स्वभावत: नित्य हि 
जो अपूर्त हि होता है ओर जो उपयोगगुण से अधिक अर्थात्‌ सातिशय होता है ऐसे जीव का कोई भो वर्ण नहीं 
हीता अर्थात्‌ कोई भी वर्ण जीवस्थाभिक नहीं होता | इस प्रकार ग्रध, रस, स्पर्श, रूप, शारोर, सत्यान, सहनन, 
राग, हेष, मोह, कम, नोकमं, वर्ग, वर्गणा, स्पर्धक, अध्यात्मस्थान, अनुभागस्थान, योगस्थान, बंधस्थान, उदय- 
स्थात, सार्गणास्थान, स्थितिबंधस्थान, संक्लेदास्थान, विशुद्धिस्थान, संपसलब्धिस्थान, जीवस्यान और गुणस्थान भो 
होते हैं ऐंसा व्यबह्ारनय को दृष्टि से अहुन्तदेवों का उपदेश होनेपर भी निश्वयनय को दृष्टि से नित्य हि स्वभा- 
बलः अम्ते ओर उपयोगगृुण से सातिशय जीच के मे सभी के सभी पाष नहीं होते; क्‍यों कि उनमें अर्थात्‌ जीव 
भौर उन भावों में तादात्म्यरूप संबंध का अभाव होंता है । 

विवेचन- सार्गपर चलनंवाले व्यापारियों के समूहु को डाछुओं के दरा लूटा जाता हुआ वेखकर लोक 
' यह मार्ग लूटा जाता है ' ऐसा लोकिक व्यवहार के अनुमार कह वेंते हैं। छुटने की क्रिया उस मार्गपर की जानेते 
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4 बह सार्य लुटा जाता है ' ऐसा कह जाता है। वस्तुतः उत्त रास्तेपर चलतेव्रालि लोक हि लूटे जाते हैं- रास्ता 
नहीं । सा्ग का लुटा जाना असंभव है; क्ष्रों कि मार्ग बिशिष्ट आकाश प्रदेशरूप होता है । आकाश अमूर्त होनसे वह 
कंसे लटा जा सकता है ? अत: उप्त मागंपर चलनेवाले छोक छुटे जानेसे “ मार्य जुटा जाता है” ऐसा उपचार से 
कहा जाता है, यस्तुतः नहीं । छूटे जाते है लोक और कहा जाता है ' मार्ग लटा जाता है ऐसा । एक द्ब्य के 
आश्रय से की जानबालो लुटने की क्रिया को आकाह्ाप्रदेशरूप अस्य व्रव्य के ऊपर आरोपित किया जाता है। इस 
आरोपणक्रिया का कारण है आकाशप्रदेशरूप झार्ग के साथ लुटे आतेवाले लोकों का संबंध | उसीप्रकार अनादि से 
घले आये बंध के कारण जीब में कर्म और नोकरम को अवस्थिति पायी जाती है ( ये कम और नोकर्भ पुद्गल के 
परिणाम होनेसे वर्णाविमान्‌ होते हे - वर्णण्क्त होते है । कर्म का और योकर्म का आत्खा के साथ सबलेघसबंध- 
-संप्रोगसंबंध होनेसे वर्ण कमंनोकर्माश्रित होनेपर भी अर्थात्‌ उनके साथ - कर्मनोंकर्मों के साथ वर्ण का तादात्म्य- 
संबंध होतेपर भी व्यवहारनय को दृष्टि से वह आत्मा का भी बताया गया है । निशच्रयनय को दृष्टि से आत्मा 
स्वप्नावतः अमृत होती है और अन्य द्रच्यों को आत्मा से पृथकू बलानेबाला उपयोगग्रण आत्मा में दोता है। वर्ण 
तो मूर्त और उपयोगरहित द्रव्य का गण होता है । गण और गृणी इनमे तादात्म्यसंब होनेसे वर्ण अपने आश्रय- 
भूत पुद्गलद्रव्य को छोडकर आत्मा के साथ तादात्म्यसंबध को प्राप्त नहीं होता । अत वर्ण आदि में से फ्रोई भी 
भाव आत्मस्वासिक नहीं हो सकता। वध्यवहासरनय की दृष्टि से वे सभी भाव ययपि आत्मा के यताये गये हैं तो भी 
निशचयनय को दृष्टि से वे कदापि आत्मा के नहीं हो सकते । 


* कुतः जीवस्य वर्णादिभि सहु तादात्म्यलक्षण: सम्बन्ध. नास्ति ? ” इति चेत्‌- 
“ वर्णादि के साथ जीव का तादात्म्यसंबंध किस कारण से नहों होता ? ' ऐसा प्रदन हो तो- 


तत्थ भंव जीवाणं मेसारत्थाण होति बण्णादी । 
समारपमुक्काणं णात्थि हु वण्णादओ केई ॥६१॥ 


तत्न भवे जीवानां संसारस्थानां भवन्ति वर्णादय. | 
संसारप्रमक्‍्तानां न सन्ति खल वर्णादयः केडपि ॥ ६१ ॥ 


अच्वयार्थ- ( संसारस्थानां जीवानां ) संसार मे स्थित जीवों के अर्थात्‌ ससारी जीवों के 
व्यवहारनय की दृष्टि से ( लत्न भवे ) विवक्षित और अविवक्षित भवों में अर्थात्‌ सभी भव्रों मे 
( वर्णादयः ) वर्णादिरू्प सभी भाव होते हे । ( संसारप्रमुक्तानां ) ससार से छूटे हुए जीवो के 
( वर्णादयः केषपि ) वर्णादिख्प कोई भी भाव ( खलु ) निश्चितरूप से अर्थात्‌ निश्चयनय की दृष्टि 
से ( न सन्ति ) नही होते । अथवा निश्चयनय की दृष्टि से ( तत्थ भव ) सभी अवस्थाओ में 
( संसारस्थानां जीवानां ) ससारी जीवो के और ( संसारप्रमुक्तानां ) ससार से छूटे हुए जीवों के 
( वर्णावयः केषपि ) वर्णादिरूप कोई भी भाव ( न सन्ति ) नहीं होते । 

[ कहने का साव यह है कि - ससारी जीवों के साथ कर्मों का और नोकर्मों का संपोगसबंध विद्यमान 
होनेसे व्यवहार नय की दृष्टि से यद्यपि वे क्षंचित्‌ जोब के भो होते है तो भी उन वर्णाविभावों का संसारावस्थ 
जीव के साथ तावात्म्यसंबंध न होनेसे निः्चयनय कौ दृष्टि से किसो अवस्था में जीव के नहीं होते । यवि उन भावों 
का जीव के साथ तादात्म्यसंबंध होता तो जिसप्रकार वे भाव संसारावस्थ जीव के होते हैं उसीप्रकार मकक्‍तावस्थ जीव 


के भो हो जाते, क्यों कि जिसके साथ जिसका तादात्म्यसंबंध होता है उसको वहू किसों भी अबस्था में नहीं 
छोडता । आध्मा और ज्ञानगण इनमें तादात्म्यसबंध होनेसे ज्ञानगूण आत्मा को किसी भी अवस्था में नहीं छोडता; 


डज्ड कश्रीऋषभनाथदिगंवरजेतग्रंथप्रकाधनसंस्थायाः 


फिर भले हि बह अन्य निर्मित्त से बिकृत होता हो । वर्णादिगु्णों का जिसप्रकार पुद्गल के साथ तादात्म्यसंबंध होता 
है उसीप्रकार यदि आत्मा के साथ भो होता तो मुक्तावस्था में भो वे आत्मा को साथ नहीं छोडते । जब ये वर्णावि- 
भाव जीव की मुक्तावस्था में नहीं पाये जाते तब उनका आत्मा के साथ तादात्म्यसबध नहों है यह बात स्पष्ट हो 
जातो है । जीव के साथ उनका तादात्म्यसंबध न होनेसे जीव की ससार-अवस्था में भी वे निएत्यनय की दृष्टि से 
जीव के नहीं हो सकते। इस दृष्टि को सामने रखते हुए दूसरे प्रकार का अन्ययार्थ दिया गया है। ] 

आ. ख्ूया.-- यत्‌ किल सर्वासु अपि अवस्थासु यदात्मकत्वेन व्याप्तं भवति तदात्म- 
कत्वव्याप्तिशून्यं न भवति तस्य ते: सह॒तादात्म्यलक्षण. सम्बन्ध: स्थात्‌। ततः सर्वासु 
अपि अवस्थासु वर्णाद्यात्मकत्वव्याप्तस्य भवतः वर्णाद्यात्मकत्वव्याप्तिशून्यस्थ अभ्वतः च॑ 
पुद्गलस्य वर्णादिभि: सह तादात्म्पलक्षण: सम्बन्ध: स्थात्‌ । संसारावस्थायां कथब्नचित्‌ 
वर्णाद्यात्मकत्वव्याप्तस्य भवतः वर्णाद्यात्मकत्वव्याप्तिशन्यस्थ अभवत: च अपि मोक्षाव- 
स्थायां सर्वेथा वर्णाद्यात्मकत्वव्याप्तिशुन्यस्य भवतः वर्णाद्यात्मकत्वव्याप्तस्प अभवतः च॒ 
जीवस्य वर्णादिभिः: सह तादात्म्यलक्षण: सम्बन्ध न कथज्चन अपि स्पात्‌ । 

त. प्र.- यद्यहवस्तु किल सर्वास्वप्यवस्थासु सर्वेष्वपि पर्यायेषु परमार्थतों यदात्मकत्वेन यत्स्वरूप- 
कल्वेन व्याप्तमविच्छेदेन युक्तम्‌ । नित्य यक्तमित्यर्थ: । भवति तदात्मकत्वव्याप्तिशूग्यं तत्स्वरूपात्म- 
करघव्याप्तिविकल न भवति तस्य व्याप्यमानस्य तवर्यापक, स्वरूपधंमस्सह साक तादात्स्यलक्षणी भेदा- 
भेदलक्षणतादात्म्यस्दरूप. सम्बन्ध स्थादभवति । मुद्द्रब्य स्वोयेषु स्वप्णिपु पाम्रिवत्वरू पित्वासेवत्व' 
मतिमत्त्वादिभिर्धमेंव्यप्तं भवति तत्पाथिकत्वादिधर्मशन्य से भवति । ततस्तस्थ मवृद्रध्यस्य ते: पथ - 
त्वादिधमेस्तादात्ग्यल जल गस्सम्बन्ध। भवति । ततस्तस्मात्ततर गात्‌ सर्वारदयवस्थासु स्वेष्वपि पर्भायषु 
वर्णाद्यात्मकत्वव्याप्तरय वर्णादियर्मत्येन व्यापर्य भवदण: वर्ण रब सध्याप्तिशन्यस्थ वर्णादिवर्सत्थ- 
व्याप्तिविकलस्याइनवतञच पुदुगलस्य वर्णादिशिस्सह तादात्म्यलक्षणों भंदाभेदात्मकतादात्स्यर रूप, 
सम्बन्ध: स्थाजजूबति । ससारावस्थायां कथड्चिदव्यवह्रारनयापेक्षया वर्णाटात्मकत्वव्याप्तस्थ वणवि- 
धर्म -बव्याप्तस्थ भवतों वणायात्मकत्यव्याप्तिशस्यध्य वर्णादपर्मत्वव्याप्तिडिकतास्णभबदतइच सोक्षाव- 
स्थायामपवर्गावस्थाया सर्वधा सर्वप्रकारेण बर्णाद्ास्मदान्‍्वग्याप्तिश्नन्थयथ नर्णाथ्धिसंत्वव्याप्लिविकरस्य 
भवतों वर्णाद्यात्मकत्वव्याप्तस्थ वर्णादिधर्मत्वव्याप्तस्याभवतश्च जीवस्यात्मनों वर्णादिसिबंणादिध्से: 
सह तादात्म्यलक्षण: सम्बन्धी व कथजू्यनापि व्यवहारनिश्वयनयद्वयापेक्षयार्टप स्पास्भूबति + ययद- 
ण्यात्मक तत्तत्युद्गलस्वरूपं, वर्णाद्यात्मकत्वाभावे पुद्गलत्वाभाव हत्यन्बयव्यतिरेकाभ्यां व्याप्ति- 
सिद्धि: । 

टीकार्थ- जो वस्तु परमार्थतः उसकी सपभ्ी अवस्थाओं में अर्थात्‌ पर्यायों में जिस स्वरूप से युक्तपने से 
व्याप्त होती हु अर्थात्‌ जिन स्वरूपभूत धर्मों से अविच्छिन्नकरूप से युक्त होती है ओर उस स्वरूप से अर्थात्‌ उन धर्मों 
से युक्तपने की व्याप्ति से शून्य नहीं होती ( अन्वयव्यतिरेक ) अर्थात्‌ किसी भी काल में और किसी भो अवस्था में- 
“पर्याय में उन स्वरूपभत धर्मों से रिक्‍त- रहित नहीं होती उस वस्तु का उन स्वभावमतधर्मों के साथ तादात्यरूप 
सबंध होता है। उसीकारण सभी की सप्नी अवस्थाओं में वर्णादिरूप धर्मों से युक्तपने से व्याप्त अर्थात्‌ अविच्छिन्न- 


रूप से - अखंडितरूप से थक्‍्त होनेवाले और वर्णादिरूप धर्मों की व्याप्ति से रिक्त अर्थात्‌ इन धर्मों मे अविच्छि- 
न्ररूप से रिक्त न होनेवाले पुदूगल का वर्णादिकों के साथ तावात्म्यस्थरूप सम्बन्ध होता है । संसार की अवस्था 


समयसार: । ४७५ 


सें कथयंतरित्‌ अर्थात्‌ अनादि से कर्मनोकमंयकत होनेसे व्यवह्वारण्य की दष्टि से वर्णाविस्वरूप धर्मों से अविश्छिन्न- 
परपरा से यक्त होनेवाले और वर्णादिरूप धर्मों कौ व्याप्ति से अर्थात उन घ्मों से अविच्छिन्नहप से युक्तपनेसे 
रहित होनेवाले और वर्णादिरूपधर्मों से अविच्छिन्नरूप से यक्त न होनेवाजे जोब का वर्णारिकों के साथ किसो भौ 
प्रकार से तादात्म्यस्वरूप संबंध नहों होता । 


सविवेचन- जो पदार्थ अपनी सभी की सभी अव्स्थाओं में जिन धर्मों से अविच्छिल्लरूप से पफ्त होता है 
और उन धर्मों से रहित कदापि नहीं होता उस पदार्थ का स्वधर्मो के साथ तावात्म्यसबध होना है । पुरगलद्॒व्प 
अपनी सभी की सभी अवर्थाओं में-पर्यायों में जविकित््मरूप से वर्णादिधरमों से यढत होता है कौर उन्नसे रिक्त 
कदापि नहीं होता । अत. वर्णादिधरमों के साथ पुद्गलद॒व्य फा तादात्म्पसबंध होता है। ससारी जीव कर्मतोकर्रूप 
पुदगलों से अनादिकाल से बद्ध हुआ होनेसे ससाररूप तरनारकाविरूप सभी पयायों से यद्यपि वर्णादिधर्मों से यक्त 
दिलाई देता है ओर उनसे रिक्त कदाप दिखाई नहीं देता है तो भी मोक्ष की अवस्था से था मक्तपफ्योय में जीव 
सभी प्रकारों से वर्णादिधर्मों से रहित होता है-उन धर्मों से युक्त कदापि नहीं होता | अत. किसी भी प्रकार से 
अथात्‌ सदभृतव्यबहारनय और नि३चयनय इन दोनों की दृष्टि से जीव का वर्णादिधर्मों फे साथ तादाध्म्यसंबध नहीं 
होता। कहनेका भाव यह है कि जीब का वर्णादिधर्मों के साथ अन्वयव्यतिरेक न होनेसे उनके साथ तादात्प्यसबध 
का अभाव होता है। 


जीवस्य वर्णादितादात्म्यदुरभिनिवेशे दोषरवायम्‌- 
'जीबव का वर्णादिधर्मो के साथ तादात्म्यसंबध होता हि है इसप्रकार कदाग्रह करनेपर यह दोष 
आता है- 
जीव्रो चेव हि एंद सब्बे भावा त्ति मण्णम जदि हि । 
जीवस्माजीवस्स य णत्थि विसेसो दु दे कोई ॥६२॥ 


जीवशचेव हि एते सब भावा इति भन्‍य से यदि हि। 
जीवस्याप्जोवस्यथ च नास्ति विशेषस्तु ते कोषपि ॥६२॥ 
अन्वयार्थ- (यदि) यदि (एते सर्वे भावाः) ये वर्णादिक सभी भाव (जोवः एवं हि) परमार्थतः 
जीव हि हे-जीवरूप हि है (इति हि मन्यसे) एसा तुम परमार्थत मानते हो तो (ते) तुम्हारे मत्त 
मे (जीवस्य अजीवस्यथ च) जीव और अजीव में (क: अपि) कोई भी (विशेषः) भेद (नास्ति हि) 
रहता हि नही । 

[ कहनेका भाव यह है कि- वर्णादिरूप सभो भावों का जोव के साथ तादात्म्य बताकर उनको जोवरूप 
साननेसे उन भावों का पुदगल के साथ तावात्म्य होनेसे वे पुद्गलरूप होनेके कारण जीव और अजीब अर्थात्‌ पुदूगल 
समास बन जाते हैं अर्थात्‌ जीव प्ली पुद्गलरूप बन जाता है। जिन पदार्थों के असाधारण घम्मं समान होते हैं वे 
पदार्थ एकजातीय हो जाते हैं-उनमें जाति की अपेक्षा से भेद नहीं रहता । यदि जीव और अजीब के धर्म वर्णादिकृप 
माने गये तो जीब और अजीब में होनेवाला भेद नष्ट हो जायगा और वे दोनों पवार्थ एकजातीय हो जावेंगे । अतः 
जीव का वर्णादिधरमों के साथ तादात्म्यसंबंध होता हि है इसप्रकार नहीं कहना चाहिये। ] 

आ. खूया.:- “यथा वर्णादयः भावाः क्रेण भाविताविभावतिरोभावानि: तामिः 


'तान्ि: व्यक्तिभिः पुद्गलद्र॒व्यं अनुगच्छन्तः पुद्गलस्य वर्णादितादात्म्यं प्रथयन्ति, तथा 


ड७६ क्रीऋषभनाथदिगंबरजेनप्रंथप्रकाशनसंस्थाया: 


वर्णादय: भावा: क्रमेण भाविताबिरभावतिरोभावाधभिः ताभिः ताभिः व्यक्तिभिः जोवं 
अनुगच्छन्तः जीवस्थ वर्णादितादात्म्यं प्रथयन्‍्ति ” इति यस्थ अभिनिवेशः तस्य शेषद्रव्या- 
साधारणस्य बर्णाद्यात्मकत्वस्थ पुदूगललक्षणस्य जीवेन स्वोकरणात्‌ जोवपुद्गलयों: अबि- 
शेषप्रसक्‍तो सत्यां पुद्गलेभ्य: मिन्नस्य जीवद्रव्यस्थ अभावात्‌ भवति एबं जीवाभावाः: । 

त. प्र,- यथा यन प्रकारेण व्णादयों भाषा: क्रमाक्रमभाविनः क्रमेण भाविताधविभवितिरोभावाधिः 
कृतोत्पत्तिविनाशाधि । भावितों कृताबाविभावतिरोभावावुत्पत्तिविनाशों यासां ता:। तानभि:। व्यक्तिभि: 
पर्याय: । परिणामरित्यर्थ: । सहार्थेडत्र भा । परिणार्मः सहेत्यथथ: । पुद्गलद्रव्यमनगच्छन्तोःन्वयिन:ः पुदु- 
गलस्य वर्णादितादात्म्यं वर्णादिभावेभदाभेदस्वरूप तादात्म्य प्रथयन्ति प्रकटीकुर्वेन्ति | वर्णादयो5क्रम- 
भाधिन: परिणासा: क्रमभावितों नैसित्तिकपरिणामाइच पुदुगलबद्गब्यमनसरन्त इत्यथथ: । पुद्गलद्गव्यस्थ 
बर्णादयों धर्मा: तत्परिणामात्मकानि द्रव्यकर्माण कर्मोदयादिजनितपरिणासाइच जोवतादात्म्याभावापे- 
कया पुद्गलेन तुल्या इति भाव: । एतदेव वर्णादोनां पुद्गलद्गव्यानुगमनमित्यवसेयम्‌ ॥ तथा तेन प्रकारेण 
बर्णादयों भाव; क्रमाफ्रमवरतिन: परिणामा. क्रमेण भाविताविभावतिरोभावाभिः कृतोत्पत्तिविनाशा- 
भिस्ताभिस्ताभि: सर्वाभिव्यक्तिमि: परिणामेर्जोबमनगच्छन्तोडन्वयिनों जोवस्यथ वर्णादितादात्स्थं 
वर्णादिभि: कथब्चिद्भेद प्रथयन्ति प्रकटीकुर्व॑न्तीत्येबंप्रकारों यस्याभिनिवेश: कदाग्रहस्तस्याशेषद्रव्या- 
साधारणस्प पुद्गलब्रव्यव्यतिरिक्तावशिष्टजी बाकाशादिद्रव्याश्रयत्वेनानु पल भ्यम्ानस्वादसाधारणस्य वर्णान 
खात्मकत्वस्य वर्णादिधमंस्वरूपवत्त्वस्थ पुदू्गललक्षणस्य पुद्गलस्वरूपस्य जीवेन स्वीकरणादस्वस्य स्वत्वेन 
करणात्‌ । न स्वमस्वम्‌ । अस्वं स्व सम्पद्यमानं करोतोति स्वोकरोति। स्वीकृति: स्वीकरणम्‌ । 
जोवपुद्गलयोरविश्वेषप्रसक्तावभेदे प्रसक्‍ते सति पुद्गलेभ्यो भिश्नस्य स्वभावभेदेन पुद्गलद्रव्याप्दध प्नद्वव्य- 
रूपस्प जोयद्रव्यस्याभावापत्तेभंवत्येव जीवाभाव' । 

टीकार्थ- जिसप्रकार जिनकी उत्पत्ति और विनाश कम से किये जाते है ऐसी पर्यायों के साथ पुद्गलद्रव्य 
का अनुसरण करनेवाले (क्रमाक्रमभावि) वर्णादिख्प परिणाम पुद्गलब्रध्य का वर्णादिधर्मों के साथ होनेवाले तादात्म्य 
को प्रकट करते है उसीप्रकार जिनकी उत्पत्ति और बिनाद्य क्रम से किये गये होते हे एसी सभी (क्रममावी ) पर्यायों 
के साथ जीवद्रव्य का अनुसरण करनेवाले वर्णादिरूप परिणाम जीवद्रध्य का वर्णादिधर्मों के साथ होनवाले तादात्म्य 
को प्रकट करते हैं ऐसा जिसका कदाग्रह होता है उसके कदाग्रह के अनुसार अवद्विष्ट द्रव्यों मं पाये न जानेके कारण 
असाधारण बने हुए पुदूगल के स्वशावभून वर्णाद्यात्मकत्व को जीव के द्वारा स्वीकार फिया जानेसे जीव और पुद्गल 
का अम्ेद-एकरूपत्व-एकजातायद्रब्यत्व सिद्ध हो जानेका प्रसंग उपस्थित हो जानेपर पुद्गलो से घिन्न जीवद्रव्य का 
अभाव हो जानेसे जीवद्रव्य का अभाव होता हि है १ 

विवेच्न- ' जिसप्रकार वर्णाविरूप अक्रसभाविषरिणाम और क्रम से उत्पन्न होकर विनष्ट होनेवाले ऋमभा- 
विपरिणास यथाक्रम अपने आश्रयभूत और उपादातकारणभूत पुद्गलद्रब्य को कदापि छोडनेबाले न होनेसे अभात्‌ 
अधिल्छिन्नरूप से पुद्गलद्रव्य दे साथ रहनेबाले होनेसे पुदूमल के वर्णादि के साथ तादात्म्य की सिद्धि करते है; 
उसोप्रकार वर्णादिख्व अक्रममाविपरिणास और जिनको उत्पत्ति और विनाश क्रम से होते है ऐसे क्रमभाविर्षारणाम 
अपने आश्रयभूत जीवद्रब्य को कदापि छोडनेबार्ू न होनेस अर्थात अविच्छिन्नरूप से जीवद्रब्य के साथ रहनेबाले 
होनसे जीवब्रब्य के साथ तादात्म्यसबध की सिद्धि करते हें ' ऐसा कहना ठीक नहों है; क्यों कि शेष ब्रव्यों में पाया 
ने जानेंसे असाधारण बना हुआ पुद्गलस्थरूपभूत वर्णादिधमत्मकत्व जिसप्रकार पुवृगल के उन धर्मों के साथ तादात्म्य 
की सिद्धि करता हे उसीप्रकार जोव के उन धर्मों के साथ तादात्म्य ही विद्धि कर देगा | जोव के साथ बर्णादिधरमों 


समयसार: । ड७७३ 


है तावात्म्य की सिद्धि हो जानेसे जीव पृदगलस्वरूप बन जाथगा और उसको पुदूगल के रूप से परिणति हो जानेपर 
जीवब्रद्य का अभ्ताव हो जायगा । परमार्थतः वर्णादिपरिणामों का, र/गईंबादिरूप विभावभावों का और द्रव्यकमंरूप 
बुदृगलपरिणामों का जोब की मुक्तावस्था में सम्भाब पाया न जानेसे इनका जीयद्रत्य के साथ तादात्म्यसंबंध सिद्ध 
तहीं होता । इन परिणामों के साथ जीवद्रव्य के तादात्म्यसबंध को ।र्साद्ध न होनेके कारण और जीवद्रव्य का स्वभाव- 
भूत भाव इन भावों से भिन्न होनेक कारण जीव को स्वततन्रद्रव्यरूप से सिद्धि हो जातो ह।अतः जीयब्रब्य का अभाव 
नहीं हो सकता । जीवदरब्स की पुरृग॒लद्रव्य से बिन्नता को सिद्धि हो जानेसे वर्णादितर्मों के साथ जीव के तादात्म्य 
की सिद्धि नहीं होती ! 
/ संसारावस्थायां एवं जीवस्य वर्णादितादात्म्यम्‌ ' इति अभिनिवेशे अपि अयमभेव 

दोष:- 

“संसार की अवस्था से हि जीव का वर्णादि के साथ तादात्य होता हूँ ' एसा आप्रह होनेपर 
भो यही दोष आता हे- 


अह संसारत्याणं जीवाणं तुज्झ होति वण्णादी | 
तम्हा संसरत्या ज॑ 
एवं पुग्गलद॒व्ब॑ जीबा तुह लक्खणेण मूढमदी । 


णिव्वाणमुबगदो वि य जीबत्ते पुग्गत्य पत्तो ॥६४॥ 

अथ संसारावस्थानां जीवानां तव भवन्ति वर्णादय:। 

तस्सात्संसारस्था जीवा रूपित्वमापल्ना: ॥ ६३ ॥। 

एवं पुद्गलद्वव्यं जोवस्तव लक्षणेन मृढमते । 

निवाणमृपगतो5षपषि च्‌ जोवत्वं पुद्गलः प्राप्त: ॥ ६४॥ 

अन्वयार्थ- (अथ ) यदि (तब) तुम्हारे मत में (बर्णादयः) वर्णादिरूप पूर्वॉक्त भाव (संसारा- 

स्थानां जोबानां) ससार की अवस्थावाले जौवो के हे अर्थात्‌ थदि ससारी जीवो का वर्णादिरूप परि- 
णामों के साथ तादात्म्यमबध हैं (तत्मात्‌) तो (संसारावस्था:) संसारी अवस्था से युक्त (जीवाः) 
जीव (रूपित्वं आपन्वा:) रूपित्व को अर्थात्‌ पुद्गलत्व को प्राप्त हो जावेग। (एवं) इसप्रकार 
(मूढमते ! ) अरे पागल ! (तब लक्षणेन) तुम्हारे लक्षण से-लक्षण के अनुसार अर्थात्‌ जो वर्णादि- 
धर्मों से युक्त होते है वे ससारिजीवद्रव्यहूप होते है इस तुम्हार द्वारा बताये गये ससारि-जीव के स्वरूप 
से (पुद्गलब्रव्यं) पुदगलद्रव्य (जीवः) जीव हो जायगा। जीव को ससार-अवस्था में पुदंगलद्रव्य- 
स्वरूपता की सिद्धि हो जानेसे (निर्वाणं उपयतः अपि च) जीव के निवाण अवस्था की प्राप्ति होनपण 
भी (पुद्गलः) प्रृदूगल (जीवत्वं) जीवस्वरुपता को ([प्राप्तः) प्राप्त होगा । 

[ पहनेका भाव यह है कि-वर्णादिभावों के साथ समारी जीव का तादात्म्य हुआ तो जीवड़थ्य और पुद्गल- 
ब्रब्य में भेद ने रहनेसे जीव पुदंगलरूप बन जायेंगे और जोब की पुद्गलरूपता की सिद्धि हो जानेपर जीव को 
मुक्तावस्था की अभिव्यक्ति होनेपर भी जीव पुद्गलरूव हि बना रहेगा। अतः किसी भी अवस्था में जीव का वर्णा- 
बिभावों के साथ तावात्म्य को स्वीकार नहीं किया जा सकता । ] 


कि, 


वा रूवित्तमाबण्णा ॥ ५३॥ 


ड्ज्ट श्रीक्॒व प्रभाधदिगंबरजेनग्रंथप्रकादा नसस्थायाः 


आ. ख्या.:- यस्य तु॒'संसारावस्थायां जीवस्य वर्णादितादात्म्यं अस्ति ' इति 
अभिनिवेश:, तस्य तदानीं स जीव: रूपित्वं अवश्यं अवाप्नोति । रूपित्वं च शेषद्रव्यासा- 
धारण कस्पचिद्‌ द्रव्यस्थ लक्षणं अस्ति | ततः रूपित्वेन लक्ष्यमाणं यत्‌ किडिचित्‌ भवति स 
जीव: भवति । रूपित्वेन लक्ष्यमाणं पुद्गलद्र॒व्यं एव भवति । एवं पुद्गलद्वव्यं एवं स्वयं 
जीव: भवति, व पुनः इतरः कतरः अपि । तथा च सति मोक्षावस्थायां अपि नित्यस्वल- 
क्षणलक्षितस्प द्वव्यस्थ सर्वासु अपि अवस्थासु अनपायित्वात्‌ अनादिनिधनत्वेन पुद्गलद्रव्यं 
एवं स्वयं जीव: भवति, न पुनः इतरः कतरः अपि । तथा च सति तस्य अपि पुद्गलेभ्यः 
भिन्नस्थ जीवद्रव्यस्य अभावात्‌ भवति एवं जीवाभावः । एवं एतत्‌ स्थितं यत्‌ “ वर्णादय: 
भावा: न जीवः ' इति । 

त. प्र.- यस्य तु यस्पेब संसारावस्थायां जीवरय वर्णादितादात्म्य वर्णाविपरिणामेरभेदो$स्ति तस्य 
तदानीं संसारावस्थायां स जोबो रूपित्वं पुद्यलत्वमवद्यमवाप्नोति । अत्र रूपित्वसितिपदेन पुदूगल- 
त्वस्य ग्रहण कर्तेंव्यं 'रूपिण: पुद्गला:” इति महाशास्त्रतत्त्वार्थसृत्रकारवचनातु । रूपित्वं रूपवत्त्वम । 
रूप नित्यं तादात्म्यसम्बन्धवत्त्वादस्यास्तीति रूपी । अन्न नित्ययोगे मत्वर्थोय इनि. । रूपशब्देन स्तर्शरस- 
गन्धवर्णानां ग्रहण, तेषां रूपेणाविनाभावरतदत्त:पातित्वात्‌ । तेन स्पशरसगन्धवर्णवत्वमित्यथ: । शेषद्र- 
व्यासाधारण रूपिद्रव्यव्यतिरिकत्तद्रव्यान्तराश्यत्वेनानपलभ्यमानत्वादसाधारण कस्पन्िवृद्रब्यस्प द्रव्य- 
विशेषस्य लक्षणं स्वरूपमस्ति | ततस्तस्मात्कारणादुपित्वेन रूपवत्वेन लक्ष्यमाण विज्ञायमानं यत्‌ 
किड्चिद्द्व्यं नवति स जीवो भवति । रुपित्वेन स्प्शरसगन्धवर्णपत्वेन लक्ष्यमार्ण विज्ञायसान पुद्गल- 
द्रव्यपेव भवति । एक्सम्‌ता प्रकारेण पुद्गरूद्रव्यमेय स्वयमात्मना जीवों मदति, न पुनरितरः कतरो5पि 
न परनरितर पुद्गलबद्रव्यायदून्न: कतरोषपि को5पि पदार्थों जोबो भवति । तथा व सति पुद्गलद्गव्यस्पेव 
जोचत्बे सति मोक्षावस्थायामपि जीवस्थ संसारावस्थाव्यतिरिक्तायामपथर्गावस्थायामि नित्यस्वलक्ष- 
णलक्षितस्थाविनश्वरस्वीयासाधारणस्वरूपेण लक्षितस्थ विज्ञातस्य द्रव्यस्य सर्वास्वप्यवस्थासु निखिलेषु 
स्वपरिणामेष्वनपायित्वादपायरहितत्वात्‌ । अविनश्वरत्वाद्विनाशरहितत्वादित्यथें: । अनादिनिधनत्वेना- 
झन्तरहितत्वेन पुद्गलद्रव्यमेव स्वय जीवो भर्वात, न पुनरितरः कतरो5षपि ॥ तथा च सति मोक्षावस्था- 
यासपि पुद्णलब्रव्यस्येब स्वयं जीवत्वे सति तस्या5पि तादुग्विधस्थ मुक्तावस्थायासपि पुद्गलद्रव्येभ्यो 
भिन्नस्थ जोवयद्रव्यस्थाभावाजूवत्येबाभाव: । सवोस्वप्यवस्थास्‌ पुद्यलद्र॒व्यस्येब स्वयं जोवत्वाज्जीवस्थ 
पुद्गलद्गव्यत्वापत्ते: पुद्गलब्रव्यात्स्वभावशेवदाभावात्स्वतन्त्रजोबद्रव्यस्यानुपलब्धिप्रसहःगाज्जीबद्रव्यस्या- 
भावों सवत्येव । एकसमुना प्रकारेण पुदगलबद्रव्यस्येव स्वय जोवत्वात्स्वतन्त्रजीवद्व्याभावापत्तेरेतत्स्थितं 
सिद्ध यद्॒णादयों सावा न जोवा इति । अयमत्र श्रावा्थ:-संसारावस्थायां जीवस्य वर्णादिभ्ावेस्तादात्म्ये 
प्रसाधिते पुद्गलद्ग व्यस्येव स्वयं जोवत्वे सिद्धे मोक्षावस्थायासपि स्वयं पुद्गलब्रव्यस्पेव जीवत्व॒सिद्धिप्र- 


सहगादुपयोगलक्षणस्वतन्त्रजोबद्रव्याभावापत्तेने संसारावस्थायामपि जोवस्थ  वर्णादिभायेस्तादात्म्यं 
सिध्यतीति । 


टीकारय-- जिसका 'ससार-अबस्था में जीव का वर्णादिभावों के साथ तादात्म्य होता है ' ऐसा दुरभिनिवेद्ञ 
-कदाग्रह होता है उसोके अभिनिदेश के अनुसार संसार-अवस्पा के समय में वहु जीव रूप्त्व को-पुदुगलत्य को 


समयसार: । ४७९ 


अवद्यमेय प्राप्त हो जाता है। स्वाश्रयभूत द्रव्य को छोडकर अन्‍्यद्रव्यों में पाया न जानेसे असाधारण बना हुआ यह 
रूपिस्वधर्म किश्तों न किसी वच्य का लक्षण-स्वरूप होता है । उसकारण रूपित्वधर्स के हारा जो कुछ जाना जानेवाला 
होता है बह पुद्गलद्र्य हि होता है। इसप्रकार अर्थात्‌ रूपित्वधर्ं के द्वारा जाना जानेबाला पुद्गलद्व्य हि. होनेसे 
स्वर पुबृगलब्रच्य हि जीव होता है, दूसरा कौनमा भी पदार्थ ज्ञीव नहीं होता | ऐसा होनेपर अर्थात्‌ स्वयं पुद्‌गलद्रव्य 
हि जीव होनेपर (जीव की) सोक्षरूप अवस्था में भी अखिनह्बर ऐसे अपने अधाधारणस्वरूप से विशिष्ट -युकत द्रव्य 
की सभ्ती की सभी अवर्थाओं में साशरहित होनेसे आदि-अन्तरहिन होनेके कारण स्वयं पुदृगलब्॒च्य हि जीव होता 
है; दूसरा कौनसा भो पदार्थ जोव नहीं होता । ऐसा होनेपर अर्थात्‌ मोक्ष की अवस्था में भो स्वयं पुद्गलद्र॒ग्य हि 
जीव होनेसे पुद्गलद्रय्यों से भिन्न उस मुक्तावल्थ जीवदव्य का अभाव होनेसे जीवद्रध्य का (सर्वथा) अभाव हि 
होता है। इसप्रफार वर्णादिकभाव जीव नहीं है यह सिद्ध हो जाता है । 


विवेचन-- अनादिकाल से चलो आयी बधपयायों की अविच्छिन्न परंपरा से जीव का वर्णादिभावों के साथ 
परमार्थतः तादात्म्यसंबध न होनेपर भी सइलेषसंबंध तादात्म्यसबंधसद्दा दिखाई देता है । संसार-अवश्या में जीव के 
साथ होनवाला सइलेघसबध तादात्म्यवब्धतदृश्ञ दिखाई देनेसे "संसार अवस्था सें जीव का वर्णादिभादों के साथ 
तादात्म्पसबंध होता हे” इसप्रकार जिसका विश्वास दृढ बना हुआ होता है उसके विव्वास के अनुसार विचार किया 
जानेपर ससार-अबस्या में जीव अवश्यमेव रूपी अर्थात्‌ प्रवृशलव्रव्यरूप बन जाता है। रूपित्वधर्भ जिस पदार्थ का 
आश्रय लेकर रहता हे उस द्रव्य से निश्ष अन्य दच्यों मे पात्रा नहीं जायगा ओर अन्यद्र॒व्या सें पाया न जानेसे बह 
असाधारण बन जायगा । ऐसा जम्यद्वद्गों से पाया मे जानेसे असाधारण बना हुआ यह रूपित्वधर्म किसी विशिष्ट 
द्रव्य का लक्षण-स्वरूप ( । चणाविभावों के साथ जीव का तादात्स्यसयंघ होता है एसा साननेसे रू पित्वधर्स के द्वारा 
जाना जातेवाता जो लुछ होता # ८7 जब 5 यह बार व्पष्ट हो जातों 6 | जींद का ओर पृरुंगल का असाधारण 
धन हुए रूपित्वधर्म से भेद ६ जोनसे जीव जोर पुटुयद में हाचेबाल', भर भा ना. हो जावगा | इस भ। के नप्ट हो 
जानपर रूपित्ववर्म फे द्वारा जाना जानबाला पका। पुएुयलद-व है होगा। झोचप्र-॥ भो <पयध्रम पे. द0 जाना 
जायगा जिससे रबय पु/मदत -0 हि झा इधर पराई दांव सहों तोगा हो कि से (तहें प+प का राफित्व 
असाधररणपघर्म नहीं है। रबप परणसद्रप्य हि जीए जो जानेंगे रीक .। शोण्गफ द भे ४ « बन. -र छरा रूवपित्वरूप 
अपन क्राधारणरदठण ये यक्य जब जीव के साथ तादात्प को प्रतात ह0 हू? को चनी अवस्थाअ' मे मापरहित 
होनेस अनाश्चनन्त है लेगे, धारण स्वय पृदगलद्वव्य हि जोयद्रच्य है- दूसरा! कौनरूर भी पद#थ जीत मी होपा; क्यों 
कि खबर छोनसा भा पदार्थ 6पत्वथम के साथ तादासप्रसकेथ का प्रश्त हथा चह़ी देता । मुबतावस्था से भी स्वप 
पुद्नन्‍्द्रष्य हि जीव होवेंसे एु्मसद्रस्पों से मिन्े वनाववाल शुफ्तावत्व जीवदरब्य का अभाव हानेसे जोवदप्य का 
सर्वथा यभाव होता हि है! इशपका। व्णादिमाबीं पे साथ जीव का तादारस्य न होसेस वर्णादकभाव जोच नही है 
यह मनन्‍तव्य सिह हो जाता है। गाराश, ससार-अकस्था से जीव को पुदंगलझपता सिद्ध हो जानेसे मुक्तावस्था में 
भी उसकी पुद्यसरूपता की सिद्धि ही जावगी, स्वतज जीतरद्रव्य का अभाव हो जणगा और ससार जीवद्रय्य से शन्य 
बन जायगा । 


एक्क च दोण्णि तिण्णि य चर्तारें य पंच इंदिया जीवा | 

बादरपज्जात्तिदरा पयर्डाओ णामकम्मस्स ॥ ६५॥ 

एदहि य णिव्वत्ता जीवट्ठाणा उ करणभृदाहि । 

पयडीहिं पुग्गलमयीहिं, ताहिं कह भण्णदे जीवों ॥ ६६ ॥ 
एक च द्वे त्रीणि च चत्वार च पड्चेन्द्रियाणि जीवाः । 


४८० “” »« छोऋषभनायथविगंबरजेनग्रंथप्रकाशनसंस्थाया। 


बादरपयाप्लेतरा: प्रकृतयों नामकर्मणः ॥॥ ६५ ॥ 


एताभिश्च निर्वुतानि जीवस्थानानि करणभूताभिः । 
, प्रकृतिभिः पुद्गलसयीभिस्ताशिः कर्थ भण्यते जीवः ॥ ६६ ॥॥ 


अन्वयाधु» [ एक द्वे च॒ त्रीणि चत्वारि च पजञ्च च इन्द्रिणाण (येषां ते) ) एक, दो, तीन, 
चार और हा इद्रियां जिनकी होती है ऐसे (बादरपर्याप्लेतरा:) बादर, पर्याप्त, सृक्ष्म और अपयाप्त 
(जीवा:) जीव अथात्‌ बादर-एकेद्रिय और सूध्म णरकेंद्रिय, द्वींद्िय, त्रींद्रिय, चतुररिद्रिय, असंशिपंचें- 
द्विय और सज्निपंचेद्रिय पर्याप्त-अपयोप्त ये सब (नामकर्मणः) नामकम की (प्रकृतयः) प्रकृतियां 
है । (फ्रंताभि: च) और इन (पुद्यलमयोधि:) पुद्गल की परिणामभूत अथोत प्रुदूगलोपादानक 
परिणामभूत (करणभतानिः) जीवस्थानों की उपादानकारणभूत (ताभिः) उन (प्रकृतिभिः) नामकर्म 
की प्रकृतियों से (मिर्वृत्तानि) उत्पन्न हुए (जीवस्थानानि) जीवस्थान (जीव:) जीवरूप हे ऐसा 
(कर्थ) कंसे (भण्यते) कहा जाता है ? 

[ कहनेका भाव यहू है कि- जब एकेंद्रिवद्दी टियादिशरीरादिखप जीवस्थानों की उत्पत्ति उपारानकारणभूत 
नामकर्म की प्रकृति से होतो है और नामकर्म की प्रकृतियां जब पुदुगलोपादासक १रिणामरूप है तब जीवस्थान भी 
पुद्गलरूप होनेसे जीवरूप नहीं हो सकते । ] 

आ. खरुया.:- तिशचयतः कर्मकरणयों. अभिन्नत्वात्‌ यत्‌ तेन क्रियते तत्‌ तदेव इति 
कृत्वा, यथा कनकपत्र फनकेन क्रियासाणं कतकमेद, न तु अन्यत्‌, तथा जीवस्थानानि 
बादरसुक्ष्मकेन्द्रिय हित्रिच्ततुःपट्चेन्द्रियपर्याप्ताएयीप्ततभिधानान्ि: एदगलसयी भिः नामकर्से- 
प्रकृतिभि: क्रियमाणानि पुदूगल: एब, न तु जीव: | नामफमंप्रकृतीनां पुद्गलमयत्वं च 
आगमप्रसिद्धं दृश्यमानशरी राट्मृतेकायानुमेय च । एवं गन्शरमसस्पशंरूपदरीरसंस्थानसंह- 
ननान्यपि पुद्गलसयताप्तकर्म प्रकृतिनिवेत्तत्वे सति तदव्यतिरेकात जीवस्थान: एवं उक्तानि। 
ततः “ त वर्णादयः जीवः ' इति नि३चयसिद्धान्तः । 

त. प्र.- निशचयतों निशचयनयापेक्षया कर्मकरणयोरुपादानकारणतत्परिणामयोरभिद्नत्वादेकद्र- 
व्यत्वायत्कमंभतं परिणामरूपं कार्य येनोपादानकारणेन करणभतेन क्रियते उत्पाद्यते तत्कर्म तदेवोपादा- 
नकारणरूपमेवत्रेति कृत्वा यथा येन प्रकारेण कनकपज्रं सुवर्णपत्र कनकेनोपादानकार णणभतेन क्रियमाणसु- 
त्पाद्यमानं कनकमेव सुवर्णरूपमेय न त्वन्यदन्यद्र॒ध्यरूपं तथा तेन प्रकारेण जीवस्थानानि बादरसुक्ष्मंकेनिद्रि- 
यद्दित्रिचतु:पड्चेन्द्रियपर्याप्तापर्याप्ताभिधानाधि: पुदगलमयोभि: पुद्गलोपादानकत्वात्पुद्गलपरिणास- 
स्वरूपाधिनासकर्मप्रकृतिभि क्रियमाणान्युत्याशभानानि पुदू्गल् एवं, न तु जोबः । नामकमंप्रकृतोनां 
पुद्गलमयत्व॑ पुद्गलोपादानकपरिणामत्व॑ चागमप्रसिद्ध दृष्यमानहरोराबदिकार्यानुमेय शव 'कार्याल्लिड- 
गात्स्वयसधिगतात्कारणस्थानुमान ' इत्युक्त्यनुसारेणेन्द्रियप्रत्यक्षमम्यद्वरी रादिमुतंपरिणामलिड्गानुमेयेन 
च । एवं गन्धरसस्पशेरूपशरीरसंस्थानसंहननान्यपि पुद्यलसयनामकर्मप्रकृतिनिर्युसत्वे पुद्गलोपादानक- 
परिणामस्वरूपनामकर्मप्रकृते: निवुत्तत्वे सति तदव्यतिरेकात्पुद्गलपरिणासात्मकनामकर्मप्रकृत्य भेदा- 
ज्जीवस्थानेरेबवोक्तानि । ततस्तस्मात्कारणान्न वर्णादयों जीव इति नि*चयनयसिद्ध: सिद्धान्त: । 


सभयसार:ः । ४८१ 


टीकार्थ- निशजयनय की दृष्टि से ( एक हि दृव्य घट्कारकी के रूप से परिणत होनेबाला होनेसे ) कर्म 
अर्थात्‌ परिणाम-उप!|देय और करण अर्थात्‌ उपादानकारण इनमें सेद न होनेसे जो कर्म अर्थात्‌ परिणाम जिस 
डउपादानकारण के द्वारा किया जाता हैं वह कमं-परिणास उसरूप हि अर्थात्‌ उपादानकारणरूप हि होता है। इस कारण 
'जिसप्रकार करणसूत- उपावानकारणभूत कनक के द्वारा बताया जानेवाला कम भूत-परिणासभ्ृत-उपादेयभत कसक- 
पत्र-सुबर्णपत्र सुवर्ण हि होता है-अन्यव्रव्यरूप-म्‌सिकाविरूप नहों होता । उसीधप्रकार ब्ादर, सूध्म, एकेद्रिय, द्वींद्रिय, 
त्रींद्रिय, चतुरित्रिय, पंचेंद्रिय, पर्याप्त और अपर्पाप्त इन संज्ञाओं को धारण करनेबाली पुद्गल के परिणामरूप करणभूत 
अर्थात्‌ उपादानकारणभूत नामकर्म की प्रकृतियों के द्वारा किया जानेवाला अर्थात उत्पाद्यमान जीवस्थान पुद्गल हि 
हैं-जीव है हि नहीं । नासकर्म की प्रकृतियों का पुदूगल के परिणामरूप होना तो आगमप्रमाण से सिद्ध है और इब्रियों 
को प्रस्यक्षतः दिखाई देनेवाले शरीरादिरूप मत कार्यरूप हेतु के बलपर अनुमानप्रमाण के द्वारा जाता जा सकता है। 
उसप्रकार गंध, रस, स्पर्श, रूप, शरीर, सश्यान और सहनन भी पुदगलपरिणामभत नामकर्म की प्रकृतियों के द्वारा 
उत्पादित किये गये होनेपर पुरगल से अभिन्न होनेसे जीवस्थानों के कथन से इसका कथन हो गया है । उसकारण 
वर्णादिभाव जोब के नहीं हैं ऐसा निश्चयनय की दृष्टि से छिद्ध हुआ सिद्धान्त है । 


विवेचवन- निशचयघट्कारकी और व्यवहारषट्का रकी के भेद से षट्कारको के दो भेद है | निशचयघटका र-- 
की एकद्रव्यविषयक और व्यवहारषटका रकी अनेकद्रद्यविषयक होती है। नि*चयषटकारकी की सिद्धि एकद्रव्यप्ा- 
याश्रित होनेसे सजू तब्यवहारनय का या पर्यायाथिकनय का अवलब लेकर की जाती है तो व्यबहारघट्कारकी अनेक- 
दृव्यों की पयायो के आश्रय से होनेबाली होनेसे असखू तब्यवहारनय का अवलंब लेकर को जाती है। निशरजयबटकार 
को एकद्रव्यपर्यायाओित होनेंसे एक हि द्रव्य की कर्ता, कम, करण, संप्रदान, अपादान और अधिकरण ये जो अवस्थाए 
होतो हैं थे सर्बंथा अन्योन्यभिन्न नहीं होतो अर्थात्‌ इन सभो अवस्थाओं में द्रव्य निशचयनय को दृष्टि से एकरूप- 
अखण्ड हि बना रहता है। व्यवहारषटकारकी अनेक व्र॒व्यों की पर्यायो के आश्रय से होनेवाली होनेसे करती, कम, 
करण, संप्रदान, अपादान और अधिकरण ये अग्योन्यभिन्न होते है। घट का (निमित्त) कताी कुम्हार घट द्रव्य से 
ओर घट कुम्हार से भिन्न होता है; क्‍यों कि कुम्हार का घट में स्वस्थरूप से अन्वय नहीं होता । वण्डचक्रादि कुम्हार 
ओर घट से भिन्न होते है। घट जिसको दिया जाता है वह कहता, कस और करण इनसे भिन्न होता है। जिस व्यक्षित 
से लेकर घट दूसरे को दिया जाता है वह अपादानसंज्ञषक ठ्यक्ति कर्ता, कर्म, कश्ण और सम्प्रदात इनसे भिन्न होता 
है । जिस स्थानपर घट स्थापित किया जाता है वह आकाशप्रवेशात्मकस्थान अन्य पांच कारकों से भिन्न होता है । 
इसप्रकार कर्तुकर्मादि अन्योन्यभिन्न होनेपर श्री उनकी कतृकर्मादिव्यवस्था उपचरित होती है, क्‍यों कि वास्तव 
बटकारकी एकद्रव्याश्रित हि हुआ करतो हैं। निश्चयवटकारको सज्ू तब्यवहारनयावलंबिगो होनेपर भी एकद्रव्या- 
थित होनेसे उपचरित नहीं है-वास्तव है। नि+च्चरयघटका रकी एकद्रव्यपयायाओत होनेसे शुद्ध आत्सा सिश्वयषट्कार- 
क्यतोत होतो है । जो सुबर्ण अलंकार के रूप से परिणत होनेकी क्रिया का आश्रय होता है वह कर्ता-उपादानकर्ता 
होता है । सुबर्णालकार सुबर्ण की पर्याय-परिणाम-कार्य-उपादेय होनेसे, सुवर्ण का उसमें स्वरूप से अन्यय होनेसे 
और उपादानझूत सुवर्ण का और उसके परिणामणूत अलंकार का परिमाण समान होनेसे अलंकार सुबर्ण का कम है । 
सुबर्ण और अलंकार में क्यंचित्‌ भेद ओर कंश्रंखित्‌ अभेद होता है। पर्याय अपनी उपादान की जाति को छोडती 
नहीं । इसलिये पर्याय और पर्यायी इनको एकब्रण्यता बनी रहतो है । अतः सुवर्णकूप कर्ता और अलंकारकप कम 
इनमें अभेद होता है-सबंथा भिन्नता नहीं होती । उपादानकारणभूत या उपायानकतुभत सुबर्ण के तपाये जानेपर 
अलंकाररूप से परिणत होनेकी उसकी योग्यता-दक्ति आविर्भूत होती है । अभितप्तावस्थारूप सुबर्ण अलकार का 
करण--साधन बनता है | इस अवस्था को प्राप्त हुआ सुबर्ण उपादानकर्तृंभूत सुबर्ण से सर्वथा भिन्न नहीं होता; क्यों 
कि वह अवस्था सुबर्ण की पर्यायरूप होनेसे और परयाय पर्यायी से अभिन्न होनेसे, कत्तो और करण में सर्वथा भेद 
नहों हो सकता। कर्ता और कम इलमसें भेद न होनेसे और कर्ता और करण इनमें भो सेद न होनेसे अधितप्ससुवर्णकप करण 
और अल्ंकाररूप कर्म इनमें भी भेद नहों होता; क्यों कि कर्मावस्थारूप अलंकार में और करणकूप अभितप्तावस्थ 


४८२ श्रोऋषभनाथदिगंबरजे नप्रंथ प्रकाशनसंस्था या 


सुवर्ण में उपादानभूत सुबर्ण का स्वस्वरूप से अन्वय पाया जाता है। सारांश, नि$चयनय की दृष्टि से कर्म और 
करण में भेद न होनेसे ,नी कार्य-परिणास जिन द्रव्यो से किया जाता है वह कार्य उस द्रव्यरूप हि होता है यह बाव 
स्पष्ट हो जाती है #जो कार्य जिस द्रव्य से किया जाता है वह कार्य उस द्रव्यरूप हि होनेसे कनकपत्ररूप कार्य-परि- 
जाम-उपादेय--फूर्म जिस सुवर्णछप करण से किया जाता है वह कनकपत्ररूप कार्य कनकरूप हि होता है । यदि ऐसा 
न्‍ ये से बनाया जानेबाला कनकपत्र कनक्षफ्त्र नहीं हो सकता-बह आयसपत्र भी होनेका प्रसंग उपस्थित 
अतः कनक से बताया जानेबाला कनकपत्र जिसप्रकार कनक हि होता है अन्यरूप नहीं होता, उसो प्रकार 
[दरपर्याप्त एकेंत्रियबादर-अपर्थाप्त, एकेंद्रियसुक्ष्मपयाप्त, एकेंद्रियसुक्म-अपयप्त, द्वौंद्रियफ्याप्त, द्वींदिय-- 
हो क्षीप्त, श्रोंद्रियपयोाप्त, त्रींव्रिय--अपयोप्त, चर्तुरिद्रियपयोप्त, चतुरिब्रिय--अपयेप्त, असंज्िपंचेन्डियपर्याप्त, असंशि- 
अविचिय--अफ्षोप्त, संज्षिपेंद्रियपयाप्त ओर सशिप्चेंद्रिय-अपर्याप्त ये है सज्ञाएं जिनकी ऐसी पुद्गलपरिणाम- 
“भरत साधनरूप- करणरूप नामकर्म को प्रकृतियों से किये जातेवाले पुदूगलरूप हि है--जीवरूप नहीं, क्‍यों कि जीवस्थान 
पुदूगल के कमंझूप होनेसे ओर नाभकर्म को प्रकृतिया पुदुगल की करणावस्थारूप होनेसे जीवस्थान और नामक की 
प्रकृतियों में भेद नहीं है। नामकर्म की प्रकृतियों का पुद्यछपरिणामत्व--पुदुगलोपादानककार्यरव आगम में प्रसिद्ध है ओर 
वे विखाई देनेबाले शरीरादि मू्त कार्यरूप लिग के मिल जानेसे अनुमानप्रमाण से भी जाना जा सकता है। इसप्रकार 
गध, रस, स्पर्श, रूप, शरीर, सस्थान और संहनन ये पुदुगलोपादानक नामकर्म की प्रकृतियों से बनाये जानेसे पुदगलो- 
पादानक नामकर्म की प्रकृतियों से अभिश्न होनेसे जोीवस्थानों के कथन से उनका भी कथन हो जाता है। उसोकारण 
बर्णाविक जीव नहीं है यह निःचयनय का सिद्धान्त है । 
नित्व॑र्त्यते येन यदत्न किज्नचित्तदेव तत्स्यान्न कथरचनाषन्यत्‌ । 


रुक्मेण निर्वृत्तमिहासिकोशं पहयन्ति रुवमं न कथजछूचनासिस्‌ ॥। 3८ ।॥। 
अन्वयः-- अन्न येन यत्‌ किड्चित्‌ निवेत्यंते तत तत्‌ एवं स्थात्‌, अन्यत्‌ कथव्चन (तत्‌) नस्यात्‌ । 
हह रुक्सेण निरवृेत्त असिको्ं रुक्स पद्यन्ति, असि कथड्चन (रुक्‍म) न (पश्यन्ति ) । 
अथं-- इस ससार में जिस करणावस्थाप्राप्त उपादानभूत द्रव्य से जो कोई भो कर्मछप कार्य निष्पादित 







न होता तो 


किया जाता है बह कर्मरूप कार्य करणभूत उपादानस्वरूप हि. होता है; अन्यव्रब्य अर्थात्‌ उपादानभूत द्रव्य से 
निष्पादित न किया गया कार्यद्रव्य उपादानभत द्रव्य से निष्पादित किये गये द्रव्य के रूप से युक्त नही होता । इस 
ससार में करणभत-उपादानका रणभूल सुवर्ण से बनाये गये असिकोश को--स्थान को सुवर्णरूप से ! लाक) देखते 
हैं--पहिचानते है; कालायसोपादानक खड॒ग को सुवर्णरूप से नहीं देखते-नहीं पहिचानते । 

[ कहनेका भाव यह है कि सुवर्ण से हि बनाये गये स्थान को छोक सुवर्णरूप से पहिचानते हे, लोह से 
बनाये गये खडग को सुवर्णरूप से नहीं पहिचानते, क्‍यों के कमरेप स्थान का करणभूत उपादान और कर्मरूप 
खड़ग का करणभत उपादान इनमे स्वजाति की अपेक्षा से भंद होता है | स्थान के उपादान की जाति सुवर्णरूप है 

लो खड़ग के उपादान की जाति लोहरूप है । साराश, करणभंद से कमंघेद होनेके कारण एककार्य को जिसरूप जाना 
आता हे उसीरूप से अन्यद्रव्य के काय को नहीं जाता । जो जिसका कार्य होता है वह उसरूप हि जाना जाता है। 
बर्णादिक पुदृगल का कार्य-उपादेय होनेसे वे पुद्गलरूप से देखे जाने चाहिये--जोवरूप नही देखे जाने चाहिये; 
क्यों कि उनका उपादान जीवद्रव्य नहीं है । । 

त. प्र.-- निर्वत्येत इत्यादि । अन्न इह ससारे येन करणावस्थां प्राप्तनोपादानेन यत्किडिचिदुपादेयभ्त 
कर्म निर्वेत्यंते निर्माप्पते तदुपादेयभूतं कम तदेव क रणावर्स्था प्राप्तमुपादानभूतद्रव्यस्वरूपमेव स्पादभवति, 
अन्यवम्यद्रव्योपादानक कार्यभूतं द्रव्य तत्‌ करणावस्थाप्राप्तोपादानभतद्रव्यस्वरूप॑ कथझचन कथमपि न 
स्यान्न भवति । इहास्मिञ्जगति रक्मेण करणावस्थाप्राप्तोपादानभूतसुवर्णेन निवृत्त निर्मापितम्‌ । अन्त- 


सम्रयसार: १ ४८ दे 


भवितण्यर्थत्वाश्षिवृत्तमित्यस्थ निर्मापितमित्यर्थ: । असिफोशमसिपिधानं जना रुक्‍्म॑ सुवर्ण पश्यन्ति, 
तत्रासिकोशरूपोपादेये सुबर्णस्थ तदुपादानभ्तस्य स्वस्वरूपेणान्वथदर्शनात्‌ ॥ आस कालायसोपादानक 
खड्गं कथञ्चन केनापि प्रकारेण सुवर्णरूपं न पहयन्ति न जानन्ति । करणावस्थापन्नोपादानभतसुवर्णा- 
त्कमंरूपस्थासिकोशस्य निरचयनयदृष्टयाउभेदादर्सिकोशं सुवर्णात्मकमशिपश्यन्ति, नाउसि सुवर्णात्मकं 


पह्यन्ति, तत्राउसों तस्थ काल्ययसोपादानकत्वास्सुवर्णस्य स्वस्वरूपेणान्वयाभावात्‌ । यदृद्रव्योपादानक 
यदुपादेयभूत कार्य तदुपादानभूतद्रव्यस्वरूपमेव, नान्यद्रव्यस्वरूपसिति भाव: । वर्णादिक पुद्गलकार्यत्वा- 


त्पुदूगलत्वेनेबावलोकनोय, न जोवस्वेन, वर्णादो जीवस्थ स्वस्वरूपेणान्वयादर्शनात्‌ । 


वर्णादिसामग्रयमिदं विदन्तु सिर्माणसेकस्य हि पुद्गलस्य । 
ततोईइस्त्विदं पुदूगल एवं नाउपत्मा यतः स चिज्ञानघनस्ततोडन्य: ॥१६०॥। 
अन्वय- इदं वर्णादिसामग्र्य एकस्य पुद्गलस्य हि निर्माण बिदन्तु । तत: इद पुदूगल एव अस्तु, 
न आत्मा । यतः स विज्ञानधन ततः (सः) अन्यः । 

अरथें- विज्ञ पुरुषों को जानना चाहिये कि ये समस्त वर्ण आदि अर्थात्‌ जोवस्थान आदिभाव जीवादि पा 
द्रव्पों सा सिन्न एक पुदगलद्रब्य के हि परिणाम हे-कार्यहे-उपादेय है। उसोकारण ये समस्त वर्ण आदि पुद्गलरूप हि 
होने ्राहिये, आत्मरूप नहों । जब वह आत्मा विज्ञान से-शुद्धज्ञान से परिपु्ण हे-व्याप्त है तब वह वर्णादिभावों 
से भिन्न है । 

ते. प्र.- वणदीत्यादि । इदमिन्द्रियप्रत्यक्षविषयभूर्त । वर्णादिसामग्रय वर्णादिसमहः । आदिपवदे- 
नात्मतोश्शुद्धस्य रागादिविभावभावानां ग्रहण कतंव्यम्‌ । वर्णादीति वर्णगन्धरसस्पशंशरीरसस्थानसहन- 
नादीनि । तेषा सामग्रय सम्भार: | समूहः इत्यर्थ: । एकस्प पञचपदाध्यो भिन्नस्य पत्चपदार्थोनिरपे- 
क्षस्पोपादानभ्तस्य च पुद्गलस्याचेतनस्य मूतंद्रव्यस्थ हि. एवं निर्माणमृत्पादन परिणाम वा विज्ञाः 
विदन्तु ज।नन्‍्तु । यतः कारणादेते वर्णादय' पुदूगलपरिणामात्मकास्ततस्तस्मात्कारणादिदं वर्णादिसामग्र॒य॑ 
पुदूगल एवं पुद्गलपरिणामत्वात्परिणामपरिणामिनोइच तादात्म्यात्पुदुगलद्रव्यादभिनश्न एवास्तु भवतु, 
ना5ःत्साःस्तु, वर्णादिसामग्रयस्यथाचेतनत्वादात्मनइच चेतनत्वात्‌ । यतो यस्मात्कारणात्‌ स आत्सा 
विज्ञानघनो विज्ञानपरिपूर्ण: | विज्ञानपुठज इत्यर्थ. । ततस्तस्मात्कारणात्सो5न्यो वर्णादिसामग्र्यात्पुद्ग- 
गलपरिणामभताजदूश्न: । 

शेष अन्यद्‌ व्यवहारमात्रम- 

/ आत्मा के साथ जिसका तादात्म्यसंबंध होता हे ऐसे विज्ञान को छोडकर जो अन्य पर्याप्ताबि- 
भावों को जीव बताया गया है वह सिर्फ व्यवहारनयाश्रित हे--बास्तव नहीं हे इस बात को स्पष्टरूप 
से बताते हें 

पज्जत्तापज्जत्ता जे सुहुमा बादरा य जे चेव । 


देहस्य जीवसण्णा मुत्ते बबहारदी उत्ता ॥६७॥ 


पर्याप्तापयाप्ता ये सूक्ष्म बादराइच ये चेव । 
देहस्य जोवसऊ््ञा: सूत्रे व्यवहारतः उक्‍्ता: ॥ ६७ ॥ 


श्टड श्रोऋषभनायदिगंबरजैनप्रंथप्रकादनसंस्थाया: 


आ. व्या:- यत्‌ किल बआादरपृक्ष्मेकेद्धियद्रित्रिचतु:पञ्चेख्ियपर्याप्तापर्याप्ता इति 
शरी रस्य सऊज्ञाः सूत्रे जीवसडज्ञात्वेन उक्‍ता अप्रयोजनार्थं: परप्रसिदृध्या घृतघटवद्व्यव- 
हारः । यथा हि कस्यचित्‌ आजन्मप्रसिद्धकघृतकुम्भस्य तदितरकुम्भानभिज्ञस्य प्रबोधनाय 
“ यथः अय॑ घृतकुम्भः स मृण्मयः, न घतमय: ' इति तत्प्रसिद्ध्या कुम्भे घृतकुम्भव्यवहारः 
तथा अस्य अज्ञानिनः लोकस्य आसंसारप्रसिद्धाशुद्धजो वस्य शुद्धजीवानभिज्ञस्थ प्रबोधनाय 
/ यः अय॑ वर्णादिमान्‌ जीबः स॒ ज्ञानमयः, न बणादिभयः ' इति तत्प्रसिद्ध्या जावे 


वर्णादिमद्व्यवहारः । 

अन्वयार्थ- (देहस्थ ) देह के अर्थात्‌ देहस्वाभिक (ये) जो (पर्याप्तापर्याप्ता:) पर्याप्त और 
अपयाप्त (ये च॒ एब) तथा जो हि (सुक्ष्मा: बादरा: च) सूक्ष्म ओर बादर ये परिणाम है वे (सूत्र) 
परमागम में (व्यवहारतः) व्यवहारनय की दृष्टि से (जीवसउज्ञा. उकताः) जीवसज्ञक कहे गये है 
अथात्‌ वे पुद्गल के परिणामरूप होनेपर भी जो परमागम में जीवसज्ञा से कहे गये ह यान उन्हे जीव 
कहा गया है वह व्यवहारनय की दृष्टि से कहा गया है । 

त. प्र.- यत्‌ किल बादरसुक्ष्मकेन्द्रियद्वित्रिचतु:पञ्चेन्द्रियपर्याप्तापर्याप्ता इति शरीरस्प सच्ज्ञाः 
सुत्रे परमागमे जीवसऊज्ञात्वेनोक्ता एता बादरादय सउज्ञा जोवस्य सन्तोत्युक्ता अप्रयोजनार्थश्शुद्ध जी- 
वस्वरूपप्रतिपादनात्मकप्रयोजनाकारणको5ज्ञानिजीवअबोधनात्मकेषत्प्रयोजनहेतुकी वा । ईषत्प्रयोजनम- 
ज्ञानिजीबप्रबोधनरूपमर्थो हेतुयंस्थ सः । यद्वा प्रयोजनं शुद्धजीवस्वरूपप्रतिपादनरूपमर्थ. कारणं यस्य स 
प्रयोजनार्थ: । न प्रयोजनार्थों5प्रयोजनार्थ: । अन्रेषदर्थेडभावार्थे वा नन्न्‌ ' तत्सादृश्यम भावदच तदन्‍्यत्व॑ 
तदल्पता । अप्राशस्त्यं विरोधइच नश्यर्था: षट प्रकीतिता. / इत्यक्ते: । एतत्पदं “ व्यवहार: ” इति पर 
विशिनष्टि । परप्रसिद्ध्या परेषां शुद्धजीवस्वरूपान भिज्ञा्ना या बादरादिशरोराणां जोवसउस्ञा प्रसिद्धा 
परिचिता तया। यद्वा ' परा  इति प्रसिद्ध्याइज्ञानिजीवपरिचयेन हेतुना । बादरादयइ्शुद्धजी वस्वरूपा- 
भावाच्छुद्धजीवाजदून्ना इत्यागमे प्रसिद्धा: । ततब्शुद्धजोवमिन्ना इत्यागमे यतः प्रसिद्धास्तत इति भावः। 
घृतघटवद्व्यवहा रः- यथा घटस्य मृत्तिकोपादानकस्वेषपि तस्प घृताधारत्वाद ' घतघट ” इति सझ्ज्ञा 
लोक॑लेकिकव्यवहारमनुसृत्य विधीयते तथा बादराविशरीराणां पुद्गलोपादानकत्वेषपि संसारिजीवाधि- 
ष्ठानमतत्वात्तेषां तानि जीवसऊज्ञत्वेनोक्तानि अनुपचरितासजू त व्यवहारनयदृष्टया, न नि३्चयनवृष्ट्या । 
यथा कश्चिदाजन्मप्रसिद्धेकघृतकुम्भस्य जन्मप्रभुतिपरिचितकेवलाज्यघटस्य । आजन्म जन्मन: प्रभृति 
प्रसिद्ध: परिचित एक: केवलो घृतकुम्भो घृताधारभूतः कुम्भ:, न मृदाद्यपादानकों यस्य सः। तस्य । 
तदितरकुम्भानभिज्नस्य घृताधिष्ठानभतकुम्भ भिन्नमृत्तिकाञ्पादानककुमस्भज्ञानविक लस्य प्रबोधनाय प्रज्ञा 
पनाय ' यो5यं घृतकुम्भो घृताधारभृतत्वाद्‌ घृतकुम्भत्वेन प्रयोजनप्रधानदृष्टिम्रिगुणोक्ृतोपादानदृष्टिभि- 
लोकिविज्ञायमान: कुम्भ: स मृण्मयों मृत्तिकोपादानकपरिणामस्वरूपो, न घृतमयो घृतोपादानकपरिणाभ 
इत्येव॑ तत्प्रसिद्ध्या घताधारत्वात्कुम्भस्य घृतकुम्भत्वेन प्रसिदृध्या प्रबोधकस्य कुम्भे कुम्भविषये घृत- 
कुम्भव्यवहारो “ घृतकुम्भोयम्‌ . इति व्यवहार उफ्चारस्तथाःस्याउज्ञानिनो मोहाक्रान्तज्ञानस्य लोकस्य 
जनस्पाससा रप़सिद्धाशुद्धजीवस्पानादिपरिचितवर्णादिमदशुद्धजी वस्थ । आसंसारभनादे: प्रसिद्ध: परि- 
चखितो5शुद्धों जीबो यस्य सः । तस्थ । शुद्धजीवानभिन्नस्थ शुद्धजीवस्वरूपज्ञानविकलस्याननुभतशुद्धजी व- 


स्वरूपस्य वा प्रवोधनाय प्रतिबोधनाथं “ यो5्यं बर्णादिमाञजीबो वर्णादिसंयोगयुक्तों जीब:ः स शानसयों 
हज वर्णादिमयों न वर्णादिधर्मप्रधानो वर्णाविधरमेस्तादात्म्याभावात्‌ ' इत्येब तत्प्रसिदृध्या 
जौचे जीयविषये वर्णादिमद्व्यवहारों “ वर्णाबिमानयं जीव: ' इति व्यवहार उपच्ारोप्नुपत्तरितासद्भत- 
व्यवहारनपनिबन्धन: । 


टीकार्थ- बादर, सुक्ष्म, एकेद्रिय, दींडिय, त्रोंव्रिय, चतुरिन्द्रिय, पंचेन्द्रिय, पर्याप्त और अपर्याप्त इसप्रकार 
जो शरोर को सशाएं है वे परमागम में जो जीवसडला के रूप से कही गयोी हैं वे पर क्ो होलेके कारण अर्थात्‌ अज्ञानी 
जीवों के प्रसिद्ध-परिचित होनेके कारण घृतघट के समान व्यवहुत को गयी है-खास प्रयोजन के लिये नहीं है । 
जिसप्रकार जिसको जन्मकाल से हि कुम्भ का घृतकुम्भ के रूप से परिचय प्राप्त हुआ है और घृतकुम्भ से भिन्न अर्थात्‌ 
सिश्नस्वरूप कुंभ को जाननेवाले किसी पुरुष को “ यह जो घृतकुंभ (घोका घडा) है बह मृत्तिका का विकार-परि- 
णाम है-घृत का अर्थात्‌ घृतरूप उपादान का विकार-परिणाम नहों है' इसप्रकार समझानेके लिये कुभ का उसको 
घृतकुभ के रूप से परिचय प्राप्त हुआ होनेसे कुंभ के विषय में घृतकुंभ का व्यवहार किया जाता है उसोप्रकार 
जिनको अनादिकाल से अशुद्ध जीव का हि परिचय प्राप्त हुआ है-ज्ञान हुआ है और जिसको शुद्ध जीव का ज्ञान नहीं 
है ऐसे अज्ञानी जीव को जो यह वर्णादिभान्‌ जीव है उसका ज्ञान हि प्रधान धर्म है-वर्णादिधरम प्रधान नहीं है (बह 
संयोगजमाव है) ' इसप्रकार समझानेके लिय उसे वर्णादिमान्‌ (वर्णादिमस्‍्वरूप अवस्था को प्राप्त हुए) जीव का 
परिचय प्राप्त हुआ होनेसे जीव के विषय मे (परसागम में ) वर्णादिमत्व के रूप से व्यवहार किया गया है अर्थात्‌ 
उपचार से वर्णादिभान्‌ कहे गये है । 

विवेचन- बादर, सूक्ष्म, एकेचिय, होंदिय, त्रींद्रिय, चतुरिद्विय, पचेद्रिय, पर्योग्त और अपयोप्त ये नामकर्मो- 
दयजनित पुद्गल के परिणास हे । ये सब शरीर की अवस्थाए है ओर शरीर की अवस्थाएं होनेसे थे बादरादिसज्ञाएं 
बस्तुत: शरीर की सज्ञाए है । जीव के विभावभाव उनके निमित्तकारण परनेसे अनादि से उनका जीव के साथ 
सयोगसबंध बना हुआ होनेसे ये जीब को सज्ञाएं है एंसा शास्त्र में कहा गया है । शरीर की संज्ञाओं को जीव की 
सज्ञारूप बताया गया है बह उपाचार से-व्यवहारनय की दृष्टि से कहा गया है; क्‍यों कि शरीर और आत्मा में भेद 
होनेपर भी शरीरसंज्ञाओ का जीव के साथ सबध घटित किया गया है । इसका कारण है अप्रतिबुद्ध को शुद्ध आत्मा 
के स्वरूप का श्ञान कराना हें । यह शद्व जीव का स्वरूप नहीं हैं । अज्ञानी आत्मा को सश्रीर जीव का हि अनावि- 
काल से परिचय हुआ होता है । अत. उसको समझानेके लिये बादरादिशरोरसंज्ञाओं का जीवसंज्ञा के रूप से प्रयोग 
किया जाता है! कहनेका भाव यह है कि ' जिसको पर्याप्तादि संज्ञाए की गयी है और जो वर्णादिमान्‌ दिखायी 
देना है उस जीव का ज्ञान प्रधानधर्म है-वर्णादिधम प्रधान नहीं है इसप्रकार समझाते समय ' जिसकी पयोप्तादिसं- 
शाएं की गयी है और जो वर्णादिमान्‌ दिखाई देता है इस बाक्याश का प्रयोग न किया गया तो अज्ञानो जीब को 
समझाना मुष्किल हो जाता है । वर्ण्यविषय के अभाव में वर्णन किसका किया जाय ! अतः अज्ञानी जीव को समझ ते 
के णिये अनातस्वरूप विषय को जिस रूप से व्यवह्ारनय की दृष्टि से जाना जाता है उसरूप से प्रथम ग्रहण करके 
उसको यथार्थस्वरूप बताया जा सफता है। शास्त्रकारों ने व्यवहारनय की दृष्टि से अज्ञानी जीव के ज्ञान के विषय 
बने हुए जीव का उसके यथार्थस्वरूप को प्रकट करनेके लिये ग्रहण किया हैं। अत" वर्णादिभत्व और पर्याप्ता- 
स्वाद के द्वारा जोब का यथार्थस्वरूप प्रकट क्रिया जानेसे वर्णादिमत्व और पयोप्तत्वादि जीव का यथाभंग्वहूप नहीं 
है । आत्मख्याति में वृष्टान्त के द्वारा ऊपर का अभिप्राय स्पष्ट किया गया है । जिसको जन्मकाल से हि घट का 
घृतधट के रूप से हि ज्ञान होता है-घट के मृत्तिकोपादानकत्व का ज्ञान नहीं होता उसको समझानेके लिये घट के 
यथार्थ स्वरूप को जाननेवाले पुरुष के द्वारा प्रथम 'घृतघट ' इस शब्द का प्रयोग किया जाता है और बाद सें 
' घृतघट मृत्तिका का होता है इसप्रकार घट के यथार्थ स्वरूप का ज्ञान कराया जाता है। समझापे जानेवाले पुरुष 
को समझाने समय यदि ' घृतथठ ” इस शब्द का उच्चारण न किया गया तो वह उस पुरुष को कंसे समझा सकता 
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आ. रूया:- यह है! इस वाक्यांश से समझनेवाला क्‍या समझ सकता है? “घृतघट ' इस शब्द का 
शरौरस्य सकज्ञा; पक है। जिसप्रकार ' घतघट ” इस दाब्द का उच्चारण आवश्यक है उसोग्रकार ' वर्णादिमान्‌ * 
हारः । यथा हिण आवश्यक है । यह अज्ञानी जीव सशरीर जीव को वर्णादिमत्व के रूप से जानता है, उसको 
6३ पका ज्ञान नहीं होता । उपको “जीव ज्ञानस्वभाववाला होता है, वर्णाविधर्म उसके स्वभावभतभाव 
' यः अब घृक़ार समझानेके लिये ' जो यह बर्णादिमान जीव है ” इस वाक्यांश का उच्चारण किये वित्रा उसको 
तथा अस्ए'के स्वरूप का “शुद्ध आत्मा ज्ञाननय होती है” इसप्रकार ज्ञान नहीं कराया जा सकता; क्यों कि 
़7 थवः आर वर्णादिमान्‌ जीव को हि वह जानता है। यदि “ वर्णादिसान्‌ ' इस शब्द का उच्चारण न किया गया तो 
वर्ण” समझाया जा सकता है और “ ज्ञानमय ' होता है इस वाक्याश से समझनेवाला क्‍या समझ सकता है ? अतः 
जर्णादिमान ' इस शब्द का उच्चारण करना आवश्यक है। इसप्रकार अज्ञानी जीव को समझानेके लिए अनुपचरिता- 
सद्भूतव्यवहारनय को दृष्ठि से वर्णादिमान्‌ कहे गये जोब का ग्रहण किया गया है; क्यों कि उसप्रकार के हि जोब 
का अज्ञानी जीव को ज्ञान होता है। अत. वर्णादिमत््व जीव का यथार्थ स्वरूप नहीं है और न पर्याप्तत्वादि भी । 


घृतकुम्भाभिधाने5पि कुम्भो घृतमयों न चेत्‌ । 
जीवो वर्णादिमज्जीवजल्पनेडपि न तन्मयः ॥॥ ४० ॥ 

अन्वय:- घतकुम्भाभिधाने अपि कुम्भ: घृतमयः न चेत, वर्णादिमज्जीबजल्बनें अपि जीव: न 
तनन्‍्मय: । 

अथ- यह घतकुभ हे ' एसा कहनेपर भो यदि कुस्भ-घडा घी का उपादेयभूत परिणाम नहीं होता है-धतो- 
पादानक परिणाम नहीों होता है (सुत्तिकारूप उपादान का हि परिणास होता है) तो ' जीव वर्णादिमान्‌ होता है 
एंसा कह देनेसे वह वर्णादिधमंप्रधान नहीं होता अथीान्‌ वर्णादिधर्मों के साथ जीब का-हद्ध जीव का) तादात्म्य 
नहीं होता-रूपी पुदमल का वह उपावेयभूत्त परणास नहीं हो सकता ; 

त॑ प्र.-- घृतकुम्भाभिधाने5पि कुम्भस्थ सृत्तिकोपादानकत्वेःप्यय घृतकुस्भ इत्यभिधाने कथनेःपि 
मृत्तिकोपादानकों घटो घृतमपों घृतोपादानक: परिणाम्रों न चेद्यदि न भवति तदा वर्णादिमज्जीवजर्पने- 
प्यनादिपुदुगलसंयोगवज्ञादयं जीवो वर्णादिमानिति जल्पने कथने कृते सत्यपि जीवों न तन्‍्मयो वर्णादि- 
धर्मप्रधानो वर्णादिधमस्तादात्म्पमापन्नो वा भवति । वर्णादिधर्मेन तस्यथ तादात्म्य चर्णादिधर्मावयवत्व 
वर्णादिमत्पुदूगलोपादानकपरिणामरूपत्वं वेति भाव: । ' सयड्वाउभ्रक्ष्याच्छादने ' इति विकारेप्वयवे वा 
मयद्‌ | आजन्पप्रसिद्धेकघृतकुम्भस्प मृत्तिकापरिणामस्वरूपकु म्भानभिज्ञस्थ यथाथर्थकुस्भस्वरूपप्रज्ञापनाथ्थ 
प्रबोधकेन घृतकुम्भशब्दप्रयोगे क्रियमाणेषपि यथा मृत्तिकोपादानक: कुम्भ: घृतोपादानकपरिणामस्वरूपो 
न भवति तथा5न्ञातशुद्धजीवस्वरूपस्थ ज्ञातवर्णादिमज्जोवस्पाज्ञानिनो जोवस्य प्रबोधनार्थ बर्णादि सज्जीव- 
जल्पने5पि वर्णादिमज्जोबशब्दप्रयोगे क्रियमाणेउपि शुद्धों जोवो निए्चयनयदृष्टया वर्णादिमात्त भवतीति 
भाव: । 

एतदपि स्थितमेव यत्‌ “ रागादयः भावा: न जोवाः ' इति- 

एत्तदपि स्थित सिद्धभेच यद्‌ “ रागाबयों भाथा अशुद्धजोवपरिणामा न जीवाइशुद्धजोवस्वरूपा:, 
शुद्धजीवस्प तेस्तादात्म्याम्राबात्‌ ' इति-- 

टीकार्थे- अशुद्ध जीव के परिणामभूत रागादिभाव जोवरूप नहों है यह भी सिद्ध हो जाता है । 

विवेखन-- रागादिभाव अज्लुद्धजोब के परिणाम होतेसे उनका अशुद्धणीव के साथ तादाशम्य होनेपर भी 
शुद्धतीव के साथ तादाश्म्य म होनेसे थे रागाविभाव शुद्धशोबरूप नहीं हो सकते। यवि वे शुद्धशीव के होते तो वे जीव 


समयहार: । ४८७ 


की मक्तावस्था में भी पाये जाते । जीब की शद्ध अवस्था म-मुक्‍्तावस्था में पाये न जानेसे वे रागादिभाव शद्धजीव 
के या शुद्धजीवरूप नहीं हो सकते । 


[ ' गुणसण्णा सा थ मोहजोगभवा ' इस आगोक्ति के अनसार मोहोूब और योगो:्भूव होनेसे गृणस्थान 
जीवरूप नहीं है अर्थात्‌ रागादिभाव जीवरूफ नहीं है यह बताते है। ] 


माहणकम्मरूदया दु बण्णिया ज इम गुणद्वाणा । 
त कह हवाति जीवा ज़ णिच्चमचदणा उत्ता | ६८ ॥ 


मोहनकमंण उदयात्तु वणितानि यानीमानि गणस्थानानि । 
तानि कर्थ भवन्ति जीवा यानि नित्यमचेतनान्युक्तानि ॥ ६८॥। 

अन्वयाथ- (यानि इमानि) जो ये (मोहनकमंणः उदयात्‌ तु) मोहनीय कर के उदयादि से हि 
उत्पन्न होते हे इसप्रकार (वणितानि) वर्णित किये गये हे (यानि चर नित्य अचेतनानि उक्तानि) और 
जो नित्य अचतन बताये गये ह अर्थात्‌ शुद्गततविकल बताये गये है ऐसे (तानि) वे (गुणस्थानानि) 
गुणस्थान (जीवः) जीव (कथम्‌) कस (भवन्ति) हो सकते ह ? 

[ खुलासा- ' गुणसण्णा सा चर मोहजोगभवा ”' इस आमसक्‍चन के अनुसार गुणस्थानों की उत्पत्ति मोह 
ओर योग से होती हे यह बात स्पष्ट हो जातो है। पहले के दस गुणस्थानों की उत्पत्ति मोहनोय का उदय और योग, 
ग्यारहवे से उपशम और योग, बारहवे में क्षण और योग, तेरहबे में योग ओर चौदहवें में योगामाव कारण पड़ते 
है । इनकी उत्पत्ति में मोहनीय का उदय हि. कारण पडता है ऐसा नहीं कहा जा सकता यह बात स्पष्ट हो जाती 
है । अतः गाधागत उदयन्नब्द से उपशम्त, क्षेय आदि उपलक्षित होते है ऐसा जानना। यहा अचेतनशब्द का चेतनभिन्न 
चेतनसदृ्श अर्थात्‌ अशुद्रचेतन अर्थात्‌ जद्धवेतनविकल ऐसा अथ समझना चाहिये; क्यो कि रागादिभाव अशुद्ध चेतना- 
न्वित होते है-उनमें चेत्तन का अत्यताभाव नहीं होता | | 

आ. रूपा. - मिथ्यादृष्ट्यादिनि गुणस्थानानि हि पौदगरकमोंहकर्मप्रकृतिविपाक- 
पु्ब॑कत्वे सति नित्यं अचेतनत्वात्‌ ' कारणानुविधायीनि कार्याणि  इति कृंत्वा “ यवपूर्वकाः 
यवा: यवा: एवं ' इति न्यायेन पुद्गल एवं, न तु जीव. । गुणस्थानानां नित्यं अचेतनत्व च 
आगमात्‌, चेतन्यस्वभावव्याप्तस्य आत्मनः अतिरिक्‍तत्वेन विवेचक: स्वयं उपलभ्यमान- 
त्वात्‌ च प्रसाध्यम्‌ । एवं रागह्वंषमोहप्रत्ययकर्मनोकमंवर्गवर्गणास्परधकाध्यात्मस्थानान्‌ भाग- 
स्थानयोगस्थानबन्धस्थानो दयस्थानमा्गणास्थानस्थितिबन्धस्थानसडक्‍लेशस्थान विशुद्धिस्था- 
नसंयमलब्धिस्थानानि अपि पुदगलकमंपुर्वकत्वे सति नित्य अचेतनत्वात्‌ पुद्गल एव, नतु 
जोव: इति स्वयं आयातम्‌ ॥ ततः 'रागादयः भावाः न जीव: इति सिद्धम्‌ । 

त. प्र- मिथ्यादृष्टयादीनि गणस्थानानि मिथ्यादृष्टयाद्ययोगकेवल्यन्तानि चतुर्दशगुणस्थानानि हि 
वस्तुत: । आदिपदेन शेषत्रयोदरगुणस्थानानां ग्रहण कतंव्यम्‌ | पौद्गलिकमोहनीयकरंग्रकृतिविपाकपू- 
बेकत्वे सति । ' यख्भावाड्भावगति.” इतोप्‌ । पुद्गलोपादानकमोहनीयकरमेप्रकृत्युदयादिनिभित्तजनित- 
जीवपरिणमविददषपूर्वकत्वे सति । पौदूगलिक पुद्गलोपादानकम्‌ । कर्मंत्वपरिणतियोग्यपुद्गलोपादानक- 
मित्यर्थ । पौद्गलिक च तन्‍्मोहकर्स च पाद्गलिकसोहकर्म ! “ प्रयोजनम्‌ ' इति ठज्‌ । तस्य प्रकृति: । 


) 


| 
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तया कृतो जनितो-चविंशिष्ट: पाकोप्नस्बः । जीवस्यथ कमात्मिकनिमित्तानुसारिणी परिणतिक्रियेत्यर्थ: । 
भा तत्हतुकॉर्थनोन इति षस: । पच्चते: “ भावे  हति धत्र । “भाव इति करियासासान्य ध्वथः 
तद्दपि “ पूर्वापरीभूतमपरिनिष्पन्नमलिड/गसड्ख्यं. प्रकृत्यबोच्यते तथापि यस्‍्त्वसिद्धताधर्म: ल 
लिड्गसड्ख्यावानिति तत्र घठ्तादयः ' इति जेनेन्द्रमहाबत्तावभयनन्दिनः | तथा श्र विपाकवाब्दस्य 
संसारिजोवे प्रादुर्बन्ती कर्मात्सकनिमित्तानुसारिणी परिणतिक्रियेत्यर्थ:।न चल गुणस्थानानि केवल- 
सौदयिकसावरुृपाणि, तेषासापशसिकक्षायिकक्षायोपश सिकौदयिकभावरूपत्वात्‌ । नाइतो विपाकशब्द 
उदयमात्रार्थथचनः । तततइच तस्य कर्मोदयाद्यनुसारिणी संसारिजीवपरिणतिक्रियेत्यर्थों ग्राहघ: । अतन्र 
प्रमाणम्‌- ' ज्ञानावरणादीनां कमंप्रकृतीनामनुग्रहोपघाता स्मिकानां पूर्वल्रवतोब्रमन्‍्दसावनिमित्तों विशिष्ट: 
पाको विपाक: । व्रव्यक्षेत्रकालभवभावलक्षणनिमित्तभेदजनितवेश्वरूप्यो नानाविधों बा पाको विपाक:ः। 
असावनुभव इत्यार्यायते । शुभपरिणासानां प्रकर्षभावाच्छुभप्रकृतीनां प्रकृष्टोपनुभव:, अशुभप्रकृतीनां 
निकृष्ट: | अशुभपरिणामानां प्रकर्षभावादशभप्रकृतीनां प्रकृष्टोषनुभव', शुभप्रकृतोनां निकृष्ट: । स एवं 
प्रत्यववशाद्पात्तोडनुभवो द्विधा प्रवर्तते स्वमुखेन परमुखेन थे ।  [ रा. वा. ८।२१११ ) अनेन विपाक- 
शब्दों नेमित्तिकजीबपरिणतिक्रियार्थवचन इत्यभिप्रायः स्पष्टतामाटीकते । स विपाक: पूर्वो यस्मात्तत्‌ । 
तस्य भाव: ! तस्मिन सति । नित्यमचेतनत्वाच्छुद्धचेतन्यविकलत्वादचेतनतुल्यत्वाद्या । अचेतनमिवाचेत- 
नम्‌ । ' वेबपथाविश्य: ' इतोवार्थस्य कस्योस्‌ । कारणानविधायोनि कारणस्व॒रूपान्वयात्कारणसादृध्यम्‌- 
दृहन्ति कार्याणि परिणान्रा इति कृत्वा “ यवपुरवंका यवाः प्रवेटा: यवा एवं ” इति न्यायेत पुदूगल एव 
पुदूगलसदुृश एवं न तु नेव जीव: । सिर्थ्यावशेनादिपरिणामानां शुद्धजीव्चेतन्यसद्शनंतन्यव्िकलत्वात्प- 
रसनिविकल्पसमाधावननु भवनात्तेषामचेतनत्वात्पुद्गलत्वमेव पुद्गलक्षद्शत्वमेवेत्य भिप्राय: । पुदूगल इब 
पुद्गल: । “ देवपणादिष्य: ' इतीवार्थस्य कस्योस । कर्मेंभावापन्न: पुद्गलो विभावभावात्मकजीवपरिण- 
तिद्वारेण शुद्धात्मस्वरूपं प्रच्छादयति । तत्प्रस्छादनक्रिया तु बस्तुतों जोीवबिभावकतुका, न पुदृगलकर्म- 
कतुका, पुद्गलकर्मणो निम्मित्तमात्रत्वात्‌। निर्मित्तमन्तरेण विभावभावोत्पत्त्यसम्भवान्निमित्त भूतद्रव्य- 
कर्मणो5पि प्रच्छादनक्रियाकतुत्वम्‌ । द्रव्यभावकर्मणो: प्रछादनक्रियाकतृत्वतुल्यत्वाद्रागादिभावानामपि 
पुद्गलत्वभ्‌ । गणस्थानानां नित्यमचेतनत्वं पुदगलवच्छुद्धचेतनाभाववत्त्वं चागमात्परमाहुत्परमेश्वरप्रणी- 
तादागसाच्चतत्यस्वभावव्याप्तस्यात्मनो<तिरिक्तस्वेन गुणस्थानेभ्यो भिन्नत्थेन विवेचकभेदलानिश्ि: स्वय- 
मुपलस्यमानत्वात्पर मनिविकल्पसभाधावननभूयसानत्वाच्च प्रसाध्य साधनीयम्‌ । एक्ममुना प्रकारेण 
रागादयः संयसलब्धिस्थानानता भावा अपि पुदूगलकमंपुर्वफत्वे सति पुब्गलनिमित्तकजीवाशितविभाव- 
परिभामरूपत्या न्वित्यमचेतनत्वाण्छुद्धचेशनविकलूत्वात्पुदूगुल एवं पुद्गलसदृश एवं वा, न तु जोव इति 
स्वयमायातम नायासेन प्राप्तम्‌ । ततस्तस्मात्कारणाद्रागादयों भाषा: विभावपरिणामा: न जोव इति 
सिद्धम्‌ । 

टीकार्थ- सिश्यावृष्टि आदि गुणस्थान बस्तुतः पुद्गछोयपादातक मोहनोयकर्मप्रकृतिकप मिमिल के कारण 
आविभूंत किये गये नामाबिध अनुप्नतपूर्वक-तामाजिधजोजपरिणाभपूर्णक होनेबाले होनेके कारण नित्य अच्ेतन अर्थात्‌ 
शुद्धाचंतन्यधिकल होनेसे सभो कार्य कारण का अनुसरण करनेवाले होनेके कारण ' जो पूर्वक होनेवाले जो जो हि 


होते हैं" इस म्याय के अनुसार पुदगल हि हैं-जीवरूप हैं हि नहों ; आगभप्रमाण से ओर शुद्चचतन्यस्वभाव से 
व्याप्त आत्मा गुणस्थानों से सिन्नकप से भेदक्ञातियों के-आत्मानुश्रद' कश्नेवालों के हारा स्थर्य उपलष्यभान होनसे 


ससयसारः ४2९ 


शुणस्थानों के अचेतनत्व की-शुद्धचेतन्यविकलत्व की सिद्धि की जा सकती कप 


लक “छाए तक है सप्रकार राग, हष, मोह, अत्यय, 
फस, नाकम, वर, बगणा, स्पधक, जध्यात्मस्थान, असभागरधान, गोगल्थान, बरधस्थान, उन्प्रस्थान शार्यणास्थान, 


स्थितिबंधस्थान, सकलेशस्थान, विशुद्धिस्थान और सयमलब्धिस्थान भी ५ बृगलोपादासककर्म पृर्वक होनेवाले ह्लोनेसे 
निल्‍्य अचेतत-शद्ध चेतन्य विकल होनेदे कारण पुदगल हि है. जीव हैं हि नही यह अतागास सिद्ध ने जाता है । उस- 
कारण रागादिभाव जीव नही हे हु वात सिद्ध हो जाती है । 


विवेचन- सिश्यादृष्टि आदि गण-थान व्रव्यमो हकर्म के और कायशहण्तोवर्गणाओं हे निमिच से आधिर्भृत 
होते हैं | जहां मोहनीयकर्म का कार्य शोता है बहा उक्त वर्मणाओं का भी कार्य होता हे। सिख्णा चाविश्ष भाव 
मोहनोयकमं॑निसिलक जीवपरिणाम होनसे मे पुदरगछोपादानक मौ:नीणकरमपूर्वफ होते हैं; करों कि कारण चाहे 
उपादानरूप हो या निमित्तरूप शो वह कार्य के प्र्बंबर्ती होता है। जब भिश्णात्वादिमाव पुदगलोपादानककर्म प्र्तक 
होते है और जब पुद्गल शद्धाशुद्धचेतन्‍्यविकल होता है तब वे सिथ्यात्वादि भाव शुद्धचनतन्यविकल होने हि चालिये। 
धट यद्यपि मृत्तिका का परिणाम है तो भो उसका घटाकार कुम्हार के नंपृण्यपर अवलबित होता है । मिथ्यात्वादि- 
परिणाम भले हि अशुद्धजीवोपादानक परिणा्र हो, उनका स्वरूप पुदगलोपादानक कर्म की जातिपर अवलंशधित है ॥ 
प्रौदृग लिक कर्म शुद्धचेतत्यघिकल होनेसे तह्निमिनक जोवपरिणाम भी शुद्धाचेतन्यविकल होने हि चाहिये; क्यो कि 
सभी कार्य कारणसदश होते है । 'जौपूर्थक जा जौ हि होते हे ' इस न्याय से भी ' सभी कार्य कारणसदश होते है 
यही अभिषप्राय अभिव्यक्त होता है । पुदुगछ जिसप्रकार शद्भवेसन्यविकल डोनेसे अचेतन के! जाता है उसोप्रकाश 
जोब के विभावभाव भो शुद्धर्चतन्यविकल होनेसे अचेतन हि है । उत चिंभावभावों को पुदंगल झहा है।  विभायताथ 
पुद्गल हि है | इस कथन का अर्थ ' वे पुद्सापसदश हि है छेसा लेदा पाहिप;। क्यों कि उससे अशद्ध्चेतस्थ का 
अन्वय पाया जाता है और पुरुगड में पा भी नहीं पाया जाता। यदि विभावभातरों को स्वेता पद छकूप सानप तो 
वें पुदगल के समात सर्वधा अचेनन बन जाये जौर धावकर्म भी दरव्यफर्म ते सर्वंधा अभिन्न ते पष्णगरा।  सिव्या- 
त्वादि विनावनाव जीव नहीं है' इस कथन फा अभिष्राय जीव जिसप्रकाः निःचयनय की दृष्टि से शुद्धचेतन्यकूप 
होता हे उसोप्रकार वे भाव शद्धचेंतन्यरूप नहों हैं ! ऐसा है । यहां जीवशब्द से शजद्जजीव का ग्रहण अभ्ीष्ट हे । 
शुब॒जीव ओर शुद्धचेतन्य इनमें जिसप्रकार तादात्म्य होता है उसीष्रकार ग़द्ध जोच और अशद्धचेतन्य इनमे लावात्म्य 
नहीं है; करयों कि चेतन्य की अशद्धता नेसित्तिकभावरूप #-शुद्धचतस्यथ के सम्मान पारिणासिकभावरूप नहीं है । 
अशुद्धता कादाचित्क भाष है तो शुद्धता नित्यसावरूप है । जब बेभाविकभात गद्धजीवस्थामिक नहीं हे तब वे पारि- 
शेष्पस्याय से कर्मरूपनिमित्त के होने हि चाहिये: क्‍यों कि वे नि्ित्त का सज्भव होनेपर हि प्रावु भंत होते है-उसके 
अभाव में प्रादुर्मत नहीं होते । विभावभावों का अचेतनत्व-शुद्धशानविकलत्व आगमप्रस्ताण से सिद्ध किया जा सकता 
है । उसोप्रकार उसकी सिद्धि स्वसवेबनप्रत्यक्षप्रमाण से भो की जा सकती है। भेदशानी जीव जब परमनिविक्ल्पससाधि 
में मग्त होकर शुद्ध्चतन्यस्वरूप आत्मा का अनभव करता है तब वे विभावभाव उसके अनुभव में नहीं आते। यदि 
वे शुद्धलतन्यान्वित या शुद्धचंतन्यस्वरूप होते तो उस भेदज्ञानी के अनुन्नथ में ये अवश्य आ जाते । उसीप्रकार वे जोब 
को मक्सावस्था में भी नहीं पाये जाते । अतः वे शुद्धचतन्यविकल होनेसे उनका अचेतनत्व सिद्ध हो जाता है । 
इसप्रकार आगमप्रभाण से और स्वसंवेबनग्रत्यक्षप्रमाण से उनका अचेतनत्व सिद्ध हो जानेसे पुदूगलसदुश होनेसे ये 
जीव के नहीं है-जीव नहीं है । इसप्रकार रागादिभाव भी कर्मनिमित्तक होनेसे अचेतन होसेके कारण जीव नहीं हे 
'यहू बात सिद्ध हो जातीं है । 


“ तहि कः जीव: ? ' इति चेत्‌- 


/ यदि वर्णादिभाव और राग्राविभाव जोव नहीं है तो जीव होता हे कौन ? ' ऐसा भ्रश्न हो 
तो उसका उत्तर कहते हें- 


'इ९० शीऋषसताथविरगंबरजेनग्रेथप्रकाशनसंस्थायाः 


# 


अनाद्यनन्तमचलं स्वसंवेद्यमिदं स्फुटम्‌ । 
जीवः स्वयं तु चेतन्यम॒च्चेश्वकचकायते ॥ ४१ ॥। 
अन्वयः-“अनादि अनन्त अचल स्वसंवेद्य स्फूटं स्वय चेतन्यं जीवः उच्चेः चकचकायते । 


0 
के 


अर्थ-«कार्यरूप न होनेसे अनादि, नण्5 होनेवाला न होनेसे अनन्त, जीवब्रव्य से च्यूत होनेवाला न होनेसे 
अचल, झआत्मानुभूति के द्वारा जाना जानेवाला, निरजन होनेसे निमंलझ (अथवा आत्मानुभूति के द्वारा स्पष्टरूप से 
जाना, जानेबाला) ऐसा स्वयं चेतन्य हि जीव होता हुआ ससार-अवस्था मे प्रकट होता हुआ भो शुद्ध अवस्था में 
जात्यन्तिकरूप से प्रकाशमान होता है । 

त. प्र.- अनादि कार्यरूपत्वाभावादादिमत्त्वरहितमनन्तमविनश्वरत्वादन्तरहितमचल स्वाश्रयभूत- 
जीवद्रव्यादप्रच्यवनाच्चलताबिकल स्वसंबेद्यं परमनिविकल्पसमाधों मग्नानां स्वसंवेदनप्रत्यक्षगम्प स्फुट 
निरञ्जनत्वाबिसंलभ्‌ । यद्वा परमनिविकल्पसमाधो सग्नानां स्वसंवेदनप्रत्यक्षेण स्फुर्ट स्पष्टतयाइनुभव- 
नोयम्‌ । स्वयं चेतन्य तु चेतन्पमेव जीव: उच्चेरतिशपेन बकचकायते प्रकाशते । जचकच्चक-दूबतीति 
चकचकायते । ' डाज्लोहितादिभ्य: क्यष्‌ ' इंति च्वयर्थे ब्यघ । चेतथले जानातीति चेतनभ्‌ | चेतनस्य 
भावद्तन्यम्‌ । ज्ञानमित्यर्थ:। चेतन्यस्पात्माअयधर्मत्वात्तदाश्रयभूतजीवद्रव्यस्थानादिनिधनत्वादकार्य- 
भूतत्वाव्चानादित्व स्वाश्रयभूतजीवद्नव्यात्सव स्घप्यवस्थास्वप्रच्यनादचलत्वं परमनिविकल्पसमाध। स्वसं- 
वेदनप्रत्यक्षगस्यत्वात्स्वसंवेद्यत्व क्मंमल विकलत्व ₹सपुटत्व च॒ चेतन्यस्य | तच्चेतन्यं ज्ञानमेव जीवों जीवस्य 
तेव तादात्म्पपत्‌ । अय चेतन्यात्मकों जोब, ससाराक्रधथाया कर्मंमलेन सझीससत्वादरःभव्यक्तशुद्धस्व- 
भावो5पि मु०्तावस्थायां शुद्धचेतन्यस्वभावाधिव्यक्टःचलन्यस्वरूपो भवतीत स्प८्ठ जवरति । 

विलेखन - द्रव्य का र्वभावभूत नाव द्रव्य अलविनिवन होयेसे और स्ववाव और स्थभाववान ह नम तादात्म्य 
होनेसे अनानिधन होता है. चह द्र थसे कराय-प ज्यत नहीं शोता, प्न्यक्षमाण से जाना जाता है और मर्मल होता है। 
जोच द्रगए होचेस अनादिनिधन होता है और ब० अनादिनिधन होनेके कारण उसक्षा रवभावमभुलआाव अनाइनिधन, 
उससे कदापि न्युत न होदेबाला, प्रत्यक्षरममागयस्प औ” निर्मेण होना चाहिवे । वर्णादिभाव औण एावादिभाव नैमि- 
तिक होनेफके काशण अनादिनिधन नहीं हे-कादाचित्क हैं, वे आत्मा ते अलग हो जते हे, १रसनिरविकल्पभाधि में 
मग्न हुए जीव के हारा स्वसवेदगगराशतगम्य नहीं हे आर नापंल भो नहीं हे-सलरूप है। अत. उसका शुद्ध आत्मा 
के वाथ तादात्म्यसबध न होतेसे वे श्र “त्मा के स्पमावक्षत भाव न होनेके कारण आत्मरूप नहीं हे। एक चेतन्य- 
झाव हि ऐसा # कि जो जीव के सा्पन सनादिनिधन ह जोच से ध्युत होनेवाला न होनेसे कादाधित्क नहीं हे अबछ 
है, परमनिविकत्पसमाधिमरन जीव के स्वसवेदनप्रत्यक्षप्रमाणगम्य है और नित्तरा निर्मल है। अत उसका शुद्ध आत्मा 
के साथ ताद्मत्म्पसंत्रध भी होनेसे बह आत्मा का स्वभावमतभाव होनेके कारण आत्मरूप है। इससे शुद्ध चेतन्प हि 
शुद्ध आत्मा है पह बात स्पष्ट हो जाती है । 


पर्णाद्स्सहितस्तथा पिरहितों द्वेधास्त्यजीवो यतो । 
चाध्मृतंत्वमुपास्य पश्यति जगज्जीवस्य तत्त्व ततः ॥ 
इत्यालोच्य विवेचके: समृचितं नाउव्याप्यतिव्यापि वा । 
व्यकतं व्यज्ज्जितजीबतत्त्वमचलू चेतन्यमालस्ब्यताम्‌ ॥४२॥ 


अध्वय:- ' यतः अजीब: वर्णाद्य: सहित: तथा विरहितः द्वेघा अस्ति ततः जयत्‌ अमृतंत्व उपास्य 


समयसार: । ड५९ 
भ 


जीवस्य तस्व॑ न पश्यति ह इति आलोच्य विवेचरक: समुचित न अव्यापि अतिव्यापि वा उक्त व्यडिज- 
तजीवतस्‍्व अचल चेतन्यं (मुमुक्ष॒त्ति:) आलम्ब्यताम । 


अथं-- जब अजीब पदार्थ वर्णादि से सहित और बर्णादि से रहित इसप्रकार दो 


े ः प्रकार का होता है तथ 
ज्ञानवान्‌ संसारी जीव मूर्तत्व कः ओर अम्‌र्तत्व का आश्रय लेकर जीव के यथा स्वरूप 


ही ड ; रूप को नहीं देश सकता । 
इसप्रकार (न्यायशास्त्र की दृष्टि से) बिचारकर भेदज्ञानियों के ढहारा परमनिविकल्पसभाधिकाल में स्वसवेदनप्रत्यक्ष- 


प्रमाण के द्वारा जो यथार्थरूप से जाना गया हे, जो अव्यापि और अतिव्यावि नहीं है, जो स्फुट-स्पष्ट-निरठझजन- 
निर्मल् होता है, जिसने जीव के स्वरूप को प्रकट किया है और जो अचल होता है अथात्‌ अपने आश्रयभृतजीव को 
कभी प्री छोडता नहीं ऐसा चंतन्य मुमक्ष ज्ञानो जीवों के हारा स्वीकार किया जाना चाहिये । 

त. प्र.- यतो यस्मात्कारणादजोबों जोवर्भिन्नों जीवसदृश्ः पदार्थ: पुद्गलरूप: संसारिजोवरूपइल 
वर्णय्िर्वर्णादिधमेंस्सहितो युक्तस्तथा तेन प्रकारेण धर्माधर्माकाशकालरूपो वर्णाशवर्णादिभावरूपंर्ध्मे 
रहित इति हद्वेधा द्विप्रकारोइस्ति शुद्धजीवर्भिन्नस्तत्सद्शध्चाजीब: पर्युदासापेक्षया । ततस्तस्मात्कारणा- 
ज्जगज्ज्ञानवाञ्जन: । गच्छति जानातीति जगत्‌ “ ये ये गत्यर्थास्ते ते जानार्थाः ” इत्युक्ते, । मूर्तत्वमुपा- 
स्याशधित्य जीवस्य तत्त्व स्वरूप नपन्‍्रयति नावछोकयति। न जानातीत्यर्थ:। “ तत्त्वं स्वरूपे नृत्यस्य प्रभेवे 
परमात्मनि 'इति विश्वलोचने। वर्णादिमत्त्वस्थ जोवस्वरूपत्वेनाभ्यपगमे मुक्तजोवस्य वर्णादिमस्वा भावा- 
सदग्रहणप्रसहगावव्याप्तिदोष: पुद्गलस्थ च्र॒ वर्णादिभत्त्वात्तद्प्रहणप्रसझुगादतिव्याप्तिदोषश्च तथा5सर्ते- 
त्वस्प जोवस्वरूपत्वेना+यपगमे संसारिणो जीवस्थ कथब्चिद्रर्णादिमत्त्वादूपित्वात्तद्ग्रहणासम्भवादव्याप्तिन 
दोषों धर्माधर्माकाशकालानाममू्तिमतत्वातद्ग्रहणप्रस>»जनादतिव्याप्तिदोषबचेति ज्ञानिजनों मू्ंत्वधर्मम- 
मूतत्वधमं चर जीवस्वरूपत्वेन न जानाति । इत्यमुना प्रकारेणालोच्य न्यायशास्त्रानसारेण विक्तायय विबे- 
चर्क: प्रामाणिक: परसनिविकल्पसमाधिमस्नभेंदज्ञानिभिर्वा समुचित यथार्थ परमनिविकल्पसमाधों 
स्तसवेदनप्रत्यक्षप्रमाणेन ज्ञात नाव्याप्यव्याप्तिदोषदूषितमतिव्याप्यतिव्याप्तिादोषदूषित वा व्यक्त स्पष्ट 
निरावरणं वा व्यञ्जितजी बतत्तव प्रकटीकृतजीवस्वरूपम । व्यज्जित प्रकटोकृत जीवस्य तत्त्व स्वरूप येन 
चेतन्यन तत्‌ । अचल स्वाश्रयभूतजोवपदार्थादप्रच्यवमान चेतन्यमालम्ब्यतां ममुक्षुजने: स्वीक्रियताम्‌ । 
“ चेतनस्थ भावदचेतनत्व चेतन्यपनुभवनम्‌ ' इत्यालापपद्धतौ देवसेना:। चेतन्यस्थानुभवनक्रियाया: जी वव्य- 
तिरिक्‍तेष धर्माधर्माकाशकालपुद्गलेष्वभावाच्चतन्यात्मकजी वलक्षणस्य नातिग्याप्तिदोषटूषितत्वस ना दिख- 
न्थपर्पायपरिणतसत्याशुद्धजी वस्थ चानुभवनक्रियायास्सद्धावान्नातिव्याप्तिदोषदूषितत्व॑ं सम्भवति । अतो- 
ब्याप्त्यतिब्याप्तिदोष्द्याभावात्‌ “ चेतन्य पुरुषस्थ लक्षण  इत्येब जीवलक्षणं ग्राह, न मूतंत्व नामूर्तत्वं 
बेति । यथा मूतंत्वलक्षणोःमृतंत्वलक्षणो वा जीव इत्यभ्युपगमे सर्वत्र सबंदा स्बंथा मूंत्वलक्षणस्थामूर्ल- 
त्वलक्षणस्य वा जीवेउनुपलब्घेरसम्भवदोषोपनिपातो, न तथा “ चेतन्यलक्षणो जीव ' दृत्यभ्यूपगमे सर्वत्र 
सर्वदा सर्वथा चेतन्यलक्षणस्थ जोीवे उपलब्धनासस्भवदोष उपनिषततोत्यप्यवसेय सुधीतिः । 

विवेचन- बवर्णादिमत्व को अर्थात्‌ मृतिमरव को जीव का स्वरूप मान लिया तो मुक्तजीबों को बह व्याप्त 
करनेवाला न होनेसे यह जीवलक्षण अव्याप्तिदोष से दृषित हो जाता है और पुदृगलद्धव्य वर्णाविमान्‌ होनेसे वर्णादि- 
अस्य पुदूगलाव्य को व्याप्त करनेबारा होनेसे यह जीव का लक्षण अतिव्याप्तिदोष से दृषित हो जाता है । वर्णावि- 
रहितत्थ को अर्थात्‌ अमतेत्व को जीव का स्वरूप मान लिया तो अनाविकाल से कमंबद्ध हुई होनेसे कर्थ चित मर्ावस्था 
को प्राप्त हुई आत्मा को यह लक्षण व्याप्त करनेघाला न होनेसे यह्‌ जोवलक्षण अश्याप्तिदोष से दूषित हो जाता है 
और घर्मादिद्व्प वर्णाविरहित होचेसे अर्थात्‌ अमृत होनेसे धर्म, अधसे, आकाश और काल इन पदार्थों को व्याप्त 


४९२ शोऋषभतासटिसिंबरजैतग्रं धप्रकाइनसंस्थाया: 


करतेवाला होनेसे यह लक्षण अतिव्याप्तिनामक दोष से द्ृषित हो जाता है । जीव का स्वरूपभूत साना गया मूतिमत्व 
जीव में सवंत्र, सर्वदा और सर्वथा पाया न जानेसे अ््ध्त्‌ जीव की मुक्तावस्था में पाया न जानेसे मूरतिमत्व और 
जीब इनमें तादातम्यसंबध का अभाव होनेसे मूतिमत्व का जीवस्थरूपरूप होना असभ्व है । जो साव पदार्थ का 
स्वपावधूत होता है वह पदार्थ की सभी अवस्थाओं में पाया जाता हैं । जो भाव पदार्थ की सभो अवस्थाओं में नहीं 
पाया जाता वह पवार्थ का स्वभावभाव नहीं होता । अत यह लक्षण असमवदोष से भी दूषित है | उसीप्रकार जीब 
का स्वरूपभूत माना गया वर्णादिरहितत्व अर्थात्‌ अमूतिमरव या अमूतंत्व जीव में सत्र, सबंदा और सर्वथा पाया न 
न जानेसे अर्थात्‌ जीव की करथंचिन्तृतिसमती संसार- अवस्था से पाया न जानेसे अमूरतिमत्व और जोब में तावात्म्य- 
संबंध का अभाव होनेसे अमूर्तत्थ का जोवस्वरूपछप होना असभव है। जिसप्रकार कमावित होनेपर भो चेतनत्व 
अपने सद्भाव का ज्ञान कराता हु उसीप्रकार अमृतिमत्व अपने स्वरूप का ज्ञान नहीं कराता । अतः यह्‌ जीबलक्षण भी 
असभवदोष से दूषित है। पुदगलद्रव्य किसी भी अवस्था में- पर्याय में अपने मूतिमत्त्वस्वरूप को छोडता नहीं । अतः 
मृतिमत्व उसका स्वरूप हे। इसीप्रकार धर्म, अधर्म, आकाश और काल थे पदार्थ किसी भी अवस्था में-पर्याय में अपने 
अपये अम्ृर्तिमर्वस्वरूप को छोडते नहीं । अतः अमृर्तिमत्त उसका स्वृर्प है-प्रधान धर्म है । जीवद्रव्य पुदगलब्रव्य के 
संइलेष से और विश्लेष स कभी मूतिमान्‌ और कभी अमृतिम्त्‌ हुआ पाया जाता हैं। नि३च्रयतय की दृष्टि से जीव 
अमूर्त होनेपर भी उसका असूरतत्व ससार-अवस्था में नहीं पाया जाता । अतः समूततिमस्थ के समान अमूर्तिमत्व भी 
औओव का स्वभावमूतभाव नहीं हो सकता । चैतन्य का आत्मा के साथ तादात्म्य होनेके कारण जीव की सभी अब- 
सस्‍्थाओं में पाया जातेफे कारण, जीब की किसी भी पर्याय से उसका अभाव ते होनेके और अन्यपदार्थों सें पाया न 
जानेके कारण अव्याप्ति, अतिव्याप्ति और असप्तव इन दाषा से रजत होनेस चेतन्य हि जीव का अनन्यसाधारण 
स्वरूप है | अव्याप्ति, अतिव्याप्ति और असभव इन दोषों से दृणित होनेके कारण सूतिमत््वत और जमृतिमत््व ये 
दोनो धर्म जोव के स्वभावभत भाव नहीं हो सकते - केबल चतस्य $., उसका स्वभावभृतभाव हो सकता हे; क्यो कि 
बह उक्धष दोषों से रटिय होता है । अत: ज्ञानों जीवों को जोक के चमन्यस्थरूप का हि अवलब लेता चाहिये । 
असू तिमल्‍्थ यद्यपि जीव का भी एक धर्म हे तो री वह अस्यदन्‍्वसाथारण होनेसे अर्थात धर्माधर्मादिब्रव्यों मे पाया 
जानेसे चह जोब का असाधारणधर्म या स्थरूप नहीं हो सकता । यदर धर्म साधारण होनेस हि अतिव्याप्विदाष से 
दूषित हो जाता है और चेतन्य ऊ समान जीव की सभी अवध्याजं में अभिव्यक्त न रहनेसे अव्या्तिदोष से दूषित 
हो जाता है । चेतन्य तो जीव की सभी अवस्थाओं में अभित्यक्तरूप से पाया जाता है । अत. वहू जीव का असाधा- 
रणधम होव॑पे स्वभावभावरूप हैं । 
सर्णादि जिसप्रकार कर्मबद्ध जाब के दिखाई देते हे उसाप्रकार रागातिभाव भी कर्मदद्धजीव के विश्याई देते 
हैं । जिबश्रकार वर्णाद का कमंबद्धजीवस्वाभिकरव नैेसिसिकभावरूप ट्रोता ह उसीप्रकार रागादिरूप विभावभावों का 
जोवस्वाधिकत्य शी नयनलिकमावरूप हि होता हैं ! ेमितिकमब कादाचत्क होनेसे वे जीब के स्वभावभृतभाव 
नहीं हो फ़्कते । परि ये समिसिकयाव जीव के परमार्यल' स्वधानभूतभाव होते तो रागादिभावों का श॒द्ध जीव के 
साथ तावाहम्य सिद्द क्षा जाता और तादात्म्य के कारण खित भृवस्था में भी जोब की साथ छोर न पाते । सिद्ध - 
अवस्था के कागादिभावों का पभात होनेरो बे आव के रवाशशसक्रमाव नहीं हो सकते । दूसरे प्रकार से यूं कहा जा 
सकत। है कि जिसप्रकार जीव में फ्ंवित्‌ दिखाई देशेवासे वर्णाद जीव और पुद्गल इनके संयोग के कारण से 
विश्ाई दैते है उसाप्रकार रागादिभाव भो जीब और पुद्यल इनके श्ंयोग के कारण हि दिखाई देते है। क्यों कि जीव 
और पदक इधक संयोग का अभाव होलेपर उसका झी जभाव हो जाता है। रागाविभाव ओर शुद्ध आन इनमें 
वध्यघातककाबर्प विरोध होनेसे रागादिश्ावों का सज़ाब होनेपर शब्धज्ञानस्वभाव का आविर्भाव नहों होता और 
शुद्धशान रू अआतिभाय होनेपर रागादिभावों क। विनाश हो जाता है। यदि ज्ञान के समान रागादिभाव भी जीव के 
स्वसावभक्ष लाव होते तो ज्ञान के साथ साथ रागाविभावों का भो शुद्ध जीव में सद्भाब पाया जाता । ये रामादिभाव 
शद्धज्ञाल/ःकश्ब जीच में यहीं पाये जाते । अतः ये रागाविभाव जीव के स्वाभाधिकसाव नहीं हो सकते । 


समयसार; । ४९३ 


जीवादजीवमितिलक्षणतों विभिन्न । 
ज्ञानी जनो5नुभवति सूद उमुल्लसन्तम्‌ ॥। 


अज्ञानिनो निरवधिप्रविजुम्भितो5्यं । 
मोहस्तु तत्कथमहो बत नानटीति ? ॥४३॥ 


अन्बयः- इतिलक्षणत:ः जीवात्‌ स्वयं उल्लसन्त अजीव ज्ञानी जन: विभिन्न अनभवति | तत 
अहो बत ! अज्ञानिनः निरवधिप्रविजुम्भित. अय मोहः कथ नानटीति ? 


अथ- जिसका प्रीक्तप्रकार से लक्षण बताया गया है अर्थात्‌ जिसकर लक्षण चैतन्य बताया गया है ऐसे जीव 
से स्वयं प्रादुर्भूत होनेवाले अर्थात्‌ कर्म को निमित्तरूफ से पाक्तर अज्ञानी आत्मा में स्वथ विभावभावरूप से प्रादुर्भत 
होनेवाले अथवा अज्ञानिजीय के विभावमभाव को निमित्तरूप से पाकर हवए द्रच्यकर्म के रूए में प्रादुर्मत होनेबाले- 
परिणत होनेबाले अजीब का ज्ञानी जन अर्थात्‌ मेदज्ानो जीव जब विभिन्नरूप से अनुभव करता है तब हे भव्यजीवो ! 
अनादिकाल से प्रादुर्भूत हुआ यह अज्ञानीजीच का मोह हि बारबार ॥। आत्यस्तिकरूप । अभिनय करता है यह कंसे 
सभवनीय हे ? 


[ कहनेका भाव यह है कि- द्ृब्यमोह का और भावमोह का स्वरूप तथा जीव का स्वप इससे जब 
आगमप्रमाण से और स्वसवेदनप्रत्यक्षप्रभाण ले ग्ेढ की सिद्ध हुई # तब अर्थात्‌ मोह जब जीव भे भिन्न है तब वह 
अज्ञानिन्नीव से भो भिन्न हैं; क्यो कि गद्ध ति तजउनय हीं दृष्टि से जज्ञानी जीव भी शुद्जीव है। ऐसी अखस्था में 
मोह हि मरसारकादिपर्पायों के रूप से अभिनय कंसे करता है यह समझे नाग जाता । यह अज्ञानों जोब शुद्धबेसन्य- 

न्यू होनेसे अजोव होलेके कारण पृदयल के समान है तो भी नही उकतर्प ने अभिनय क्षरता औ-श दवैसन्ध का 
श्वामी दा्‌द्ध जीव उकलरूप ही अभिनय नहीं करता। जग थे जीव उक्लप्रतार का अभ्िनप्र नहीं करता है, तब 
अफेला मो डामिनय करता है घड़े आश्चम की बात है मोह औँ। अज्ञागी जोब इतसे कथचित्‌ अभेद होचसे सोह- 
शब्द से अज्ञानी जीव का प्रहण होता ह। अन्नानिजोीव शुद्रभय का दृष्लि से भानो शोनेपर भी वह़ उक्तप्रकार से 
अभिनय करता है यह बडे आइच्य की बाल है । जब शुद्धजीब आपन५ नहीं करता तब पारिशेष्यन्याथ ये सो”ट हि 
अभिनय करता है ऐसा कहा गया है। अकैला मोह हि अभिनय करता हे यह महान आइयय की बाल हे ] 
त. प्र- इतिलक्षणत: प्रोकतचेतन्यलक्षणात्‌ । इति प्रोकनप्रफारं चतन्य लक्षण यस्य स:। तस्मात्‌ ४ 
जोवाज्जीवद्रव्यात्‌ । स्वयमुल्‍्लसन्त स्थय प्रादुर्भवन्त पुद्गलद्रव्यादुपादानभूतात्प्रादुर्भवन्‍तमजाीब द्रव्य- 
मोहाण्यमज़ानिजोयाहा स्वयमुल्लसन्त प्रादुर्भवन्त बाइ्जोव भावभोहाख्य ज्ञानो जतः सवसवेदनप्रत्यक्षप्र- 
साणात्मकज्ञानयान्रिधिकल्पससाधिरतो जनो जीयो विभिन्न जीवद्रव्यात्पृधग्भुतमनुभवर्यतुधवसोचरोकृत्य 
विजानाति यतस्ततस्मात्कारण/(वहो बताहो महादाइचयेम्‌। अज्ञानिनों शुद्धज्ञानगुणविकलात्पुद्गलादशुद्ध- 
जीवादा । निरव्िप्रविजुम्मितोइनाते' प्रादुर्भेत:। अनादे: एए्फलास्मदादशद्धजीवात्मकादोपादानादुत्पन्न: । 
अज्नावधिशव्यः पुर्वकालमर्यादार्थवचनो5वसेयो, भविष्यति शूद्धपययत्वेन प्रादुभवात्तहिनाशसम्भवात्‌ । 
निरवधि पूर्वावधिरहित यथा स्थास्तथा । निरवधिप्रविजृम्भितो5ादे: प्रादु तो निरवधिप्रविजृम्भितः । 
अनाहे: प्राद्र्भव इच्यर्थ: । अय॑ मोह द्रव्यमोहस्त्वेव भावमोहस्त्वेद वा कथं कथंकार नानटीति पीन:- 
पुन्धेनात्यर्थ नटत्यभिनय करोति । शुद्धजीवस्य द्रव्यभावसोहयो३चान्योन्यभिन्नत्वे स्वसंवेदनप्रत्यक्षप्रभाणेन 
परमार्थत: सिद्धे सत्यप्राप्तशद्धजीवाकारेण द्रब्यमोहेन भावमोहेन वा नटनसासर्थ्यसम्पन्नेनाईपि न नटनी- 
यम्‌ । तथाउप्ययं द्रव्यमोहों भावमोहात्मकत्वेन परिणतों जीबी वा नटति रागह्रंषादिरूप: नरनारकादि- 


डर्ट भोौऋषभनाथदिगंबरजैनप्रंथप्रकाशनसंस्थाया: 


रूपेट्च विभावभाढे? परिणमतीत्यहों महदाइचर्थम्‌ । अज्ञानविजम्सितविभावभावत्वेत परिणम्त जीव- 
स्याज्ञानिन: हति भाव: । नानटीतीति यडलडन्तस्थ रूपम । 


विवेच॒न- अजीब का अर्थात्‌ जीवभिन्न कमंरूप पुद्यलादिपदार्थों का और शुद्धजीवसिन्न रागादिभावों का 
स्वसवेदनप्रत्यक्षप्रमाण के द्वारा शुद्धजीव से विभिन्नत्थ सिद्ध हो जानेपर भी ये सभो भिन्न भाव स्थयं सिन्नभिन्न 
नानाविध पर्याथों का रूप घारण कर अभिनय करते हैं यह बडे आश्चर्य की बात है । जिसप्रकार पिशाल परकाय 
में प्रवेश कर असमर्थ जीव को स्वाधोन कर स्वयं नानाविध अभिनय करता है उसीप्रकार मोहनीयकर्म परमार्थत/ 
जीव से भिन्न होनेपर भी असमर्थ जीव को स्वाधोन कर स्वय नानाविध विभावपरम्यायों के रूप से अभिनय करता है- 
एक पर्याय को छोडकर दूसरी पर्याय के रूप से परिणत होता है। जिसप्रकार मंत्रसामथ्य से संपन्न जीव के दरीर 
में पिशाच प्रवेश नहीं कर सकता उसोप्रकार सम्यग्वर्शनज्ञानचारित्ररूपसामथ्य से या भेवशान की यथार्थ सपुर्ण 
सामथ्यं से सपन्न जोव फो मोह अपने अधोन नहीं कर सकता । जब समर्थ जीव को वह अपने अधीन नहीं कर 
सकता तब उसके द्वारा अभिनय भी नहीं कर सकता । अज्ञानी जीव से मोह परमार्थतः विभिन्न होनेपर भो उसको 
अपने अधीन करके जो अभिनय करता है उसका कारण है अज्ञानिजीब की असमर्थता-सम्यग्दर्गनादिरूपसामथथ्यें- 
बिकलता । यद्रपि अज्ञानिजीव नानाविध विभावमावों के रूप से परिणत होता हुआ दिखाई वेला है तो भी वे 
नावाविध विभावभाव मोहकृत होनेसे सोह के है; परसार्थत वे जीव के नहीं हे | यदि वे परमाथथंतः जीव के होते 
तो मुक्तायस्था में भी बे जोब में पाये जाते । अतः वस्तुतः मोह हि. नानाविधविध्नावभावरूप स्वांग रचता है | वह 
बस्तुत अचेतन होनेंपर भी और शुद्ध जोब से विभिन्न होनेपर भी जीव के द्वारा स्वयं नानाविध अभिनय करता है 
यहू बडे भाइचयं की बात है । फिर भी वह मोह हि. नानाजिध अभधिनयों का कारण है इस बात को स्वीकार 
करना होगा । 
तानाटबतां तथापि- 
पौन:पुन्येनाउत्थर्थ वाइभिनयं करोतु, तथापि । यडसन्‍्तस्थ लोटो रूपसिदस्‌ । 
यदि मोह नाताविधविनावभायों के रूप से अभिनय करता हो तो झले हि करे; तवापि- 
अस्मिन्ननादिनि महत्यविवेकनाटले 
वर्णादिमान्नटति पुदूगल एवं नाउन्यः । 
रागादिपुद्गलविका र विरुद्ध श॒द्ध- 
चेतन्यधातुमयमूर्तिरयं च जीव: ।। ४४ 
अस्वयः- अस्मिन्‌ महति अनादिनि अविवेकनाटघो वर्णादिमान्‌ पुदू्गलः एव नटति, न च अन्यः 
रागादिपुद्गलबविका रविरुद्वशुद्ध चेतन्यधातुमयम्‌ति: अयं जीवः (नटति) ! 
अथे- हस अनादिकाल से खले आये सेदशानशून्य सहान्‌ साटय सें-नाटक में झुद्धचेतन्यरहित होनेसे पुदगरू 
के या पुदुगलसदुद्दा विभावभायों के अधीन बना हुआ अत एवं वर्णादिसान होनेसे पुदणगलसदुश अशानिजोब अर्थात्‌ 
पुदगछ (मोहकर्म) हि अभिनय करता है-उससे चिश्न रागादिसंशक द्रव्यकमेरूपपुदगलकृत विकारों के अथात्‌ 
विधावभादयों के विरोधी शुद्धलतम्परूप-असाधारणधर्मप्रधान द्व्यकप यह जीव अभिनय नहीं करता । 


त. प्र.- अस्मिन्‌ संसाररूपे महति सुतरां दीर्घधकालवर्तिन्यनादिनन्‍याबिमस्वेन विकलेषविवेकनाटच्रे 


भेदज्ञानशून्ये नाटके वर्णाविमानज्ञानिजोवपक्षे शरीरसंयोगवद्ञादर्णादिधमंसंसरगयुक्‍्त: पुद्गलब्रध्यात्मकक- 
संपक्षे वर्णाविधर्मेस्तादात्म्यमापन्नत्च “ भूमनिन्वाप्रशंसासु नित्ययोगेः्तिशञायने । संसर्गेंडस्तिविवक्षायां 


समयतसार: । 


४९५ 
सवन्ति मतुबादय:  इति संसर्गनित्ययोगयोसंतोविधानात्‌ । पुद्गल: शुद्धचेतन्यविकलत्वादचेतनत्वात्क- 


यब्च्चिदर्णादिमत्त्वात्युदूगलसदृशञ: संसारी जीवः । “ देवपथाबिभ्य: ” इतोवार्थस्यथ कस्योस । यहा 
पुदूगलः पुद्गलद्रव्यसंसर्गो द्रव्यकर्मसयोगोष्स्त्यस्थेति पुदूगल: । “ ओडःश्रादिश्य: ' इत्यों मत्वर्थीयः 
संसारिजीवश्शुद्धचेन्यविकलत्वाच्चासमर्थ त्वात्पोदूगलिकमो हकर्मा घी नत्वान्मोहो दया मुक्लप्रवत्तिमस्वाच्च 
संसारिणो जीबस्य कथडिचित्पुद्गलत्व पुद्गलसदृशत्व वा । यथा पिशाचप्रवेज्ञप्रतिहतसदसद द्धिर्जोबः 
पिशाचभावानुकूल्येन बतंते तथा वर्तताच्च तादुशनोबदरीरकृता: क्रिया: पिशाचकृता अभिधीयन्ते तथा 
मोह विष्टस्यात्मनो मोहानुकूलवृत्तिमस्वात्तत्किया: परिणतिरूपा। सोहस्वरूपपरिणामापन्नपुद्गलकृता 
अभिधोयन्ते । ततः पुदूगल एवं नटतीत्येब कलशकारेसक्‍्तम्‌ । न च नेवाब्न्य: पुद्गलास्पुदूगलसदुज्ञास्छु- 
ड्धचतन्यविकलादज्ञानिजी वाद्या भिन्नो रागांदपुद्गलबिकार विरुद्ध शुद्धचेतन्यधातुसयम्‌तिरुपचरित रा गादि- 
सम्ज्ञामृत्कमंपुरग लनिमित्तकत्‌ अवितविमावमावात्मकाशुद्धजी उ 7रिणामवि रो धिशुद्ध चेतन्यस्व भाव प्रधान - 
स्वरूप: । रागाविपुद्शलेन रागाविरूपाशुद्धनोवविभावषरिणारनिभित्तकर्त्री भतत्वात्कारण कार्योप बारा- 
त्पाप्तरागादिसड्ज्ञकेन पुदगलेन कर्मावस्थापल्नेन कला जनिता ये विकारा विभावपरिणामास्तेर्षा 
विरुद्धो यो शद्ध+चेतन्यधातुस्चेतन्यास्य: स्वश्ावस्तत्प्रणाना मृति स्थरू५ यम्य सः । अप शुद्धस्वरूपों 
जोबो नटनि दिभावभावात्मिका, परणतोज॑नयति | अगुद्धजीव एद घिनावभावषात्सकत्वेन परिणमरति, न 
घुझजीवों विभाष परावात्मकयरिणपननि्तित्तभृतद्रव्यकर्साना यादिति भावाथ: । 


विशेखज- अरातदकाल से अज्ञान के अधथीायू मिध्याज्ञान के कारण यह -साती जीच सरनारकारिण्यायरूप 
और रागायासक्षरताविभाभावरूप स्व॒,से, को रखकर नाटक खेल रा हे जार सानावि, दुःवी भा भाग रहा है । 
हसका कारण है भे>जान के। अभाव । दि सेदान होता ता उनसे स्वागों ६३ एउना ने कादी पड़ती । इसप्रकार 
अनादिकाल से दुस सधार की रगमचपर नाटभ पेलनेवाला जं!ब कप्ोदिय वे कारण गररेर के राज सबंध की प्राप्त 
हुआ होनेके कारण कथचित्‌ वणादि थे और रायादिमावों से युक्त शिनाई दता है । इस वर्षादविभत्व के और रागा- 
दिखूपविमभावभाषयुक्तस्थ हे कारण व८ बर्धादिमान्‌ पुद्याठ के सदस सना हुआ हानंसे पुदूगल कहा गया हैं । सचेतन 
हासवर भो सूर्ख जिसप्रकार जद कहा जाता ह उसीध्रकार एर्रा:: से कनवित्‌ धुक्‍्त उोनेस अय्ानी जीव भी पुदूगल 
कहा जाता है। इसप्रकार पुरगलसजा को धारण करनेवात्श शज्ञानी जीव हि. सायाबिध विभावधादो के रूप से 
परिणत कर अनादिकाल से ससार में ० रिजरमण करता आया हे ओर हेनज्ञाद की प्राप्ति के द्वारा मोक्षावस्था 
को प्राप्त दोनेतक परिभ्रमण करता रहेगा। इसस भिन्न अम्रचेतस्थवाला जीव संसार में परिश्रमण नहीं करता; 
क्यों कि वह वेमाविकभारों के रूप से १रिपत नहीं होता और अत एवं वह शड़चेतन्य से युक्त होता है। 


इत्यं ज्ञानक्कचककनापाटनं नाटयित्वा 
जीवाजोबो स्फुटविघटन मंव यावत्‌ प्रधात: ॥ 
दिहवं व्याप्प प्रसमविकसद॒व्यक्तचिन्सात्रदक्त्या 
ज्ञातद्रव्यं स्वयमतिरसात्तावदुच्चेश्चकाश ॥| ४५॥। 
इति जोवाजीबो पृथगभूत्वा निष्कान्ता । 
इति श्रीमदमृतचन्द्रसूरिविरचितायां समयसारव्यास्यायामात्मस्याता जीवाजीवप्ररू- 
पक: प्रथमोड5ड कः ॥। 


४९६ श्रोक्तपभनाथ विगंबरजेनग्रंथप्रकाशनवसंस्थाया: 


अन्वयः- इत्यं ज्ञानफ्कचकलनापाटन नाटयित्वा जीवाणीबों यावत्‌ स्फुटविधटन नेब प्रयात: 
तावत्‌ व्यक्तचिन्मात्रशक्त्या विश्यं व्याप्य प्रसमविकसत्‌ ज्ञातृद्रष्य अतिरसात्‌ स्वयं उच्च: चकाशे । 

अर्थे- इसप्रयार अर्थात्‌ जीब और अजीब पररपर अथोत एक दूसरेसे भिन्न है इसप्रकार भेदशानरूप करवत 
के प्रयोग से अर्थात्‌ करवत चलाकर विदारण करनेसे- एक को दुसरेसे भिन्न करनेसे जीव और जीवसिन्न रागाविभाव 
और पुद्गछादिरूप परद्रध्य स्पष्टरूप से अन्पोन्यर्भिन्नरूपता को जिससमय प्राप्त होते हैं-एक वूसरेसे भिन्न हो जाते 
है उसीउमय व्यक्त हुई चेतन्यपात्ररूप शक्ति के द्वारा अथीात्‌ केवलश्ञान के द्वारा संपूर्ण विदव को वध्यापकर अथोत्‌ 
विश्वगत संपूर्ण पदार्थों को उनकी सभी 'योयों के साथ जानकर आत्यम्तिकरूप से विकसित होनेबाला झातव्रध्य 
अथोत ज्ञाता जीव आत्यन्तिक अनुप्तव से स्वगद्धास्मस्वरूप के अनुभवन में सरन होनेसे) स्वयं आत्यन्तिकरूप से 
प्रकट हो जाता है अधात उसका निर्दोष शठ्चेतन्य प्रकट हो जाता है । इसप्रकार जीव और अजीब अलग होकर 
चले गधे -इसप्रकार जोव और अजीब अन्पोन्यभिन्न होकर अपने शुद्धस्वरूप से परिणत हो गये । 

[इस कलश में किये गये ' चफाशे/ इस परोक्षभूत (छिद। के प्रयोग से ' आत्मा की स्वयं स्वरूप से 
प्रकट होतेकी क्रिया इतनी जीघ्ता से होतो हे कि अन्य पुरुष को उसका पता भी नहीं चलता ' यहू भाव प्रकट 
होता हे । देखिए * परोक्षे लिंट ” यह सूज । | 

त. प्र.- इत्यममुना प्रकारेण । जोबाजीवयों: स्वभावभेदेत परस्पर भिन्नत्थप्रकारेणेस्यर्थ: । ज्ञान- 
ऋकचकलनापाटनं भेदश्ञानस्वरूपदारुदारणप्रयोगनिमित्तिकं साकल्येन जीवाजीवयों: पृथक्करणम्‌ | ज्ञान 
भेदज्ञानमेव करके दारुदारण साधन तस्य कलनं प्रयोग: | तेन आ समन्तात्पूर्णत्वेत पाटन दारणम्‌ । 
पृथक्करणमित्यर्थ: । नाटयित्वाइसिनोीय। पाटनक्रियावत्पृषककरणतक्रियां विधायेत्यर्थ'। जीवाजीबी जी - 
वश्चाजीवो जीवभिन्नविभावभावात्मक: पुद्गलादिपदार्थात्मकश्च जोवाजीबी । स्फुटविघटन प्रस्पष्ठभेद। 
स्फुट प्रस्पष्टं च तद्रिघिटन भेदञच स्फुटविघटनम्‌ । तत्‌ । यावन्नंव प्रयातस्तावत्‌ू। यस्मिन्नेष क्षण प्रयातो 
गच्छतस्तस्मिन्नेव क्षणे इत्यर्थ: | व्यक्तचिन्माजशकक्‍्त्या प्रादुर्भतया चेतन्यमात्रशक्त्या | चिदेव जिन्साश्री । 
स्वार्थ सात्रट । चिन्मात्री चासो शक्तितत्त चिन्सात्रशवितः ! तया | विश्व विश्वस्थनिखिलशेयजात व्याप्य 
विगाहदय । ज्ञात्वेत्यथें: | प्रसमविकसदत्यथविकासं प्राप्नुवज्त्ञातव्रव्य ज्ञाता5ल्‍त्माप्तिरसात्स्वशुद्धस्वरूपा- 
नुभवातिशयादुच्चेरत्यर्थ चकाशे प्रकाशते सम । अन्न परोक्षार्थक लिडन्तप्रयोगादुत्तमपुरुष: प्रमात्मस्वरू- 
पत्वेन परिणममानस्पात्मनस्तादुक्परि णतिक्रियामवलोकथितुसमर्थ इति ध्वनितम्‌। असावभिप्राय: ' परोक्षे 
लिट ' इति सृत्रव्याख्यानानुसारेण प्रकटीकृत: । 


हत्यनेन प्रकारेण जीवाजोबो जीवश्चाजीवो द्रव्यभावात्मकं कर्म च्व पुथगन्योन्यभिन्नौ भृत्वा 
निष्करान्तों स्वीयशुद्धस्वरूपसापन्नों । 


इति मुक्तेन्दुव्मंविरचितायां तत्त्वप्रबोधिन्यास्यायामात्मख्यातिव्याख्यायां जीवाजीयप्ररूपकः 
प्रथमो5डःक: ॥। 


विवेखत- लकडोपर करवत घलानेसे लकड़ो के दो भाग अलग अलग हो जाते हैं | भेदश्ञाम को अर्थात 
जीव और जोवधिन्न पदार्थ इनमें परमार्थतः होनेवाले भेद के शांन को करवत कहा है; क्यों कि इस भेदशान को 
साम्य से जोबव और अजोव इनमें स्पष्टरूप से भेद किया जाता है-वे वोनों अलग अलग किये जाते हैं । इस 
सेदज्ञान को सासर्थ्य से जिससमय जीव ओर शुद्धशामप्रसिबर्धक अजीब अर्थात्‌ पौदूगलिक कं ओर विभावभाव एक 
वूसरेसे अलय हो जाते हैं उसोसमय आत्मा का शुद्धच तन्‍्य प्रकट हो जाता है। यह शुद्धचंतन्य प्रकट हो जानेपर आत्मा 


सम्नयसार: । ४९७ 


शुद्धात्मानुभूति में आत्यन्तिककूप से मग्न हो जाती है और संसारहय सभी पदार्थों को जानती है । इस आत्मानुभृति से 
शुद्ध आत्मा सुतरां स्पष्टरूप से जानो जाती है । इसप्रकार भेदश्ान को सामय्य से यथाक्रम ज्ञाता आत्सा सुतरां 
स्पष्ट हो जाती है। भेदशान के बिना शुद्धात्मरूप को प्राप्ति नहीं हो सकती । कहा भी है कि- 

भदविज्ञानतः सिद्धा: सिद्धा ये किल केखन । 

तस्पैवाभावतों बढ़ा बद्धा थे किल फेचन ॥। 


जीव अजीब अनादि संयोग मिल लखि मढड न आतम पावे, 
सम्यक्‌ भेंदविज्ञान भये बुध भिन्न शहे निजरभाव सुदाब । 
अरोगुरुके उपदेश सुने रु भले दिन पाय अज्ञान गसाव, 

तो जगर्माहि महन्त कहाय बसे शिव जाय सुखो लित थावे ॥। 


- पं. जयचंद्र जी 
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[ कर्ता का स्वरूप पिछले जीवाजीवाधिकार में स्पप्ट किया गया है।इस अधिकार में कर्मकारक के स्वरूपके 
शान को आवश्यकता होनसे और निशचयषट कारकों और प्यवह्ारषटकारकी के स्वरूप को जाननेके लिये अवशिष्ट 
चार कारकों के स्वरूप के ज्ञान की आवश्यकता होनेसे कर्मादिकारकों के स्वरूपपर प्रकाश डाला जाता है । - सं. ] 


कमंकारक-- 
आचार्य पृज्यपादकृत जेनल्रव्याकरण से “ कर्ाउधप्प कर्म / इसप्रकार से और पराणिनिकृत अधष्ट/ध्यायी में 


« कतुरोप्सिततम कर्म ' इसप्रकार से कर्म को व्यास्या की गयो पायी जाती है । प्रथम सूत्र का अर्थ-छातृपासक्रिया 
का आश्रयभृत कर्ता से अपनो ज़िया के द्वारा जो सुतरा प्रापणोय ( आप्यतम ) होता है उसे कम कहने है । दूसरे 
सूत्र का अ५-धातुपात्तव्यापाराश्रयभूत कतोी के क्रिया के द्वारा प्राप्त करनेके लिये जो इष्टतम (अत्यत दृष्ट) होता 
है वह कर्मसज्ञक कारक होता है । 

धातृपात्तकिया का आश्रयभूत कंती की अपनी क्रिया के द्वारा जो फल प्राप्त किया जाता है उस फल का जो 
आश्रय होता है उसको कमंकारक कहते है । ' कुम्भकारः घट करोति” हस वाक्य के द्वारा प्रकृत कर्ंसंसक कारक का 
स्पष्टोकरण किया जाता है। कृधात॒पात्त उत्पांदनक्रिया का आश्रय कुम्भकार है; क्यों कि घटोत्पादन की क्रिया 
उसके द्वारा की जाती हे । अतः: वह ' करोति ' इस क्रिया का कतो है। उत्पादनक्रिया के द्वारा वह घट को प्राप्त 
कर लेता है । अत घट को कमंसज्ञा प्राप्त होती ह। प्रकृतवाक्‍्य में जिसकी कर्मंसज्ञा की गयी हैं वह़ उत्पद्ममान 
अर्थात्‌ अनुत्पक्ष-असिद्ध होनेसे उसे घट कहुना उचित नही जचता ' इस आक्षेप का समाधान वंयाकरणों ने निम्न 
प्रकार से किया है -- 

“ “घट करोति ' इत्यत्र च घटपदस्य कपाले निरूढलक्षणा | तस्यथ घटरुपफलशालित्वात्कर्मत्य॑ 
नानुपन्नम्‌ । कपालस्य सिद्धत्वेषपि घटत्वेनाउसिद्धत्वात्कृतिबिषयत्व नापनृपपश्चम्‌ । ” [- बेयाक रणभूष- 
णटीकायाम्‌ । प. १०१ ] 

* घटं करोति ! इस वाक्य में घटपद कौ कपाल के विषय में निरूढलक्षणा है। उसके (कपाल के) घटरूप 
फल से यूक्‍त होनेसे उसका कर्ंत्व अनुपय्न्न (अयुकत) नहीं है। कपाल का सिद्धत्व होनेपर भी घटरूप से असिद्ध 
होनेके कारण उसका क्रिया का विषय होना अयुक्त नहीं है | 


समयसार: । ह९२९ 
यधपि  करोति ' इस क्रियाबोधक पद से घट को उत्पद्यमान अवस्था प्रनोत होती है-सिद्ध अवस्था प्रतीत 
नही होती, तो भी उत्पद्यमान अवस्थाए घटसिद्धि के अभिमृख होनेसे निरूढलक्षणा के अनसार उत्पश्वमान अब्या- 
रूप कपाल की घटसंजञा की जाती है। फपालरूप अवस्था अन्ततोगत्वा घटकार्यरूप बसनेबाली होनेसे उसको कमंसंज्ा 
अनुपपन्न नहीं है । 
इस कर्म के वेयाकरणों ने ईप्सततमत्व की अपेक्षा से तीन और आप्यत्व की या सामान्य की अपेक्षा से 
सात भेद किये हैं । अध्यात्मशास्त्र के विषय का विचार करो समय तोन सेदों को हि अपेक्षा होतो है। ईप्सिततसत्य 
की अपेक्षा से कमंकारक के (१) प्राप्य, (२) निर्व्य और (३) विकार्य ये तीन भेद है।नीचे दिये हुए उद्धरण से 
इन तीन भेदों का खलासा हो जाता है । 

४ तच्च कर्म त्रिविधं-निर्वेत्थ विकार्य प्राप्य च। तत्र निर्वत्य यदसदेवोत्पाशते | यस्य जस्स 
क्रियते तन्निवंत्यंमू | यथा ' कटं करोति '। कटो हयसच्नेब क्रियते । विकार्य यल्लब्धसत्ताकमबस्थान्त- 
रमापद्चते, यथा “ काष्ठानि भस्मोकरोति ! । ना5त्र काष्ठान्यसन्त्येब जन्यस्ते, कारणान्तरेम्य: प्रागेबो« 
स्पन्नत्वात्‌ । उत्पन्नानि तु केवल भस्मास्यामवस्थामापडन्ते । प्राप्य यत्र व्याप्तिब्यतिरेकेण क्रियाकृता 
विशेषा न विभाव्यन्ते, यथा “ आदित्य पश्यति ' इति । न हि दृशिक्रियया व्याप्यमानस्य सबितु: प्राप्ते 
अन्य: क्रियाकृतविशेष: उपलब्यते इति प्राप्यमेतत्कमं । / - फाशिकाविवरणपश्जिकायाम्‌, पृ. २९४ 


वह कर्म निर्वत्य, बिकार्य और प्राप्य इक््रकार तीन प्रकार का है। उनमें निर॑त्येकर्म वह है जो 
अविद्यमान होनेसे हि उत्पन्न किया ज्ञाता हैं। जिसकी उत्पसि को जाती है-की जा रही है बह निरव॑त्यंकर्म है। जैसे 
“ घटाई करता है! । जो विद्यमान है हि नहीं ऐसी चटाई यनायी जाती है। जिसका ( पहले से हि) अस्तित्व 
होनेपर जिसकी शिन्न अवरथा निर्माण की जाती ऐ यह बिकारय॑ कर्म है | जंसे ” लकडियों को भस्म करता है । 
अलब्धसत्तादा हि छकडियां पेंदा नहीं की जातो; क्‍यों कि अन्यकारणों से प्रबंकाल में हि वे उत्पन्न हुई होती हैं । 
उत्पन्न लकडियों की सिर्फ भस्सरूप अवस्था उत्ण्ल् की जाती है। व्याप्ति को छोड़कर अन्य फक्रियाफृत पिशेष जिसमें 
प्रकट नहीं किय जाते बह ब्राप्यकर्म हे । जैसे ' सूर्य को देखता हे ' । वर्शनाक्रिणा से व्याप्त होनेवाले स॒य॑ में प्राप्सि से 
भिन्न ऐसे क्रिवाकुतबिजेण नहीं पाये जाते इसालए यह (साय) प्राप्यकर्म है 
जो फार्यावस्थारूप से कारण में विश्यमान नहीं होता और अत एवं विभ्णि किया जाता हे बढ़ निरेत्यंकर्म 
कहुछाला है। घटरूण फा्गे अपने पृथुब॒ंध्नोदरायाकार के रूए से मृत्तिकारूप अपने उपादानकारण म विद्यमान नहीं 
होता । बह कुम्तार के द्वारा अपने साधनों से सिद्धि से बनाया जाता हे । अतः मृत्तिका और घट को बीच को जो 
मत्तिका को अवस्थाएई होती हे जद नि्वेत्यंकर्म ही जातो ह ! छाठ किसी उपायान से पयोजक कर्ता के द्वारा बनाया 
नहीं जाता, 5प्रों कि अन्य 4।7णों से पूर्यफाल में हि चह उत्पन्न हुआ होता हें । ऐसे लब्धसताक काठ की भस्मरूए 
प्िन्न अधस्या निर्माण को जाती है । अतः काठ को विकायकर्म कहा जाता है। सूर्य को देखता है ' इस उदाहरण 
में पेखनेबाले फी दर्शनकिया से याग्य होवेवाले सूर्य में प्राप्ति से भिन्न होनेवाली क्रिया के द्वारा किया गया जिग्ोष 
नहीं दिखाई देता । अतः लूर्थ प्राप्प्रकर्म इस संज्ञा को प्राप्त होता है। अधस्तन उद्धरण से इसो बिबय का अधिक 
खुलासा हो जाता है। 
«४ तत्र सिव्य ' घठ करोति ' इति | अन्न घटस्य प्रकृति: सत्यपि न परिणामित्वेन विवक्षिता। 
“ कसम करोति ' दृत्यश्रापि काष्ठादिप्रकृते: अविद्यमानताया: अविवक्षायां निर्वत्यता एब। एवं * घर्ट 
करोति ! इत्यत्रापि प्रकृते: परिणामित्वेन विवक्षायां विकार्यता एवं इति केचित्‌ | अन्ये तु “घट करोति ' 
इति निर्वेस्थंपेव । घटादि चाउसदेव नैयायिकािमते, 'सत्‌ ' इति स्वरीत्या साइख्यादिमते चल । 
»» बिकारये च ट्विविधम । प्रकृत्युच्छेदसम्भूतम्‌-प्रकृतिभूतस्थात्मन: उच्छेदसम्भूत प्राप्तम्‌। काष्ठं भस्म 


५०० क्षीऋषभनाथविगंबरजैनग्रंधध्रकाशनसंत्याया: 


करोति । ' गृणान्तरोत्पतत्या-' सुवर्ण कुण्डलं करोति  अञ्र काष्ठसुबर्णयो: परिणामित्वविवक्षाविवक्षयों- 


रपि भस्मकुण्डलरूपकमंणो: निर्वत्यंता एवं, काष्ठसुवर्णयोस्तु विकायंत्वमित्यवधेयम्‌ । प्राप्यम- रूप 


पश्यति ” हृति । अन्न क्रियाकृत: विशेष: आवरणभहूगरूप: अस्त्येव, प्रतिपत्तगम्यश्चेति यह्षपि तथापि 
प्रतिपत्तृव्यतिरिक्तपुरुषापेक्षया विशेष: न गम्यते इति क्रियाकृतेत्यस्यार्थों बोध्य: ! “**““ “ ननु' काष्ठं 
विकाय॑ कर्म ! इत्युक्त अयुक्त, क्रियाजन्यफलाश्यात्वाभावात्‌ ” इति चेत, अज्ाहु:-प्रकृतिविक्षत्यो: 
अभेदविवक्षायां निरूढया उत्पत्त्याश्रयता; यद्वा काष्ठानि विकुर्बन्‌ भस्म करोतीत्यर्थ,, तण्डुलान्‌ 
विक्लेदयन ओदनं निर्वतेयतीतिबत्‌ । ” 


उन कर्मों में जा निर्वत्थंतासक कर्म है वह ' घटं करोति ' इस वाक्य में घट है। इस उदाहरण मे घढ की 
प्रकृति ( उपादानकारण | विद्यमान होनेपर सो परिणासिरूप से विवज्षित नहीं है । “ भस्म छरोति ' इस दावय में 
भो अविद्यमानकाप्ठादिभ्रकृति को विबक्षा न होनेसे निर्वत्यरूप कर्मत्य हि है। इसीग्रकार ' घट करोति ' इस वाक्य 
में भी प्रकृति की , जिसका परिणमन होता है उतकी , परिणामिरूप से विवक्षा होसेपर बविकार्यरूप फर्मता हि है 
ऐसा कोई कहता हैँ । 'घट करोति ! इस वाक्य से जो कम है यह निर्व॑स्थेरुष हि है ऐसा दूसरे कोई फहते हैं । 
नेयायिकादिको के दर्शन में घटादिकाय उत्पत्ति के पु्बंकाठउ मे असत्‌ ( अविश्वमान ) हि होता है। मेरी दृष्टि में 
और साध्याहिटों को दृष्दि में घटादिकार्य उत्पत्ति के पूर्वकाल स सत | सियमान ) रह्ता हैं।* | * विकार्यकर्म 
दो प्रकार का हैं। पहला प्रकृति के उच्छेद से ( विनाश ' से उत्पन्न होता हे-प्रकृतिभूतवदार्थ के उच्छेद से उत्पन्न 
हुआ होता है । “ काष्ठ भस्म करोति ! * लकड़ी की भस्म कर देता है ! । ( लकडी प्रकृति है और उसके उच्छेद से 
भस्म तैयार होता है । । दूसरा अन्यगुणों की उत्पत्ति से उत्कय होता है। ' सुवर्ण कुडल करोलि ! सुवण का कुंडल 
बनाता हैं। ” इस उदाहरण में काष्ठ और सुबर्ण के परिणासित्य की विवक्षा होनेपर भी भस्म की और पफ्डर की 
निर्वे्यक्ब्ंता हिं है ओर काष्ठ की ओर सुवर्ण की दिकार्यकर्त्ता हु है ऐया जानना । प्रारशक्कर्ध «' रू ौएद्यति ' इस 
उदाहरण से आवरणभगरूपक्रियाकृतविशेष यद्यपि विद्यमात हे और बह प्रतिपत्ता के द्वारा जय भी है तो भी बह 
प्रतिफ्ता से भिन्न पुरुष के द्वारा नहीं जाना जाता । इसग्रकार “क्रियाकृत-” (सका अर्थ समझना चाहिये। 
यदि “ * छाए्ड बिका कर्म है! ऐसा जो कटा गया हे बह ठीक नहीं है; क्‍यों कि उसमें छूया से एन्फ्म होनेवाले 
फल के शराश्रयपन का अभाव है ” ऐसा कहना हो तो इस विषय में कहते हे कि “प्रकृति और विकृति इनमें अभेद 
को विवक्षा होनेके कारण निरूढलक्षणा से काण्ठ में क्रियाजन्य उत्पत्तिरूप फल का आश्रयत्व है अथवा लकडियों को 
बिकृत करनेबाला “ भस्म करता है ' ऐसा अर है, जेंसे जावलों को विक्लिन्न करनेबाला ओदन को बनाता है- 
फ्काता है । 

ऊपरके उद्धरण में जो अभिप्राय व्यक्त किया गया है उसका सतलब निम्नप्रकार हैं । जहा कार्यरूप कर्म 
की प्रकृति परिणामिरूप से विधक्षित नहीं होती बहां वह कर्म निर्वत्मेजाति का होता है । जिस वाक्य से प्रकृति का 
उल्लेय्य पाथा जाता है और प्रकृति परिणास्‍श्िरूप से विवक्षित होती भो है और नहीं भो होती वहां कार्यरूप कर्म 
निर्वत्थेजशति का होता है और प्रकृति विकार्यजाति का कर्म होती है। जो कर्म क्रियाकृतविशेष से युक्त होता है और 
प्रतिपता के हारा वह विश्वेष जाना भो जाता है कितु प्रतिषत्ता परुष से भिन्न पुरुष के द्वारा वह नहों जाना जाता 
वह प्राप्श्याति का कर्म होता है।ये सभी जाति के कम कतुकृतक्रियाजन्यफल का अवदयसेव आश्रयरूप 
होते है । 

जेनेतर वेयाकरणों के अधिप्रायों को व्यक्त करनेके बाद जेन वैयाकरण के अभिप्राय को व्यक्त करनेबाला 
प्रमाण पेछ दिया जाता है । इस प्रमाण को देखनेसे दोनों प्रकार के वेयाकरणों के अभिपष्रायों में कितना साम्य और 
कितना वंधम्य है इसका पाठकों को पता चल जायगा। 


सम्रप्सार: | 
५०१ 
/ त्त्न कर्म -- 


प्राप्यं विषयभूत्त च निर्वत्य विक्रियात्सक । 
कतुश्च॒ क्रियया व्याप्पमोप्सितानीप्सितेतरत ॥ 


आप्यत्वसासान्य सर्वत्र विद्यते । प्राप्यम्‌-प्रा्म गच्छति, आदित्यं पश्यति । विषयधतम्‌-जैनेन्द्र- 

मधीते, हिमवन्तं शूणोति । निर्व॑त्यंम-घटं करोति, ओदन पचतति। विक्रियात्सकम्‌-काष्ठानि दहुति, 

घट भिनत्ति | ईप्सितसू-गुड भ्रक्षयति, ओवन भुड्क्ते | अनीप्सितस-प्रामं गच्छत ध्याप्न पदयति, 
कण्टकान्‌ मृद्नाति । अनुभयम्‌ -ग्राम गच्छन्‌ वृक्षमूलान्युपसर्पति । ; 

“जनेन्द्रमहावत्तो, बना. सं. पृ. ३९ 

कर्म प्राप्य, विधयमृत, निर्वेत्॑, विक्रियात्मक (विकार्य ), ईप्सित, अनोप्सित और अनुभय हइसप्रकार सात 

पेदवाला होता है । हरएक कर्म कर्ता की क्रिया से व्याप्प होता है। ' प्राप्त मच्छात ! यह प्राप्पकर्म का उदाहरण है। 

कर्ता की गधनरपक्रिया का ग्राम में सद्भाव ने हानेपर भी भाव व; पहुचनाश्प जो विदेण उससे गाय यक्‍त है. और 

उसका जान पसनक्रिया के कर्ता की होता है-दूसरे को नहीं । अतः ग्रास' प्राप्य दर्ग है; दसरा हद रुप ' आदित्यं 

पह्यति ” यह हे । पहा वशनक्रियाकत जे: विशेष है उसका द्रष्टा को ज्ञान हा गाता है और ब्रष्टा पी 76. अबत्तो- 


कम को किया ले जाष्त्य व्याप्यध्ान 2। दशना हुमा का विश आदित्य की ऋष्ति-झाग हि हे-दूंसरः 4.5 विशेष 
नहों 8 । अतः आदित्य प्राप्पक्म है। वषभतकर्त के दो उदाहरण दविसे है । * जनस्रभधीते ” इस एवाहरण में 
अधोतलिया का  जनेन्र ' यह विवदनूत कर्म है। उसीप्रक/र शुणोतिक्तिया का ' हिसयान्‌ ' यद्ध चिधयत फर्म है 
निर्वार्थदार्म के भी ढ। उताहु 'ण सामत रखे गे हे। 'घ करोंति/ यहू अख्य उरतरण हैं। यहां घट को एकूति 
की परिणामघब् व से विवदाय चरी . । यहूं घट पृथबध्नोररयाक्रारक प थे उल््त्ति के एवकाल नें वियम गे था । 
उत्पा ये के शा; अपने विशिष्ट आकार से यह झापक्न हुआ है । जते चट निव्यबार्न हैं । इसीप्रकार ओदन अपनी 
प्रकृति मे विक्लिलि-अवस्थारूप से नहीं था। अग्नि और जऊ के सयोग से वह बने गया है। अत' ओवन भी 
निर्वत्यकर्म है-विकाय नहीं | हुए, पावर जरूर जिका्य सजा का यरॉग्य है, क्यों पा आदवरूप विकार उसमें उत्पत्त 
होता है । विकार्थकर्म थे; भे। दो उदाहरण दिये गये है। ' कापष्ठानि बटति इस उच्चहरण मे 'काष्ठानि यह 
बिकार्थ कर्म हे; क्यों कि दहतफ्रियारूपपरिणास के रूप से परिणत होनेकी यं+यता दाकित उसमे है । उसीध्रकार 
कपालादिरूप से परिणत होनेकी योग्यता घट में होनेसे ' घट सिवक्ति ! इस वाक्य में स्थित घटशब्द से ज्ञेय घट 
विकार्थकर्म है । 

संसारी आत्मा की षघट्कारकी मे ससारो आत्मा की मसिध्यादद्नादिरूप से पूर्णता को प्राप्त हुई परिणति 
ब्राप्यकर्म है, जिमायकहूप से ५रणत होनेकी जो क्रिया जो अपनी उत्पत्ति के काल के पुर्बंकाल में सारी आत्मा सें 
नहीं रहती वह जिसमे चल रहो होती है ऐसे आरसा की सक्रियावस्था निर्वे्वकस है और विभावरूप से परिणत 
होनेकी घोग्वता से युक्त बद्ध आत्मा विकायंकर्म है। सुद्ध भात्मा को बट्कारकों म शुद्धपर्यायापक्ष आत्पा प्राप्यकर्म 
है; शुद्रपरिणसनक्रियायुक्‍तावस्थापन्न आत्मा निरव॑त्यंकर्म है और स्वभावपरिणमन की योग्यता को धारण करनेबाली 
आत्मा विकार्यकर्म है । प्रथ// परिणाम और परिणामी इनमें निश्वयनथ की वृष्टि से भेद नहीं है तो भी निरचयषट्‌- 
कारफी को सिद्धि के लिये व्यवह्ारतय के आधार से परिणाम ओर परिणासी इनमें कथंच्िित्‌ भिन्नता को स्वीकार 
करके उन दोनों में कतृकर्मत्वादिकारकों को व्यवस्था की जाति है। व्यवहारनय के आधार के बिना निःचपतय की सिद्धि 
शहीं की जा सकती । निश्चय और व्यवहार में साध्यसलाधकन्नावरूप संबंध होता है । 


निर्व॑र्त्य कप और प्राप्यरूप कम का अपने हवरूप से अपनी प्रकृति मे उपादान में जो अभाव पाया जाता 
है बह प्रागभावरूप होता है | प्रायभाव स्लावरूप होता है-तुच्छाभावकूप नहीं ॥ निर्वत्य॑ और प्राप्य कम का जो 


५०२ श्रोऋष भनाथविगंबरजेनग्रंथ प्रकाशनसंस्थायाः 


प्रागभाव होता है वह प्रकृति की-उपादान की परिणमनशक्ति रूप से भावरूप हि होता है निर्वेत्य और प्राप्यकर्मों 
को उत्पत्ति प्रकृति की-उपादान को प्रागवस्था के प्रध्वंसाभाव से होती है। यह प्रध्वंसाधाव भी भावरूप हि होता 
है | प्रकृति को पुर्वावस्था का प्रध्वंसाभाव निर्वेर्त और प्राप्य इन कर्मरूप होता है। जैनेतर वेयाकरण, सांखुय, बेदान्ती 
आदि के समान जैन सर्वया सह्ादी नहीं है और नंयायिकों के समान सर्वथा असह्ादी भो नहीं है। उसकी बृढ्टि में 
कार्य अपनो उत्पत्ति के पूर्वकाल में अपनी प्रकृति में-उपादान में कर्ंचित्‌ सत्‌ भो है और कथंचित्‌ असत्‌ भो । यदि 
सर्वथा सत्‌ हो तो उत्पत्ति किसकी और सर्वथा असत्‌ हो तो भी उत्पत्ति किसकी ? 


जिसप्रकार निवंत्य और प्राप्य कर्म उपादानकतंक कहे जाते हैं उसीप्रकार वे व्यवहारनय को दुष्टि से 
निमित्तकतंक भो कहे जाते है, फिर भले हि. कतृभत मनिमित्त उदासीन हो या अनुवासीन। हां, जिसप्रकार इन 
वोतो प्रकार के कर्मों का अपने उपादान के साथ अन्‍्तर्व्याप्यापक्माव होता है, उसीप्रकार उन दोनों का निमित्तकर्ता 
के साथ अन्तब्यप्यिव्यापकभाव नहीं होता-सिर्फ बाहव्याप्यव्यापकप्ताब होता है । उपादान प्रिणमनशक्तति से युक्त 
होनेपर भी उसकी विभावरूपपरिणति निमित्त के संयोगरूपसंबध से हि होती है-उसके अभाव में नहीं होती । अतः 
उपादान के विभावभावहूप कार्य के साथ निभित्त का बहिव्याप्यव्यापकमावरूपसंबंध का होना आबद्यक प्रतीत 
होता है; क्यों कि उस संबंध के अमाव में उपादेय और निमित्त में निभित्तनेमित्तिकभाव का होना असंश्रव है । यदि 
उपादान की उपादेयरूप से परिणत हो की क्रिया के अनुकूल होनेवाली निमित्त की क्रिया के अभाव में भी उपादान 
की विभावभाव के रूप से परिणति होती है ऐसा मान लिया तो विभावभायों को उपायान का सनातन स्वन्ात 
मानना होगा, जिससे संसारी जीव के मुक्तावस्था प्राप्ति का नितरां असंभव हो जायगा। यह कहना ठोक है कि 
उपादान का परिणमन उपादान में हि होता है और निमित्त का क्रियारूप परिणसनत निमित्त में हि होता है; कितु 
परिणमनाभिमृख उपादानकारण कितना भो समर्थ क्‍यों न हो निमित्त के सहकार से उसका बल उत्तेजित न हुआ 
तो उपादात उपादेयरूप से परिगत नहीं हो सकता । परिणतिक्रिया के आरभकाल में उपादान के बच को-सामथ्य को 
अपने सहकार से उत्तेजित करना निमित्त का आवश्यक कार्य ह | इस आवश्यक कार्य के अभाव में निम्चित्त का 
निमित्तत्व नहीं बनता । निमिल चाहे प्रेरक हो या उदासीन वह उरादान का बलाधायक होता £ि है ! कौनसी भी 
पर्याय था कौनसा भी परिणाम बाहर और आभ्यंतर हेतुओं के पिना अस्तिरूप नहीं बस सकता ' ' बाहचाध्यन्तर- 
हेतुविशेषापादिता: पर्यावा: । ' [ रा. या ५२९२१, वा टी ] इस वचन से भा उक्त अभिप्नाय की पुष्टि हो 
जातो है । 

वैधाकरणों ने जिमकर्म वी व्यवस्वा बतलायी है वह नेमित्तिकभावरूप है; क्यों कि कर्म और कर्ता दो मिन्न 
पवार्थ होतेले यहा कतेपद से निमित्तकर्ता का प्रहण हो जाता हुँ । नैेमितिकभावरूप कस परिणामी अर्थात्‌ उपादान 
की प्रतानत” होनेपर उपादेय कहा जाता है। व्यवद्ाारनस की दुप्टि से उनके विशेषण भिश्न भिन्न होते है। ' यह घट 
सिट्टि का है! इस बाक्य गे उपादान की प्रधानता है । * बह घ८ विशिष्ट कुम्हार का हैं; बधी कि उसके दिया पट 
का यह विनिष्ट आकार बन हि नहीं सकता इस याक्य में निर्मित की प्रधानता है । यह घी का घड़ा है इस 
वाक्य में प्रयोजन की प्रधामता हे । यह घडा जिनदत का है! इस वाक्य में स्वामी की प्रधानता है। इसप्रक्नार 
घट के विषय में अनेक प्रकार से कथन किया जाता है। उपादान की प्रधासता की अपेक्षा से जो कथन है उस 
कथन को छोठकर अवशिष्ट क्यन उपचरित हे । 

एकद्रव्य के विषय में सी घटकारकी को व्यवस्था बन शकती हे । प्रमाण देखिए- 


“४ स्पादेततु ' आत्मानमात्मना वेत्सि सुजस्यात्मानसात्मना ” इत्यादिप्रयोगाः कथ्थ सडगच्छन्ते, 
एकस्पेव वस्तुनो युगपत्‌ एकक्रियानिरूपितकतुत्वकमंत्वादेरसम्भवात्‌ परया कतुंसंज्षया कर्मकरणाबि- 
संज्ञाया बाधात्‌ ? ” नेष बोषः, अहकाराद्यपाधिभेकेनात्मनोषपि भेदमाभित्य ' आत्मनसात्मना हन्ति' 
इत्याविप्रयोगस्थाकरे समर्थितत्वात्‌ ।- तत्त्वबोधिन्याम्‌, नि. झा. सं., पृ. १४१ 


समयसार: । ०३ 


विशेषणभेद से विशेष्यभूत व्रष्य को भिन्न समझकर एकव्रव्य के विधय में भी घट्कारकोी बन सकती 
है यह बात उक्त शास्त्रोय प्रमाण से ह्पष्ट हो जातो है। 


ऊपर के विवेचन के द्वारा नेमित्तिकभावरूप कर्म का स्वरूप बतलाया गया है। यह स्वरूप व्यवहारनय की 
दृष्टि से बताया गया है। व्यवहारतय का अवसंबन करके निइ्चयनय की दृष्टि से आत्मा का यथार्थ स्वरूप विज्ञव- 
रूप से बताता है। व्यवहारनय का आश्रय लिये बिना अज्ञानो जीव को आत्मा का यथार्थ स्वरूप बताया नहीं जा 
सकता ( यहि अभिप्राय ' जह णवि सक्‍कसणज्जो ! इस गाया के द्वारा स्वयं भगवान्‌ कुंबकुंवाचार्भ ने स्पष्ट किया है। 


प्राप्य, निवर्स ओर बिकाय इन कर्मों का उपादानकर्ता की और उपदेयभूतकर्म को थपेक्षा से विचार 
किया गया है। सम्यरदृष्टि का प्राप्यकर्म जोब की शुद्ध अवस्था है। तिर्जरा के कारण वधमान होनेवाली शद्ध परिणति 
उसका नि॑त्यंकर्म है और शुद्धावस्थारूप से परिणत होनेकी योग्यताबाला होनेसे बह विकार्य कर्म है । कोई कहने हैं 
कि प्राप्यकर्म कालसुचक है। किन्तु यह कथन समझमसें आनेके योग्य नहीं हे। किसी भी दास्त्र से इसप्रकार का 
अभिप्नाय नहीं पाया जाता । विकार्य कस के विषय से ऐसा कहा जाता है कि बह हि पर्याय अर्थात्‌ प्राष्पकर्त पु्ब- 
पर्याय का व्यवरूप और उत्तरपर्याव की उत्वत्तिरूप होनेयोस्य है इसलिये उसको विकार्य कहते है । कर्म अर्थात्‌ पर्याय 
चाहे प्राप्पकप हो, च।हे विकायरूप हो अथवा चाहे निर्वत्यं&ूप हो बहू उत्पादव्यघात्मक होता है । प्रत्येक पर्याय 
उसरकालीन अन्यपर्यायरूप से परिणत होनकी योग्यता रखतो हि है । यदि पर्याय उत्तरपर्धाय के रूप से परिणत 
होनेकी योग्यताचालो न हो तो उसकी उतगादव्ययात्मकता हि नष्ठ हो जायगी अर्थात्‌ वहू कृथ्स्थनित्य बन जायगी। 
पर्याय विफार्य भी हो और उत्पादव्ययद्रीन भी हो यह नहीं बन सफता । सृत्तिका का पिण्ड बिकाय॑ पर्याय है। उसकी 
बहू पिण्थाबस्था का व्यय होकर कपालादि अवस्थाएं उत्पन्न होती है । थे कपालाद अवस्थाएं निर्यृत्यंकमंरूप है और 
घट पर्याय प्राप्यकर्मरूप हे। यदि पर्योय उत्पादव्ययात्मक न होती तो घृत्तिका से घट की उत्पत्ति नहीं की जा सकती | 
सम्पादृष्ठि आत्मा शुद्धस्वरूपबालो नहीं होगी । अत विद्धाय कर्म अर्थात्‌ पर्याय पूर्वोत्तर पर्यायों की सधि बतानेचाला 
हैं यह भाव केजल कपोलकल्पित है-इसमे कुछ तथ्य नही है । ' वह पर्याय रखचानेके योग्य हैं इसलिए वह निर्व॑र्त्य 
करलाती है ' यह कथन भी अशास्त्रीय है । क्या यह अभिष्राय किसी शास्त्र में पाया जाता है ? शास्त्रीय बचनों का 
मनमाता अर्थ नहीं लगाया जा सकता । हरएक कर्वाय रचाये जानेकी योग्यता रखती है ! अतः कर्म की प्राप्यकर्म 
और विकार्यकर्म ये सज्ञाए भी नष्ट हो जायगी। प्रत्येक द्रव्य की पर्याय उपादात की और नि्ित्त की अपेक्षा से 
तीनों कर्मरूप होती है । परिणाम और परिणामी इनमें व्यवद्वारतय को दृष्टि से कथचित्‌ भेद होलेपर भी निईुद्चय- 
नय की दृष्टि से उनमें भेद न होनेसे आत्मा एक अखंड द्रव्यकूप हैं इस बात फो कोई भी अस्वीकार नहीं कर सकता । 


करणकारक-- 
जो क्रिया की सिद्धि में प्रकटरूप से उपफाश्क होता है वह करणकारक ह। यह करण का स्वरूप वेयाक रणों ने 
+ साधकतस करणम ' (पा.। ' साधकतमम्‌ करण: (जे ) इसप्रकार करण का स्वरूप बताया है।  वात्रेण रुनाति * 
इस उदाहरण से ' लनाति ' इस क्रियापद से बतायो जानेवाली काटने की क्रिया का दान -छंदनशस्त्र अमोघ साधन 
होनेसे इस सुत्र के अनुसार उसकी करणसज्ञा होनी है । पह कथन निमित्तनेसित्तिकभाव की अपेक्षा से किया गया 
है । यह फरण लुवाति इस क्रिया के कर्ता से भिन्न है। जब षदकारकों एकद्रव्यविषयक होती है, तब कर्ता की 
उपादान की शार्वित - कतुंगतक्रिया की शक्ति करणरूप होती है। ' मत्तिका घट बनतो हैं-धररूप से परिणत होती 
है इस उदाहरण में म॒त्तिका कर्ता हैं । मृत्तिकाअिब घटरूप से परिणत होनेकी क्रिया मतिका की घररूप से परिणत 
होनेकी शक्तिपर-योग्यतापर अवलबित होनेसे बह भ्रन्ति हि करणसज्ञा को घारण करती है । 
संप्रदानकारक- 20.07 26 # हि 
जिप्तको दिया जाता है उसका छो प्राप्य कर्म होता हे और जो ददातिक्रिया का कम होता हैं उस कर्म 
का जिसके साथ संबध घटित किया जाता है डसकी ख्रंघ्रबानसज्ञा होती हैँ । ' ब्राह्मणाय गा ददाति ' इस बाबय में 


७५०४ श्रीक्षयभनाथ विगंबरजेनप्रंथ प्रकाशनसंस्या या: 


प्रयक्त “गो ” इस शब्द का वाच्यसूत गौ ब्राह्मण का और दवातिक्रिया का कर्म हैं। इस कर्म का ब्राह्मण के साथ 
संबध घटित किया जानेसे उसकी संप्रदानसंशा को गषी है | गा! इस कर्म के द्वारा ब्राह्मण आशियमाण होनेसे 
उसकी संप्रदानसंज्ञा की गयो है । जब पटकारकी एक द्रव्यविषयक होती है तब वह ब्रव्य हि कर्म के हारा आश्विय- 
माण होनेसे अर्थात्‌ उस ए्ि द्रव्य के माप कर्म का सर्ंध घटित हो जानेसे उसी द्रव्य की संप्रदयामसंज्ञा हो जाती है । 
मृत्तिफा घटरूप परिणार के गाता भृूसिका साशियमाण होनेसे अर्थात्‌ घट का मृत्तिका के साथ तादात्म्यसंबंध होनेसे 
पम्ृत्तिका की हि कम सज्ञा होती है। ' करमंणोपेय: सम्प्रदानस्‌ ” (जे.) यह सम्प्रदान का लक्षणसूत्र उक्त अभिप्राय 
का समर्थन करता है । 


अपादानका ररू- 


« जुबराणवेेदाराना: इसप्रदार आधायेशणिनि ने और ' ध्यपाये ध्रुवभपादानम्‌ ' इसप्रकार आचार्य 
पुज्पशवस्वामी ने अपाशान का लक्षण फिया है । ' अपय इस शब्द का अर्थ विश्लेष-बिभाग ऐसा है । विईलेज 
प्राप्तिपुवंश होता है जर्थात "जज संह्लेष होनेपर हि विस्लेष हो सकता है। बिश्लेष धीप्राप्तिपर्वक होता है और 
कायप्राप्तिपूर्बक होता है । जो पिशलेष कायप्राप्तपुबेक होता है वह धोष्राप्तिपु्वंक भो होता है। अतः जनेन्द्रसूत्र 
में धीड़ा हब का उहज कि है । अपाय-पिश्लेष-थिभाग वो हृदाथों के बिना नहीं होता । पध्रुबद्गब्द का अर्थ 
अधिपस या अवधिवत एसा हीता है | धोकृत विभाग होते समय जो अचल या अवधिभत होता है यह अपादान 
कहा जाता है । “ ग्रासादागउऊसि ! हस उदऋरण में ग्रासशब्द की अपादानसंजा है; क्‍यों कि ग्राम से अछ्य होनेसे 
पुत्रंकाल से और उससे अलग होनेके बाद प्राम विमान रहनेवाला होनेसे अर्धात अचल होनसे बह ध्रूष होता है । 
+ धावतो5उघवात्पतितः ” एस उगाहरण में अदवराब्द की अपावानसंज्ञा है; क्यों कि सयार फे गिरते समए वह अवधि- 
शत होनेगे भुव होता 5 । जब सभी कारण एकद्रव्यछफ हि होते है तब द्रब्य की पूर्वपर्याय का अभाव होनेपर भी 
द्रव ज्यों का त्यों अर्थात्‌ अचड रहनेसे बट छब होनेके कारण उसकी अपादान सन्ना होती है । 


अधिकर णका रक-- 
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आचार्य पुज्यपादस्वाधी ने जनेन्द्र मे आधिकरण का लक्षण ' आधारोउप्रिकरण' ” इसप्रकार गौर आगार्य 
पाणिति दे कटापडहय में आधारोजकरएस  इसप्रकार दिया है।  जाधियने कियाइूण! आस्गविस्थापार 
इति (का वि पे. दसवकार आ्ाधारंट-३ की चिरुक्ति पापी जाती हैं । ' जिसमे क्रिय' जर्वोर्र किया््प पर्याय 
और गुण प्रस्थापित किये जाते है बट आवार हे ' एसा उस पमिशेकतवदस का अर्थ ह॥ क्रिया आए गण के सबंध 
आधार के साथ जो मबध होता ह व कर्ता तार कर्म के द्वारा होता है और अबिनाबाब से वो होता है । क्रिया 
और गण का कर्ता और कर्म के साध जो सबंध होता है बह सबोगरूप अथवा समवापरप अर्थात्‌ तादात्म्यश्प होता 
है । इस सबंध ते उक्त कर्ता झो ओर कर्म को जो धारण करता है उसे आधार कहते हैं । ' कटे जारते' (चटाईपर 
बेठता & | इस उदाहरण में रुप की आधारसजा हैं। यहा बेठनेकी किया का आश्रय कर्ता है ओर कर्ता चटाईपर 
बेठता है । यहां बेठ बची फ्रिया का कट के साथ जो सब्रंध है वह कर्ता के द्वारा है। 'स्थाल्य। पचति | (थालो में एकाता 
हैं) इस उदाहरण में पचनक्रिया करा थाली के साथ जो सबंध हे वढ़ कर्म के द्वारा है; क्‍यों कि विक्लेदनक्रिया का 
आश्रय करमंझप चावरा हीते है. और चावलों का आश्रय थालो होतो है | यदि कर्ता और कर्म को क्रिया का 
आधार माना तो कर्ता की और कर्म की अधिकरणसज्ञा हो जायगी और उनकी कतुसंज्ञा और करणसज्ञा नष्ट हो 
जायगी । जए पच्ी कारक एकगव्यर्प हि होते हैं तब आधीयसान परिणाम का अर्थात्‌ कर्म का आधार होनेंसे उस 
द्रव्य की हि अधिकरणसंजा होती है । 


इहसदगर कारकों के स्वरूप का स्प्टीकरण करतेके बाद अब परट्कारकीपर बिचार किया जाता है । 
घटका रको दो प्रकार की होती हे-अभिन्नवट्कारकी अर्थात्‌ एकव्रव्यविषयक घट्कारकी और भिन्नषट्कारकी अर्थात्‌ 
अनेफद्॒व्यविषयक पटशारकी । अभिन्ननटकारकी में एक हि शुद्ध या अशद्ध द्रव्य की उसकी पर्यायों फे आश्रय से कते- 


समयसार; ५०्ध्‌ 


कर्मा विसज्ञाएं होती हैं। भिन्ननट्कारफी में प्रत्येझ कारक अर्थात्‌ किया का निर्वत्ंक या हेतु दूसरे कारकों से भिन्न 
होता है । “ कुम्हार घट करता है इस उदाहरण में कुस्हार (निमित्त-) कर्ता है, घट कर्म है, बक्रदण्डादि करण 
हैं । बह जिसको दिया जाता हैँ बह मंप्रदान है, जिससे लिया जाता हे बह अपादान है और वह जहा रक्‍खा जाता 
है बह अधिकरण हैँ । इसप्रकार जिसमें सभी कारक अन्योग्यनिन्न होते है उसे सलिह्घटकारफी कहते है और जिसमें 
सप्ची कारक एकद्रव्यकूप होते है उसते अभिन्नणट्कारकों कहते हे । 


भगवत्कुन्दकुन्दस्वामिविरचित पच्ाम्तिकाय में जो अभेदषट्कारको का प्ररूपण किया हुआ पाया जाता है 
डसको यहां उद्धत किया जाता है। देखिए- 


कम्म पि सगं कुव्वदि सेण सहावेण सम्ममप्पाणं । 
जीवों वि य तारिसओ कम्मसहावेण भावेण ॥ ६२ ॥ 


कर्मा5पि स्वक करोति स्वेत स्वभावेन सम्यगात्सा । 
जीवो5पि च तादशकः कर्मस्वभावेन भावेन ॥ ६२ 
अर्थे- कर्मंयोस्य पुदुगल भो अपने को अपने (अचेतन) स्वरूप से युक्त ऐसे अपने स्वीय के रूप से अर्थात्‌ 
(अपनेसे अभिन्न ऐसे) अपने उपादेयभूत परिणाम के रूप से अच्छोतरह से परिणत करता है । कर्म का स्वभाव 
जिसप्रकार का होता है उसप्रकार के (आत्सस्वरूपप्रदछादक) स्वभाव से युक्त होनेवाले (अपनेसे अभिन्न 
ऐसे) अपने उपादेयभूत ([विभावभावरूप ) परिणाम के रूप से जीव भो अपनेको अच्छोतरह से परिणत करता है। 
अत जीव भी कर्मयोग्यपुदुगलसद्श (अर्थात्‌ शुद्धचेतन्यविकल विभावभाबों का एकमेघ कर्ता ) है । 
समयब्याख्या- अन्न निए्चयनयेन अभिन्नकारकत्वात्‌ कर्मणश: जीवस्थ व स्वयं स्वरूपकतृत्व 
उक्तम्‌ “ कर्म खल कर्मंत्वप्रवतंमानपुद्गलस्कन्धरूपेण कर्तृतां अनुब्िश्राण, कर्मत्वगभनशक्तिरूपेण 
करणतां आत्मसात्‌ कुचंत्‌, प्राप्यकमंत्वपरिणामरूपेण करममंतां कलयत्‌, पूर्वभावव्यपाये अपि श्रुव॒त्वाल- 
म्बनात्‌ उपात्तापादानत्वमू, उपजायमानपरिणामरूपकर्मणा आश्रियमाणत्वात्‌ उपोठ्सम्प्रदानत्वम, 
आधोयमानपरिणाभाधारत्वात्‌ गृहोताधिकरणत्वम्‌, स्वपमेव घट्कारकीरूपेण व्यवतिष्ठमान ने कार- 
कान्तर अपेक्षते । एव जीव: अपि भावपययिण प्रवतंमानात्मद्रव्यरूपेण कतंतां अनुबिश्राण:, भावपपा- 
यगमनशक्तिरूपेण फर गा आत्मसात कुर्वन, प्राप्यक्षावपर्यायरूपेण कमंतां कलयत्‌, प्र्वेभावपययिव्य- 
पाये अपि अ्रुवत्वालम्बनात्‌ उपात्तापादा+- (त्वम्‌ ? ) त्वः, उपजायमानभावपर्धायरूपकर्मणा आदशिय- 
माणत्वात्‌ उपोह्सम्प्रदानत्व., उाधीदमानभावपयायाधा रात गृहीताधिकरणत्व: स्वयं एवं षट्कार- 
कोरूपेण व्यवतिष्ठभान: न कारकाग्तरं अपैक्षते । अतः कर्भणः कलु. नास्ति जीव: कर्ता, जीवस्प कु: 
नास्ति कर्म के निरचयेन ' इंति । 
यहा निुचयनप को दृष्टि से अभिन्नकारकरूप होनेसे कर्म का और जीव का स्वयं अपने भावों का-परि- 
णासों का कतपिन पाहा गया है अर्थात्‌ कर्म ओर जोव निःचयनय की दृष्टि से स्त्रथ कर्ता, कर्स, करण, अपादान 
और अधिकरण होनेसे कर्म दौर जीव अपने अपने परिणामों का उपादान कर्ता है-कर्म जीव का और जीव कर्म का- 
कर्ता नहीं है यह कड़ा है । कर के रूप से परिणत होनेबाले अथात्‌ कर्म के रूप से परिणत होनेकी किया से युक्त 
होनेवाले पुद्ग॒लस्कन्ध के रूप से कर्तृत्व धारण करनेबाला, कमंत्वडुप से परिणत होनेकी शक्ति के रूप से करणता 
को आत्मसात करनतेवाला, प्राप्यकर्मरूप परिणाम्त के रूप से कर्मत्व को धारण करनेवाला, पूर्वकालबर्ती विभावपयाय 
का अधाव होनेपर भी उस प्रुद्यलकर्म का उत्पद्ममान उत्तरपर्याय में स्वरूप से अन्वय पाया जानेसे ध्रुवत्व का- 
स्पिरत्द का अवलब करनेबाला होनेसे अपादानत्थ को स्वीकार करनेबाला, उसपन्न होतेवाले परिणामरूप कर्म के 


५०६ श्रीक्षषभनाथविगंबरजैनग्रंथप्रकाशनसंस्थाया: 


दारा आश्रित किया जानेवाला होनेसे सम्प्रदानत्व को घारण करनेबाला, आश्रित किये जानेवाले परिणतिक्रियायुक्त 
परिणाम का आधार होनेसे अधिकरणत्व को धारण करनेवाला कर्मयोग्यपुद्गल स्वयमेव घट्कारकीरूप से व्यवस्यित 
होनेसे अन्य कारक की अपेक्षा नहीं करता । [ कहनेका भाव यह है कि-कर्मयोग्य पुदुगल उपादानकर्ता, कर्मरूप 
उसका परिणाम, करणरूप उसकी शक्ति इनमें अभेद होनेसे, पुर्वपर्धाय का असाव होनेपर उसका उत्तरपयाय सें 
अन्वय पाया जानेसे वही ध्रुव होनेसे, परिणामरूप कम का संबध उसके साथ हि होनेसे और परिणाम का अधिकरण 
बही होनेसे अन्य उपादानकता की या निम्मित्तततो की बहू अपेक्षा नहीं रखता ] इसप्रकार औदयिफकादिभावरूष 
पर्याय के रूप से परिणत होनेद्ाले अर्थात्‌ परिणत होनेकी क्रिया से युक्त होनेवाल आत्सद्रव्य के रूप से कतृत्व को- 
कतोपन को धारण करनेवाला, औदयिफादिभावरूपता को प्राप्त होनेंकी अर्थात्‌ औदधिकादिभावरूप पर्योग्ष के रूप 
से परिणत होनेकी दाक्ति के रूप से करणता को आत्मसात करनेवाला, प्राप्यछष ओऔदपिकादिशावात्मक पर्याय के 
रूप से कमंत्व को स्वीकार करनेवाला, पृं॑तत अर्थात्‌ नयी उत्तरफ्याय उत्पन्न होनेके अनन्तरपुर्वकालवर्ती औबधि- 
कादिभावात्सकपर्याय का नाश-अभाव-अपगमन होनेपर भी श्रुवत्व का-स्थिरत्व का- नित्यत्व का अथलब करनेसे 
अर्थात्‌ पूर्वोत्तरकालबर्ती दोनों पर्यायों में अपने स्वरूप से अन्वित होनेसे अपादानत्व को ग्रहण करनेबाला, उत्पन्न 
होनेवाले अर्थात्‌ उत्पत्तिक्रिधात्मक औवयिका दिभावात्मक पर्याथरूप कर्म के द्वारा आश्वित किया जानेबाला होनेसे 
सप्रदानरद की धारण करनेवाला, आश्रित किये जानेबवाले औदयिकािभावात्मकपरिणतिक्रियायक्त परिणास का 
आधार होनेसे अधिकरणत्व को प्रहण करनेबाला जीव भो स्वयसतेव घटकारकीरूप से अवस्थित टोनेबाला होनेसे 
अन्यकारक को अपेक्षा नहीं करता । [ कहनेका भाव यह है कि-उपादानकता, कमंरूप उसका औदबिकादिभावरूप 
फ्रिणाम, करणरूप उसकी पारिणामिकी शक्ति इनमें अभद होनेसे, पूर्वर्याय का अभाव आर उत्तरपर्याय की 
उत्पत्ति होतेसमय पुर्वपर्याय का अभाव होनेपर भी उत्तरपर्याप में उसका अन्वय पाया जानेसे वही जीब प्रूव होनेसे, 
झोदयिकादिनावात्मकपरिणामरूप कर्म का सबंध उसके साथ हि शहोनेसे आर उक्त परिणाम का आधार वही होनेसे 
अन्य उशयानकइतोा की या निमसित्तकता की जीव अपेक्षा नहीं करता; क्यों कि वह स्वय पटकारकीरूप होता है। 
कारक व्रष्यग् क्तिरुप होता है यह भूलना नहीं । ] अतः निरचयनय की दृष्टि से कमंरूप कता का जीव कर्ता नहीं 
होता ओर जीवरूप कतीा का कर्म कतो नहीं होता । [ ओदथिकादिभाद् जोव के नेमित्तिक भाव होनेसे उन भायोपर 
उपादान की प्रधानता से विचार किया गया है । इसका अर्थ यह नहीं है कि इस विषय में निमिसत का सर्वथा अभाव 
है । इस प्रकरण में निभित्त को सिर्फ मौण बताया गया है । यदि ओवयिकादिभावरूप परिणति को सर्वथा निरनिभत्तक 
माना तो थे लाव स्वाभाविकभाव बन जायेंगे और जीव की मक्‍तावस्था सें भी उतका अभाव नहीं होगा। उक्त 
कथन निदच्चयनयाश्रित होनेसे और निदच्चयनय व्यवहारनयसापेक्ष होनेसे निमित्त का यहा सर्वधा अभाव नहीं माना 
जा सकता । यदि निशचयनय को निरपेक्ष साना तो वह सिथ्यानय बन जायगा। “निरपेक्षा सलया सिथ्या ' ऐसा शास्त्र- 
बचन धो है । हा सम्बर्वृष्टि जीव की दृष्टि में उ्यवहारसय और निमित्त गाण बन जाते हैं आर इसलिए भिन्नकारक 
उसकी दइृष्ष्टि में ग्राहय नहीं होता ) | 

उक्त अभिष्राय के समर्थनार्थ प्रबचनसार के स्लेयतत्वाधिकार की एक गाथा उसको तस्वदोंपिकासासक 
टीका के साथ उद्धृत की जाती है । देखिए- 


कत्ता करण कम्मं फलं च अप्प त्ति णिच्छिदों समणो । 

परिणमदि णेंव अण्णं जदि अप्पाणं लह॒दि सुद्धं ॥ ३४। | 
कर्ता करण कर्म फल चात्मेति निश्चित: श्रमण: । 
परिणमति नंवान्यद्यदि आत्मानं लभते शद्धम्‌ ॥ ३४॥ 


त. दी.- यः हि नाम एवं कर्तार करणं कर्मफलं च आत्मान एवं निश्चित्य न खल॒परद्रय्यं 
परिणमति स्॒ एत विश्वान्तप रद्रव्यसम्पक द्रव्यास्त:प्रलोनपर्यायं च शुद्ध आत्मानं उपलभते, न पुनः 


समयसारः । ५०७ 


अन्य: । तथाहि-यदा नाम अनाविप्रसिद्धपोद्गलिककर्मंबन्धनोपाधिसब्निधिप्रधावितोपरागरण्नितात्म- 
वृत्ति: जपापुष्पसन्निधिप्रधावितो परागरज्जितात्मबृत्ति: स्फटिकमणि इब परारोपितविकार: अह आस 
ससारी, लदापि न नाम सम कः अपि आसीत्‌, तदा अपि अह एक: एवं उपरक्तचित्स्वभावेन स्वतन्त्र: 
कर्ता, सः अहँ एक: एवं उपरक्तचित्स्वभावेन साधकतमः करण आसम्‌ । अहं एक: एबं उपरक्‍्त चित्प- 
रिणमतस्वभावेत आत्मना प्राप्य:ः कम आसम्‌, अह एकः एवं च उपरक्तचित्परिणसनस्वभावस्य निष्पादं 
सोख्य॑ विपयंस्तलक्षणं दुःखारुयं कमंफल आसम्‌ । इदानीं पुनः अनादिप्रसिद्धपोद्गलिककर्मबन्धनोपाधि- 
सन्निधिध्वंसविस्फुरितसुविशुद्धसहजात्मवृत्ति स्फटिकमणि: इव विश्वान्तपरारोफ्तिविकार: अहूं एकान्तेन 
अस्मि मुमुक्ष, इदानी अपि स नाम सस कः अषि अस्ति, इृदानीं अपि अहू एक: एव सुविशुद्धचित्स्थ- 
भावेन स्थ॒तन्त्र: कर्ता अस्सि, अहं एकः एवं च सुविशुद्धचित्स्वभाव्ेन साधकतमः करण अस्मि, अहूं 
एक: एवं च सुविशुद्धचित्परिणसनस्वभावेन आत्मना प्राप्यः कर्म अस्मि, अह एक: एय सुविशद्ध चित्प- 
रिणामस्वभावस्थ निष्पाद्यं अनाकुलत्वलक्षणं सौख्याख्यं कर्मफल अस्मि । एवं अस्य बन्धपद्धतो मोक्षपद्धतौ 
थे आत्मानं एक एवं भावयत: परमाणो: इध एकत्वप्रभावनोन्मुखस्य परद्रव्यपरिणति: न जातु जायते १ 
परमाणु: इब भावितेकत्व: परेण नो सम्पृच्यते । ततः परद्रव्यासम्पक्तत्वात्‌ सुविशुद्धों भवति । कतृक- 
रणकमंकर्मफलानि च आत्मत्वेन भावयन्‌ पर्याय: न सडकीयंते। ततः पर्यायासड्कीणंत्वात्‌ च सुविशद्धः 
प्रवति इति । 


इसप्रकार जो कता, करण, कर्म आर कर्फल इनको परमाथंतः आत्मरूप हि निश्चितरूप से जानकर अथोत्‌ 
निःशच्रयनय की दृष्टि से इनमें ओर आत्या में तादात्म्य होनेसे परमार्यतः अभेद जानकर परमार्थतः फ्रद्रव्य के रूप 
से अर्थात्‌ द्रव्यक्मं के ओर पमावकर्म के रूप से परिणत नहीं होता बह जोब हि जिसके साथ होनेवाले परद्रव्य के 
अर्थात द्रव्य तावकर्मा के सपर्क का-सबंध का नाइ-जमाव हो गया हुआ होता है और जिसकी पर्याय (आत्मरूप | 
द्रव्य में अन्‍्तनिलीन हो सयी होती हे अर्थात्‌ जो विभावपय्याय के रूप से परिणत नहीं होतो ऐसी शुद्ध आत्मा फी 
प्राप्ति कर लेतः है, दूसरा जीव अर्थात्‌ जो कर्तृकरणादिमावों को आत्मरूप न समसक्र परद्रव्य के-विभावभाव के 
रूप से परिणत होता ४ बह जीव शुद्ध आत्मा की प्राप्ति नहीं कर ले सकता। [ साराय, जिस जीव को कतृकर्मादि- 
भावों में और जात्मा में होनबाले नेद्र का ज्ञान नहीं होता और भेदज्ञानविकल होनेसे परद्रष्य के -विभावभाष के 
रूप से परिणत होता हे उपे शुद्धात्पस्वरूप की उपरद्धशि नहीं होती । ] खलासा- जब अनादिकाल से प्रकृष्ट रूप से 
सिद्ध हुए पुदगलोपादानक कर्मरूप ऐम और आत्मा मो बढ़ करनेवाले निभित्त के साम्रिध्य से-सइलेष के द्वारा 
आत्पस्तिकरूप से उत्पादित किये गय राहुएसानसदृद् मछ से रजित अर्थात्‌ सलिनित की गयी है आत्मवृत्ति-आत्मा 
का स्वामा विक नाव-जिसकी, जपाकुसुम के सालब्निध्य के द्वारा आत्यस्तिकरूप से उत्पादित किये अथवा उत्पन्न कराये गये 
वर्ण से जिसका स्वरूप रञिजत अथति रगयुकत बनाया गया हुआ है ऐसे स्फटिक के समान पर के द्वारा जिसमें 
विकार-विभावपरिणास उत्पादित किये गये थे अथात्‌ परके निमित्त से जो विभावरूप से परिणत होता था ऐसा मे 
ससारी था तब भो कोई भी मेरा नहीं था, उस समय भी उपरक्‍्त-आच्छादित-विकलोकृत स्वप्लाव से स्वतत्र बसा 
हुआ में अक्लेला हि फता था, उपरक्त-रज्जित-आच्छादित हुए स्वभाव से-शक्ति से साधकतम बना हुआ वह मे 
अकेला हि कारण था, आत्मा के द्वारा उपरकत हुए चंतस्यफरिणसन के रूप से प्राप्य होनेसे में अकेला हि कर्म था 
और उपरकत हुए चंतस्यपरिणमनस्वभाव के द्वारा उत्पादित किया जानेवाला सोख्यरूप-जो कि यथयायंसुख के स्थरूष 
से विपरोतस्वरूपवाला होनेमे दुःखरूप होता है-कमंफल में अकेला हि था। अब फिर अनाविकाल से प्रकृष्टरूप से 
सिद्ध हुए पुदुगलोपादानक करमंरूप ऐसे आत्मा को बद्ध करनेवारे निभित्त के सांनिध्य के घ्यस से-अभाव से जिसका 
सुतरां विशुद्ध ऐसा स्वाभाविक आत्मपरिणाम व्यक्त हुआ है, जपाकुछुम के सानिध्य के ध्यंस से जिसका विशुद्ध 


५०८ श्रीऋष भनाथ दिगंबरजनग्रंथ प्रकाशनसंस्यथा या: 


स्वाभाविक स्वपरिणाम अभिव्यक्त हुआ है ऐसे स्फटिक्मणि के समान जिसके पर के द्वारा उत्पादित किये गये 
विकार का अभाष हो गया है ऐसा में आत्यन्तिकरूप से मोक्षप्राप्त की इच्छा करनेवाला हूं, इस समय भी कोई 
भी मेरा नहों है, इससमय भी से अकेला हि सुतरां विशुद्ध ऐसे चित्स्वभाव के कारण स्वतंत्र बना हुआ कर्ता हूं और 
में अकेला हि सुतरां विशुद्ध ऐसे चित्स्वभाव से साधकतम वना हुआ करण हूं और में अदेला हि सुतरां विशुद्ध ऐसे 
खित्परिणसनस्वध्ाव से युक्त आत्मा के द्वारा प्राप्प होनेसे (अथवा आत्मा के द्वारा) सुतरां विशुद्ध ऐसे चित्परिण- 
सनस्वन्लाव के रूप छें प्राप्य होनेसे। कम हू और में अकेला हि सुतरा विशुद्ध चित्परिणमनस्वन्लाव के द्वारा उत्प्न 
करते योग्य आकुलतारहित होना जिसका स्वरूप होता है ऐसा सासख्यनासक कसंफल हु । इसप्रकार बन्धसार्ग में 
क्षेयात्‌ ससारमार्ग में और सोक्षमा्ग मे ' आत्मा एक हि हे-शुद्धचिस्मात्रस्वरूप हि है! इसप्रकार चितन करनेवाले 
व के परमाणु के समान एकत्व की प्रकटता करनेके लिये उक्त हुई इस आत्मा की परद्रव्यरूप और परव्रण्यरूप- 
कर स्वविभ्नावभावरूप परिर्णात कदापि नही होती । परमाणु कू समान जिसने (आत्मा के) एकत्व को 
प्राप्त कर लिया है या जामलिया हे बह जीव पर के हारा-द्रव्यक्र्म के और भावकर्म के द्वारा सपृक्त-सरपृष्ट नहीं 
होता । उसोकारण परद्रव्य के-द्रव्यभावकरम के द्वारा सपुकत न होनेसे बह जीव सुतरां विशृद्ध हो जाता है । कर्ता, 
करण, कं और कर्मफल इनको आत्मरूप से जिसने जान णिया है-इलका आत्मरूप से अनुभव किया है बह 
(विभावात्सक ) पयायों से युक्त नहीं होता अर्थात्‌ विभावात्मकापायों के रूप से परिणत नहीं होता । उसीकारण 
(विभावात्सक ) पर्याथों से युक्त न होनेके कारण सुतरा चिशुद्ध हो जाता है । 
खुलासा- उपादान की उपादेयरूप से परिणति होतेसमय उस परिणति के अनुकूल निम्तित्त की परिदति के 
बिना उपादान उपादेय के रूप से परिणत नहीं हो सकता ।  अनादिप्रसिद्धपौदगलिककर्मबन्धनोपाधिसश्निधिप्रधावि- 
: तोपरामरण्जितात्मवृत्ति. ' इस सामासिक पद में प्रयृक्त किय गये ' उपाधिसब्निधिप्रधावितोपराग ' इस शाब्दसमृह 
से और “ परारोपितविकारा: इस सामासिक पद में प्रथक्‍त किये आइपसग्गपूर्षक ' रुह ' धातु फे णिजन्त कक्‍तान्त रूप 
से उक्त भाव अभिव्यक्त हो जाता है । वूसरी बात यह हूं कि उक्त टीका में कम और जीव की विभावश्चनावरूप 
परिणदि इनमें अन्वयव्यतिरेक बताया जानेसे उक्त अभिप्राय की पुष्टि हो जातीं है। जब करमरूप उपाधि का साच्रिध्य 
(समोग) होता है तब असमर्थ जीव की विभावरूप परिणति होती हे । यह अन्यय है । जब उक्त उपाधिका अपन्नाव 
होता है तब समर्थ बने हुए जीव की विभ्ावरूप परिणति नहीं होती । यह व्यतिरेक है । इस अन्वयव्यतिरिक से 
निमित्त का कथंतित्‌ अयात्‌ व्यवहारनय से किचित्करत्व सिद्ध हो जाता है। इसी अभिष्राय का समर्थन समयसारकी 
८०-८१-०८२-१६१-१६२-१६३-१६४-१६५--२५१-२५२ इन गाथाओं से होता है । जीव की विभावफरिणति 
के समय निर्भित्त का सिर्फ सान्नरिध्य या अस्तित्व होता है इस मन्तव्य का उक्त प्रमाण से परिहार हो जाता है । 
हरएक समक्ष जीव को आगमवचन को प्रमाणभूत मानना चाहिये-उसका अपलाप करना ठीक नहीं । 
श्रीप्रवचतनसा र में शुद्धात्मोपलब्धि के समय झुद्धात्महूप एकद्रव्याश्ितषटकारकी प्रवत्त होतो है ऐसा बताया 
गया है । बहु गाथा और उसकी तत्त्वप्रदीषिकानामक टीका पेश की जाती है | देखिए --- 


अथ शुद्धोपयोगजन्यस्य शुद्धात्मस्वभावलाभस्य कारकान्तरनिरपेक्षितयाषत्यन्तमात्मायत्तत्व॑ं 
चोतयति- 
अब अन्यकारक की अपेक्षा रखनेवाला न होनेसे शुद्धोप्योग से उत्पन्न होनेबाझ्ती शुद्ध आत्मा के स्वरूप को 
प्राप्ति आत्एन्तिकहूप से आत्मा के अधीन होती है यह ! स्पष्टरूप से) प्रकट करते है -- 


तह सो लद्धसहावो सब्वण्ठ्र सन्वलोगपदिमहिदो । 
भूदों सयसेवादा हवदि सयंभु क्ति णिहिट्ठो ॥ १६॥ 


तथा स लब्धस्वभाव: सर्वज्: स्बलोकपत्तिमहित: । 
भूत स्वयमेवा5पत्मा भवति स्वयम्भ्रिति निर्दिष्ट: ॥ १६॥ 


समयसारः । ५०९ 


अर्थ- उसीप्रकार ' जिसने अनतज्ञानाविशक्तिरूप स्वभाव स्वयमेव प्राप्त करलिया है, जो स्वयमेव सर्वश्ञ बना 
हुआ होता है अधथात्‌ स्वयभिय याने अथ और आलांक के बिना जो सभी पदार्थों का ज्ञाता बना हुआ होता है और जो 
सभी लोकपलियों के अर्थात्‌ शत इंद्रों के द्वारा स्वयभेष पूजित हुआ होता हं बहू * स्वयंभ्‌ ' होता है ऐसा है ऐसा 
भगवान्‌ जिनन्द्रदेव के द्वारा कहा गया है । 

तत्त्वप्रदीपिका- अब खल आत्मा शुद्धोपयोगभावनानुभावप्रत्यस्तमितसमस्तघातिकमंतया 
समुपलब्धशुद्धानन्तशक्तिचि त्स्वभाव:, शुद्धानन्तशक्तिज्ञायकस्व॒भ।बेन स्वतन्त्रत्वात्‌ गृहीकतृत्वाधिकार:, 
शुद्धानन्तशक्तिज्ञानविपरिणमनस्वभावेन प्राप्यत्वात्‌ कमत्व कलयन, शुद्धानन्तशक्तिज्ञानधिपरिणसत्त- 
स्वभावेत साधकतसत्वात्‌ करणरत्व॑ अनुबिश्ञाण:, शुद्धानस्तशक्तिज्ञातविपरिणसनस्वभावेन कर्मणा 
समाश्रियमाणत्वात्‌ सम्प्रदानत्वं दधान:, श॒द्घानन्तशक्तिज्ञानविपरिणमनसभये पुर्वप्रवत्तविकलज्ञान- 
स्वभावापगसे अपि सहजज्ञानस्वभावेन धवत्वावलम्बनात्‌ अपादानत्व उपाददान:, शुद्धानन्तशक्ति- 
ज्ञानविपरिणमनस्वभावस्य आधारभूतत्वात्‌ अधिकरणत्व आत्मसात्‌ कुर्वाणः, स्ववभेव षटकारकीरूपेण 
उपजायमान:, उत्पत्तिव्यपेक्षया द्रव्यभावभेदर्भिन्नधातिकर्माणि अपास्य स्वयमेव आविभूतत्वात वा 
'स्वयम्भू: ' इति निदिध्यते। अतः न निईचयतः परेण सह आत्मन: कारकत्वसस्बन्ध: अस्ति, यतः 
शुद्धात्मस्वभावलासाय सामग्रीमार्गणव्यग्रतया परतन्त्रे: भूयते । 


परमार्थत: शुद्धोप्पीगरूप परिणति के माहात्म्य के कारण सपृर्ण घातिकर्मों का अभाव हो जानेसे शुद्ध 
और अनन्त शक्तियों मे युवत चेतन्यस्वभाव को जिलको प्राप्ति हो गयी है, शुद्ठ और अनत शक्तियों से एक्त ज्ञाय- 
करूप परिणाम के कारण स्वतत्न बनी हुई होनेसे जिसने कतृत्वशक्ति को स्वीकार किया है, शुद्ध और अमृत वाक्तियों 
से गकत ज्ञान के रूप से परिणत होनारूप अपने परिणाभ्त के झूप से प्राप्य होनसे कर्मत्व को धारण करनेचाली अर्थात्‌ 
शुद्ध और अनतशक्तियों से युक्त ज्ञान के रूप से-स्वस्थभाबानुभृति के रूप से परिणत होनेक्ी क्रियारूप रवजातोय 
अथात्‌ शुद्ध और अनतद्क्तियों से युक्त ज्ञान के परिणाम के रूप से प्राप्य होनेस जो कमंत्व को धारण करनेबाली 
होती है शुद्ध और अनत झक्तियों से युक्त ज्ञान के रूप से परिणत होनेकी शक्ति क द्वारा (स्वभावानुभूति की) 
साधकतम होनेसे जो करणत्व को धारण करनेवाली होतो है, शुद्ध आर अनत शक्तियों से यकक्‍त शञान के परिणाम के 
रूप से प्राप्प बननेवाले कर्म के द्वारा आश्रित की जानेबाली होनेसे जो संप्रदानत्व को धारण करनेयाली है, श॒द्ध और 
अनंतशक्तियों से ज्ञान के कप से परिणत होते समय पुर्वकालवरति विकलज्ञानरूप अपने परिणाम का अभाव होनेपर 
भो स्वाधाविकज्ञानहप अपने अक्रमभाविपरिणाम से ध्रुवत्व का-स्थिरत्व का अवलब करनेबाली होनेसे जो अपादा- 
दानत्थ को घारण करनेबाली होती है, शुद्ध और अनंतद्गाक्तियों से युक्त ज्ञान के रूप से परिणत होनेंकी क्रियारूप 
अपने परिणाम का आधार होनेसे जो अधिकरणत्व को आत्मधात्‌ करनेवाली होतो है ऐसो यह आत्मा घटकारको के 
रूप से स्वथमेव विद्यमान होनेसे अथवा उत्पत्ति की अपेक्षा से द्र्यकर्म और सावकर्म के रूप से जिनके भेद होते हैं 
एंसे घातिकमों का अभाव करके स्वयमेव प्रफकट हुई होनेसे ' स्ववभ्‌ ' इस नाम से कही जातो है। अतः: निशच्चयनय 
को दृष्टि से परव्रव्य के साथ आत्मा के कारकत्व का संबध नही है. जिससे कि शुद्धात्मस्वरूप की उपलब्धि के लिये 
सामग्री का अन्वेषण करनेके लिये आत्माओं को व्यग्न होनेसे परतत्र होना पड़े । 


घट का उपादानकता मन्पिण्ड होनेसे, घटपरिणासरूप कर्म मृत्पिण्ड से अभिन्न होनेसे, घटरूप से परिणत 
होनेकी मृत्पिण्ड की शक्ति मृत्पिणष्ड से अभिन्न होनेसे घररूपपरिणाभात्मक कर्म के द्वारा आश्रित किया जानेबाला 
अत एवं सप्रदानसज्ञा को धारण करनवाला मृत्पिण्ड होनेसे, कपालादिरूप पूर्व परिणामों में और घटरूप परिणाम में 
मृत्तिका का अस्यय पाया जानेसे श्रवत्व के कारण अपादानसज्ञा को धारण करनंवाला मृत्पिष्ड होनेसे और घट का या 
घटरूप से परिणत होनेकी क्रिया का आश्रय म्त्पिण्ड हि होनेसे मत्पिण्ड स्वयभेव अभिश्नकारक है। यहां भिश्लनकारक 


५१० प्रीऋषभनायदिशब रजेनग्रथ प्रकाश नसंस्था याः 


को विवक्षा नहीं है ५ यह्‌ कथन निःचयनयाश्रित है और वहु निरचरयनयाध्षित होनेंसे सहकारिसामग्री की विवक्षा 
नहीं है। सहकारिसामग्री विवक्षित न होनेपर भी घटरूप से परिणत होनेकी मृत्पिण्ड की क्रिया में उस सामग्री का 
सर्वथा अश्नाव होता है ऐसा नहीं है । यदि सहकारिसामग्री के अभाव में भी मृत्तिका घदरूप से परिणत होती है 
ऐसा माना तो प्रतीति का अतिलंघन हो जायगा और घटरूप से परिणत होनेकी शक्ति से युक्त मृत्तिका सदा, सर्वथा 
और स्वदा घटरूप से हि परिणत होगी । यदि मत्तिका अन्यमृदभाजनरूप से परिणत होनेकी दाक्ति से भी सपन्न 
होती है ऐसा साना तो उसों मृत्तिका का एकसाथ सभो मद्भाजनों के रूप से परिणत हो जानेका प्रसग्र उपस्थित हो 
जायगा। भिन्न भिन्न मृत्पिण्ड भिन्नभिन्न मृद्भाजनों के रूप से परिणत होनेकी भिन्नभिन्न शक्तियों से युक्‍त्त होते है 
ऐसा माना तो भी प्रतीत्यतिलंघननामक दोष उपस्थित हो जायगा । जिस सृत्पिण्ड से घट बन सकता है उससे कुण्ड 
कवदापि नहीं बनेगा। सृत्पिण्ड की सिश्नश्चिन्नमाजनरूप परिणति सहकारिसामग्रीपर अबलबित होती है यह बात सर्वे- 
लोकप्रसिद्ध है। अत: उपादान को उपादेयरूप परिणति में यद्यपि निमित्त का स्वत्वरूप से अन्यय नहीं हो सकता है 
तो भी उस परिणास में अनुझूल पडनेवाली निमित्त को क्रिया का स्वंधा अभाव नहीं माना जा सकता । देखा तो 
ऐसा जाता है कि मृत्पिएः की सिन्नभिन्न आकारवालो परिणतियां निमित्तकारणपर अवर्लंबित होती है। इसीप्रकार 
अशुद्धावस्थ जीव की विभावरूप परिणति के समय उपादान की प्रधानता की अपेक्षा से अशुद्ध जीव कती, करण, 
फर्म, संप्रदाल, अपादान, और अधिकरण इनसे अभिष्न होनेसे अभिन्नकारकरूप होनेके कारण ग्रद्मपि निमित्त विब- 
क्षित न होनेत्ते उसकी अपेक्षा नहीं होती तो भी निर्मित्त सर्वथा अपेक्षित नहीं होता ऐसा नहीं होता। यदि निमित्त का 
अभाष होनेपर भी जीव विभावभावरूप से परिणत होता है ऐसा माना तो जीव का औदयिक, ओपदामिक, क्षायिक 
और क्षायोपशसिक इन भावों के रूप से परिणत होना नहीं बनेगा; क्यों कि ये सब भाव न॑मित्तिक है। निभित के 
अभाव में जीव किसी एक भाव के रूप से सर्वत्र, सवंथा आर सर्वंदा परिणत होता रहेगा। यदि अशुद्ध जीव निमित्त के 
अभाव में भी भिश्नभिन्न विभावों के रूप से परिणत हो सकता है ऐसा साना तो उस जीव का एक साथ अनत विभ- 
बभावों के रूप से परिणत हो जानेका प्रसय उपस्थित हो जायगा और एक द्रव्य की एक काल से एक हि पर्याय 
होती है यह सिद्धान्त बाधित हो जायगा । अतः अशद्धजीव की विभावरूप परिणति में यद्यपि निर्मित्त स्वस्वरूप से 
अन्वित नहीं होता तो भी उस परिणति में अनुकूल पडनवाली निमित्त की क्रिया का सवंधा अभाव नहीं माना जा 
सकता । फ्रोधाविरूप शिन्नभिन्न विभारप रिणतियों के लिमिलकारण भिन्नभिन्न होते हे ऐसा शास्त्रकारों ने स्पष्टरूप 
से कह दिया है। 


ग्रन्थारंभ- 
अथ जीवाजीबो एच कततंकमंवेषेण प्रविशत: । 
अब जीव और अजोब कर्ता का और कर्म का वेष धारण कर प्रवेश करते हे। 
एक: कर्ता चिदह॒मिह में कर्म कोपादयोडमी 
इत्यज्ञानां शमयदनित:ः कर्तुकर्म प्रवत्तिम्‌ । 
ज्ञानज्योति: स्फुरति परमोदात्तमत्यन्तधोरं 
साक्षात्कुव॑ झिरुपधिपुथरद्रव्यनिर्भासि विश्वस्‌ ।(४६॥।। 


अन्वयः- अज्ञानां ' इह चित्‌ अह एकः कर्ता, अमी कोपादयः में कर्म ' इति कतुकर्म प्रदत्त 
शमयत्‌ परमोदात्त अत्यन्तधीर निरुपधिपृथर्द्रव्यनिर्भास ( यद्दा निरुषधि पुथक्‌ व्रब्यनिर्भास ) विश्व 
साक्षात्कुव॑त्‌ ज्ञानज्योतिः स्फुरति । 


सस्यसार: । ५११९ 


अरथे- अज्ञ अर्थात्‌ भिथ्याज्ञानी जोबों की ' स्वपरपदार्थों का ज्ञाता चेतन्यस्वरूप में कोपादिरूप विभावधभावों 
का ओर कोपादिसंशक वव्यकर्मों का उपादानकर्ता ओर निर्मित्तकर्ता हु और कोपादिरूप विभावभाव ओर द्रव्यकर्स 
मेरे उपादेयकपए और नेमित्तिकभावरूप कर्म है! इसप्रकार को कतुंकर्मंविषयकबुद्धि का-कल्पना का पूर्णतया नाश 
करनेवाला, अनतचतुष्टययुक्त होनेसे अत्यत्त उत्कृष्ट, जिसके द्वारा निरविकल्पसमाधिरूप ध्यान किया जाता है ऐसे 
सम्यग्दृष्टि के स्तन को ध्यान के लिये आत्यान्तिकरूप से प्रेरित करनंबाला, द्रव्यधावकर्मरूप उपाधि से रहित होनेसे 
सोपाधि अशुद्धजीवद्रव्य से भिन्न आत्मद्रव्य को प्रकाशित फरनेबाला | अथवा दष्यभावकमंरूप उपाधि से रहित, 
समस्त आत्मभिन्नद्रव्यों से भिश्न अर्थात्त अचेतनद्रच्यों बे स्वभाव के रूप से परिणत न होनेबाला, सभी द्रव्यों को 
प्रकट करनबाला , सपूर्ण पदार्थों को विशवश्रत्यक्ष के द्वारा जाननेबाला ज्ञानकूप नेज प्रकट होता है । 

त्‌. प्र.- अज्ञानामप्रशस्तज्ञानवताम्‌ । सिथ्याज्ञानवतामित्यर्थ: । अप्रशस्तो मिथ्याज्ञानवत्त्वाज्ज्ञो 
जशाताउज्:। “ ज्ञाकृगृप्रीगुड: कः' इति कः | जानातौति ज्:। तत्सादृश्यमभावशइच तदन्यत्वं तदल्पता | 
अप्राशस्त्यं विरोधहच नउ्मर्था: षट्‌ प्रकीतिता: इति नत्रोजजञाप्राज्वस्त्यमित्यर्थ:। इह कोपादिरूपद्र व्यभावक- 
मंविषये चिदात्मकस्वस्वरूपानुभवनक्रियाश्रयत्वात्परद्रव्यस्वरूपज्ञातृत्वाच्च चेतन: + चेतयते जानातोति 
खित्‌ । 'सम्पदादिष्य: किवप्‌ क्ति:' इति क्विप्‌ । अहमात्मेक: केवल: । असहाय इत्यर्थ: ।' एकस्तु स्थात्‌ 
तिष श्रेष्ठे केवलेतरयो रपि' इति विश्यलोचने | तेव निमित्कारणसूतद्रव्यकमंसहफारविकल इत्यर्थ:। 
कर्ता कोपादिरूपविभावभावात्सकपरिणतिक्रियाश्रयभतत्वात्स्वतन्त्रत्वादुपादानकर्ता, कोपादिसड्ज्ञकक- 
मत्मिकविभावभावरूपपुद्गरूपरिणासानुक्छक्रियाअ्यत्वाचज्च निमित्तकर्ताईस्मि | अमी एते कोपादयों 
विभावभावात्मका जीबोपादानकास्तत्सऊज्ञकाः पुदुगलोपादानकाइच परिणामा से ममेति कतृकमंत्रवत्ति 
कतृकर्स विषयां कल्पतामभित: पुर्णतया शमयद्विताशबत्‌ । कोपादिरूपविभावधावाःत्सकक्रियानाअयत्वा- 
त्कोपादिभावविषयकोपादानकतुत्वाभावेषपि द्रव्यकर्मात्मफ्विभावभावस्वरूपपरिणतिक्रियानाश्रयत्वाच्च 
कोपादिद्रव्यकर्मात्मकपरिणामविषयकनिसित्तकतृत्वाभावेषपि परमार्थतः शुद्धजीवस्याह द्रध्यभावकर्म्णां 
कर्ता द्रव्यभावकर्साणि च में कर्मेत्येबंबिधा कतुकर्मविषयापज्ञानिजीवकल्पना भिथ्याज्ञानमूर्लव । 
तामज्ञानिनां सिथ्याकल्पनां सम्यस्ज्ञानमेव विनाशयतीति भाव: | परमोदात्तमनन्तचतुष्टययुक्तत्वाद- 
त्यन्तमुत्कृष्टम्‌ । परोत्कृष्टा माइनन्तचतुष्टयस्बरूपा लक्ष्मीयंस्थ तत्परमम्‌ । तच्च तदुदात्तमुत्कृष्टं 
परमोदात्तम्‌ । अत्यन्तधीरसात्यन्तिकतया परसनिधिकल्पकसभाध्यास्यध्यानाश्रयभूतं सनः स्वस्वरूपा- 
नुभ्त्यर्थ प्रेरयत्‌ । अत्यन्तमत्यर्थ धियं सन ईरयसलि प्रेरयतीत्यत्यन्तधो रम्‌ । निरुपधिपृथद्द्वव्यनिर्भासि 
द्रव्यावकर्म रहिताशुद्धजी वद्रव्यभिन्नशुद्धजी वस्वरूप॑ प्रकटोकुबेत्‌ । निरूर्पाध द्रव्यभावकर्मात्मकादुपधे- 
निष्कान्तम्‌ ।  प्रात्यवपरिनि.प्रत्यावयों गतक्रान्तकृष्टग्लानक्रान्तस्थितादिषु वेब्भाप्केब्भि” इति काषस'। 
निरुपधिपृथ ग्वव्यमशुद्धजीवद व्याज्वून्न शुद्धजीवद्रव्यम्‌। तस्य निर्भास: प्रकाश: प्रकटीभावो वाउस्या- 
स्मिन्वा । अतोइनेकाच:  इतीन्सत्वर्थोीय:। यद्वा निरुपध्युपधेनिष्कान्तम । द्रव्यभावकर्म बिकलमित्यर्थ: । 
पृथगात्मेतरनिखिलपदार्थस्वभावरूपेणा5परिणमनात्तेभ्यो भिन्नम्‌ | द्रव्यनिर्भासि निखिलद्रव्यस्थभाव- 
प्रकाशक विव्व॑ विश्वस्थनिखिलवस्तुजात साक्षात्कुबंत्‌ प्रत्यक्ष बेशचेन जानत्‌ । ज्ञानज्योतिर्जानाख्य॑ 
लेज: | ज्ञानसेव ज्योतिस्तेज: स्फुरति प्रकटतामदति । 

विवेचन- शुद्धनिक्वयनय को दृष्टि से शुद्ध जीव कर्मरूपतनिमित्त का अभाव होनेसे क्रोधाद्यात्यकविभावशभाव- 
कूपपस्णितिक्रिया का आश्रय न होनेसे स्वतन्त्र न होनेके कारण क्रोधादिस्पविभावन्ञाों का अशुद्ध जीव जिम॑प्रकार 
जपादानकर्ता होता है उसीप्रकार उपादानकर्ता गहीँ होता। द्रव्यकर्म का अभाव होनेसे विभावरूप से परिणत न 


५१२ श्रीऋषभनाथदिगंबरजैनप्रंथप्रकाशनसंस्थायाः 


होनेके कारण युवृगल की क्रोधाविसंशक द्रव्यकर्सरण विभावभावात्मक परिणति का निमित्तकर्ता भो नहीं होता । 
पुवृगल् की व्रत्यकर्सूप परिणति का आश्रय न होनेसे शुद्ध जीव और अजुद्ध जीव भी उपादानकर्ता नहीं हैं। कोधा- 
विरूप भावकर्म यद्यपि अशुद्ध जीब छे प्राप्यकर्म हैं तो भी शुद्धनीवदव्य से और उन धिप्ावभावों में अन्‍्तर्व्याप्य- 
व्यापफाबव और उपादानोपादेयश्ाव न होनेसे वे शुद्धजीवद्रव्य के प्राप्यकर्म नहीं हैं। निभित्तने सित्तिकभाव का सद्भाव 
अशुद्ध जीव और ऋ्रोधादिहप ब्रध्यकर्म इनमें होनेंसे यद्यपि क्रोधादिरूप द्रव्यकर्म अशुद्ध जीव के कहे जाते है तो भी 
झुद्धनीव में और उक्त व्रव्यकर्तों में निभित्तन मित्तिकभाव भो न होनेसे वे द्रव्यकर्म किसो मो प्रकाश शुद्ध जोथ के 
नहीं है । ऐसा होते हुए भी सिध्याजानवाला जीव क्रोधादिसंशक भावकर्मों का और द्रब्यकर्मों का स्वयं अपनेको कर्ता 
समझता है और क्रोधादिसंज्ञक भावकर्मों को और द्रव्यकर्मों को अपना प्राप्यकर्म समझता है । इस मिथ्याशानी जीव 
की सिध्याकल्पना का नाह्ष सम्यरज्ञान हि करता है। यह सम्यर्शान अनंतचतुष्टय से यूक्‍त होनेसे अत्यत उत्कृष्ट है। 
यह ज्ञान सम्यरदृष्टिट आत्मा को परमनिविकल्पसमाधि के द्वारा शुद्ध आत्मा का अनुभव करनेके लिये प्रेरित करता है । 
व्रव्यभावकर्मरूप उपाधि से रहित और अजशुद्ध जीवद्रत्य से भिन्न शुद्ध आत्मा के स्वरूप को यह ज्ञान अभिव्यक्त 
कर्ता है । अथवा यह ज्ञान विभावभावरूप से परिणत नहीं होता ओर द्रव्यकम के संपर्क से रहित होता है । यह 
अन्यद्र॒व्यों के स्वभावों के रूप से परिणत नहीं होता | यह सभी द्रव्यों को प्रकाशित करता है आर सप्नी द्र॒व्यों को 
उनकी सप्ो पर्यायों के साथ जानता है। इस कलश के द्वारा भेदश्ञान की प्रारंभिक ओर उत्कृष्ट अवस्था का स्वरूप 
प्रकट किया गया है । 


जाब ण बादि विसेसंतरं तु आदासबाण दोण्हं पि ! 
अण्णाणी ताब दु सो कोहाइसु बट्टदे जीबो ॥ ६९ ॥ 
कोहाइस बटटंतस्स तस्स कम्मस्स संचओ होदी । 
जीवस्सेव॑ बेघो भणिदा खलु सव्बदरसीहि || ७० ॥ 


यावत्न वेत्ति विशेषान्तर त्वात्मास्रवयोद्यों ?पि। 

अज्ञानी तावत्त स क्रोधादिषरु चतंते जीव: ॥ ६९ ॥। 
क्रोशादिण बतंमानस्य तस्थ कर्ण: सझचयो भवति । 
जीवस्पवं बन्धों भणित: खल सर्वदशिभ: ॥ ७० 0 


अच्वयाथ'- (अज्ञानी जीवः) भेदज्ञानरहित या मिथ्याज्ञानी जीव (यावत्‌) जबतक (आत्मा- 
स्रवयो: दयो: अपि) आत्मा ओर द्रव्यभावात्मक आसव इन दोनों के भी (विशेषान्तरं) असाधा रण- 
धर्मोका-स्वरूपों का भेद (न वेत्ति तु) जानता हि नहीं (तावबत्‌) तबतक (सः) वह अज्ञानी जीव 
(क्रोधादिषु तु) क्रोधादि के विषय में हि (बर्तंते) प्रवृत्ति करता है अर्थात्‌ क्रोधादिस्पविभावभाबों 
के रूप से परिणत होता हैं । (क्रोधादिष) क्रोधादि के विषय में (बरंमानस्थ तस्य) प्रवृत्ति करनेवाले 
उसके अर्थात्‌ क्रोधाद्यात्मकविभावभावों के रूप से परिणत होनेवाले उस अज्ञानी जीव के (कर्मणः) 
कर्म का (सञ्चयः) सचय-सग्रह (भवति) होता है! (एवं) इसप्रकार (सर्वदशिधिः) सर्वज्ञदेवों ने 
(जीवस्प) जीव के (बन्धः) कर्मों का बध (खलु) स्पष्टरूप से-निश्चितरूप से (भणितः) कहा 
है-बताया है । 


समयसारः । ५१३ 


[ अभिप्राय यह है कि- यहां अशुद्र जीव के विमावभाव और द्रव्यकर्पों का बध इनमें मिमित्तनेमित्तिक- 
भाव का सद्भाव बताकर आत्मस्वहृप को जानने को प्रेरणा दो गयो है। यदि जीव ने हन दोनों का स्वरूप न जाना 
तो बह विभावरूप से परिणत होकर द्रव्यक्र्मों का बंध करते हुए अनत ससार में परिध्रमण करता रहेगा यह 
अशभिप्राय भी यहा स्पष्ट किया गया है। | 


आ. ख्या.- पथा अय॑ आत्मा तादात्म्यसिद्धसम्बन्धधो आत्मज्ञानयो: अविश्येषात्‌ 
भेद अपश्यन्‌ अविशड क॑ आत्मतया ज्ञाने वर्तते, तत्र वर्तमान: च ज्ञानक्रियायाः स्वभाव- 
भूतत्वेन अप्रतिषिद्धत्वात्‌ जानाति, तथा संयोगसिद्धसम्बन्धगो: अपि आत्मक्रोधाह्याम्र- 
बयो: स्वयं अज्ञानेन विशेषं अजानन्‌ यावत्‌ भेद॑ न पद्यति तावत्‌ अशहक॑ आत्मतया 
ऋरोधादो वर्तते । तत्र वर्तमान: च क्रोधादिक्रियाणां परभावभूतत्वात्‌ प्रतिषिद्धत्वे अपि 
स्वभाव भूतत्वाध्यासात्‌ कुध्यति रज्यते मुह्गति च इति । तत्‌ अन्न यः अयं आत्मा स्वयं 
अज्ञानभवने ज्ञानभवनमात्रसहजोदासीनावस्थात्यागेन व्याप्रियमाण: प्रतिभाति स कर्ता । 
यत्‌ तु ज्ञानभवनव्या प्रियमाणत्वेध्य: भिन्न: क्रियमाणत्वेन अन्तः उत्प्लवमानं प्रतिभाति 
ऋषधादि, तत्‌ कम । एवं इयं अनादिः अज्ञानजा कतृकमंप्रवृत्ति:। एवं अस्य आत्मनः 
स्वयं अज्ञानात्‌ कर्तकर्म भावेन क्रोधादिषु वर्तेमानस्थ त॑ं एवं क्रोधादिवत्तिरूपं परिणाम 
निमित्तमसात्रीकृत्य स्वयं एवं परिणममानं पाद्गलिक कर्म सझ्चयं उपयाति। एवं जीवपुद्‌- 
लयोः परस्परावगाहलक्षणसम्बन्धात्मा बन्धः सिध्येत ॥स च अनेकात्मककसन्तानत्वेन 
निरस्तेतरेतराश्रयदोषः कतृकर्मप्रवृत्तिनिमित्तस्य अज्ञानस्य निमित्तम्‌ । 


त. प्र.- यथा येन प्रकारेणायमात्सा तादात्म्यसिद्धसम्बन्धयोस्तादात्म्यप्रस्थितान्योन्यसम्बन्धयो: । 
तादात्म्येन सिद्ध. प्रस्थितः सम्बन्धों ययोस्तों | तयो:। आत्मज्ञानयो रात्मतत्स्वभावभ्तज्ञानयो: | आत्मा थ 
झान चात्मज्ञाने | तयोः । अविशेषादभेदाल्‌ । विद्येष्रों भेदः ( न विशेषोप्विश्येष: । तस्मात्‌ | ययोस्सस्ब- 
न्धस्तादारप्येत्त सिद्धों न तयोरमेदोउस्ति $ आत्मज्ञानयोस्सम्बन्धस्य तादात्म्येन सिद्धत्वानन तयोभेंदोएस्ति । 
आत्मज्ञानपोर्चार *वभदाभावा:ड्रंदमपक्यज्ञजाननज्नविशडक निःसश॒य निःखटकोच वाःपत्पतया55म्मस्थेन 
ज्ञानमात्मवेति निश्चिचत्य जाने स्व भायभूते ज्ञाने चतंते निकिचलत्वेन तिष्ठात | तत्र ज्ञाने बतंमानों निउ्च लत्वेत 
स्थितिमाब्च ज्ानक्रिघाया: ज्प्तिक्रियाथा । ज्ञायते इति ज्ञानम । भावेष्नट । स्वभावभतत्वेनाफत्मप- 
रिणामभूतत्वेना:प्रतिषिद्धत्वादपरिहुतत्वाज्जानाति. र्वपरद्रव्यस्वरूपश्ञप्तिक्रयां करोंति तथा तेन 
प्रकारेण सयोगसिद्धसम्बन्धयोरपि संयोगसाजसम्बन्धमापन्नयों: । सयोगेन सरलेषेग परस्परक्षेत्राव- 
गाहेन वा मिद्धस्सम्बन्धो घयोस्‍तों। तथोः । आत्मक्रोधाछ्ाजत्वयोरात्मकोधाणयत्मकभावासत्रवयो: 
स्परूपभेदाद मिट *, सत्यपि रबयमज्ञानेन स्वय मिश्याज्ञानात्मकत्वेन परिणतत्वादिशेषं भेदमजानन्या- 
वद्यावःकालपरपेस्त सेद तयोरस्पोन्यमिन्नः्व न पंश्यति नाउवलोकयति तावत्तावत्कालपरयेन्तमशहःकस- 
संशयमात्मतया55त्मत्वेब क्रोधादों वर्तते तिष्ठति । क्रोधादयों विभावभावा आत्मनो5भिन्ना इति मत्त्वा 
ऋरेधादिविषये प्रर्थत्ति करोति । तत्र फोधादो बतंमानों प्रवरति कुर्वाणदहच क्रोधादिक्रियाणां क्रोधाद्यात्म- 
कपरिणतिक्रियाण। परमावमतत्वात्पुदरगलोपादानकद्रव्यकर्सरूपनिसित्तकतुकृताशुद्धजी वोपादान क विभाव- 


५१४ ओऋणभनाथविर्णवरलेनपंघप्रकाशनसंस्याया 


परिणामरुपत्वाच्छुद्धात्मना तादात्म्यमनापच्नत्वान्निमित्ताभावे विनश्वरत्वादात्मभिन्नभावभृत्वासासां 
प्रतिषिद्धत्वेषषि परिहृतत्वेषए स्वभावभूतत्वाध्यासाज्जोबस्प स्वावभूतभावत्वाभावेषपि जोबे तथा- 
विधत्वेताध्यारोपणात्‌ । क्रोधादयो5मी जीवस्वामिका इति कल्पतादित्यर्थ:। एते क्रोधादयों भाषा 
जीवस्य स्वभावभता इत्येव॑ विचार्य स्वीकृतत्वात्क्ृष्यति क्रोधात्मकविभ्ावरूपेण परिणमति रण्यते 
रागात्मकविभावरूपेण परिणमति मुह्यति मोहात्मकभावरुपेण परिणमति चेति । तत्तस्मात्कारणादश्न 
योध्यमात्मा. स्वयसज्ञानभवने5ज्ञानात्मसकपरिणतिक्रियायां ज्ञानभवनमात्रसहजोदासीनावस्थात्यागेन 
ज्ञानात्मकपरिणमनसात्रस्वाभाविफोदासी नावस्थापरि त्यागेन व्या प्रियमाण उद्युड्जान: प्रतिभाति स कर्ता । 
शानभवनमेद ज्ञानसवनसात्री । ज्ञानभवमात्री चासो सहजा स्वाभाविकी च ज्ञानभवनसात्रसहजा । 
उदासीना चासाववस्था चोदासोनावस्था । ज्ञानभवनमात्रसहजा चासावुदासीनावस्था च ज्ञानसवनसात्र- 
सहजोदासीनावस्था । तस्यास्त्यागेन हेतुमूतेन। व्याप्रियमाण इत्यस्याज्ञानभवनक्रियाश्रयोभव प्षित्यर्थ: । 
लेनाज्ञानात्मकपरिणतिक्रियाशयी भवनात्कतेंति भाव: | यत्तु ज्ञानभवनव्याप्रियमाणत्वेभ्यो ज्ञानात्मक- 
परिणतिक्रियाक्रयीभवनत्वेध्यो भिन्न क्रियमाणत्वेनात्मना क्रियमाणत्वेन निरवेत्य॑त्वेनानतरात्मन्युत्प्लवमा- 
नमुत्पद्यमानं प्रतिभाति क्रोधादि तत्कमं निवेत्यं कर्म । अज्ञानरूपेण परिणतस्यात्मनस्तत्करोधादि निर्व॑त्यं 
प्राप्यं वा कर्म, क्रोधादिपरिणामेष्वशुद्धचेतन्यस्थास्वयदशं नात्‌ । एबमित्थमनादिरज्ञानजा७ज्ञानात्मका- 


दृषादानाज्जायमाना कतुकर्मप्रव्॒तिरहूं क्रेधादिभावानामुपादानकर्ता क्रोधाद्यात्मका विभावशावाइच 
ममोपादेयत्वात्कमें तिप्रवत्तिरज्ञानित: कल्पना । एवममुना प्रकारेणाउस्या5घत्मनः स्वयमज्ञानात्कतुकर्स भा - 
बेनाहमेषां क्रेधादिभावानां कर्तेतिकल्पनया कतृभावेनते क्रोधादयों ममोपादेयभृतत्वात्कर्मेतिकल्पनया 
कमंभाबेन च क्रोधादिष क्रोधादिविषयेष वर्तमानस्थ तिष्ठतस्तमेव क्रोधादिनि्युस्तिरूपं क्रोधादिभा- 
वनिष्पत्तिरूपं परिणाम निमित्तमात्रीकृत्य निमित्तमेव कृत्वा स्वयसेव परिणममसानमुपादानत्या द्विकाये- 
त्वाच्च स्वयमेव परिणति प्राप्नुवत्पौदृगशलिक पुद्गलोपादानक कर्म द्रव्यकर्म सझचयमुपयाति प्राप्नोति । 
अन्न क्रोधाञ्मात्ससविभावभावपोद्गलिकर्मणो निसित्तन सित्तिक भाव: प्रकटोकृत: । पुद्गलस्य स्वय परिणा- 
मित्वेषपि जोवविभावभावात्मकनिमित्तमन्तरेण न स कर्मत्वेन परिणमतीति भाव. । एवममुनाप्रकारेण 
जोवपुद्गलयो: परस्परावगाहलक्षणात्माध्य्योन्यप्रदेशावगाहस्वरूपो बन्धः सिध्येत्सिध्यति । स चर स बन्ध- 
इचानेकात्सकंकसन्तानत्वेन भावबन्धाद्द्रव्यवन्धों द्रव्यवन्धाच्च भावबन्ध इत्यनेकात्मकस्येक: सन्तानः 
परम्परा । तस्थ भाव: | तेन। बोजवक्षन्यायेत निरस्तेतरेतराश्रयदोष: कतुंकर्मप्रव॒त्तिनिमित्तस्था- 
ज्ञानस्य निामिसम्‌ । यथा बीजादुक्षो वृक्षाच्चान्यद्वोजमन्यस्माच्च बीजादन्यो वक्षो यतः सम्भवति 
ततस्तत्रान्योन्याश्रयदोषो नावतरति तथा भावबन्धादद्रथ्यबन्धों द्रव्यबन्धान््चान्यों भावबन्धोधन्यस्मास्च 
भाववन्धादन्पो द्रव्यचन्ध इत्यन्योन्याभयदोषानबततार: । एवमनेकात्मककसन्तानत्वेन परिहृतान्योन्याश्र- 
यदोषः स धन्ध: कतृकर्मप्रवृत्तिनिमित्तस्याज्ञानरय निमित्तम्‌ । 


टीकार्थ-- जिसप्रकार जिनका सबंध तादात्म्य से सिद्ध हुआ है ऐसे आत्मा और ज्ञान में भंद न होनेसे उस 
दोरों के भेद को न पेजनेवाली यह आत्मा निःशंकतया आत्मरूप से अर्थात्‌ ज्ञान आत्मा हि है ऐसा निश्चितरूप से 
समझ्षकर ज्ञान में प्रबात्त करती है और ज्ञान में प्रवृत्ति करती हुई यह आत्मा जाननेंकी क्रियारूप परिणति आत्मा 
का स्वभाव होनेके करत प्रतिषिद्ध न होनेसे जानती है-जाननेकी क्रिया करती है-शप्तिक्रिया का आश्रय होती है, 
उसीध्रकार आत्मा ओर क्रॉयाविरूप आस्रव इनमें जो संबंध है बहु सयोग से सिद्ध हुआ होनेपर भी आत्मा स्वयं 


धमयसार: २५ 


अज्लान के कारण अर्थात्‌ अज्ञानरूप से परिणत हुई होनेसे आत्मा आर क्रोधादिख्प आख्रयों के असाधारण धर्मों को 
भ लानती हुई होनेसे उनमें होनेवाले भेद को जबतक देखती नहीं तबतक क्रोधाविकों में निशकतया आत्मरप से 
अर्थात्‌ क्रोधादिभाव आत्मरुप हि हैं ऐसा निःशंकरूप से समझकर क्रोधादिभादों में प्रवृत्ति करतो है 
और उन क्रोधादिभाबों में प्रवृत्ति करती हुई आत्मा क्रोधादिखूप से परिणत होनेको क्रियाएं परभावरूप 
होनेसे अर्थात्‌ ब्रव्यकभरूपनिभित्तक्षन। जोव के विभावभावरूप होनेसे अ्रतिषिद्ध होनेपर भी फ्रोधादिकूप 
क्रियाओंपर बे (आत्मा के) स्वशावशूत भाव है इसप्रकार आरोप करनेसे क्रोधरूप से, रागरूप से और 
मोहरूप से परिणत होती है। उस कारण से यहां यह सिर्फ शानरूप से परिणत होनेक्ी जो क्रिया उसरूप स्वाभाविक 
ऐसी उदासोत् अवस्था का त्याय करके अज्ञानरूप परिणति में स्थयं मग्त होती हुई जो अभिव्यक्त होतो है बह आत्मा 
कर्ता है। और जो 5. ज्ञानरूप परिणतियों में सग्स होनेकी अवस्थाओं से सिन्नरूप क्रियमाणत्व के रूप से अर्थात्‌ 
युवुगलोपादानकत्रव्यकर्सरूपनिसित्त के द्वारा किया जानेबालेके रूप से अंतरंग में अर्थात्‌ अशुद्ध आत्मा में उत्पन्न होता 
हैआ अभिष्यकत होता है बह कर्म है। इसप्रकार यहू अनादिकाल से चली आयी (आत्मविषयक) कर्तृकमंकल्पना 
अज्ञानजन्य है। इसप्रकार स्वयं अश्ानरूप से परिणत हुई होनेसे कतृत्वरूप से ओर फ्ोधादिरूपभावषों में स्थित 
अर्थात्‌ उनके रूप से परिणत होनेषाली इस आत्मा के फ्रोधाद्यात्मकपरिणतिरूप परिणाम फो निर्मित्तसात्र बनाकर 
स्वयमेव परिणत होनेवाला पुवदृगलोपादानक कम संचित होता है-सम्‌हरूप बनता है। इसप्रकार जोब आर पुद्गलू 
का अन्योग्पावगाहुरूप-एकल्लेत्रावगा हुरूप संबध है स्वरूप जिसका ऐसा बध सिद्ध हो जाता है। अनेकात्मक एक 
सन्तान-एक परंपरा-एक प्रवाहरूप होनेके कारण जिसके विषय में सभाव्य हतरेतराश्रयनामक दोष विध्वस्त-विमष्ट 
हो गया है वह बन्ध जो करतृंकल्पना का और कर्ंकल्पना का निमित्तकारण पडता है ऐसे अज्ञान का निर्मित्तवारण 
होता है । 


विवेखन- जल और शंत्य इनमें तादात्म्यसब॒ध होता है; क्यो कि दौत्यधर्म का अभाव होनेषर-विकुत 
होनेपर नहीं-जल का अभाव हो जाता है और जल का अभाष होनेपर शेत्यधर्म का अभाव हो जाता है। जल और 
शत्यधर्म इनग्रें तादात्म्यसंबध होनेसे थे अन्योस्यभिन्न नहीं होते | यदि थे अन्योन्यभिन्न होते तो उनसेंसे एक का 
अभाव होनेपर दूसरे का अभाव नहीं होने पाता ॥4 औष्ण्य का अभाव होनेपर जल का अभाव नहीं होता 
और जल का अभाव होनेपर औष्ण्य का अभाव नहीं होता; क्‍यों कि स्थाभायिकभाव से युक्‍्ते जल और 
ओऔष्ण्य अत्योन्यसिन्न होनेसे उनमे तादात्म्यसंबंध नहीं होता । अतः जल और शंत्यधर इनमें ताबात्स्य होलेंसे इनसें 
कवापि भेद नहीं हो सकता और उनमें भेद तन होनेसे वह दिखाई नो नहीं देता । अग्नि के साथ संपक होनेपर वह 
गर्म होता है जरूर कितु गर्म होनेमात्र से उसफे स्वाभाविकभावभत दोन्यधर्म का सर्वथा अभाव हो जाता है ऐसा 
नहीं है । जल की उच्णता शैत्य का अन्य निशभित्तकृत विकार है । अग्निसपर्कूप निम्तित्त के हुट जानेपरहि पहू अपने 
शेत्यस्थरूप से परिणत होने ऊग जाता है। जल की इस स्वभावरूपपरिणति में किसी भी प्रकार का प्रतिबंध नहीं 
हो सकता ! निमिच का अभाव हो जानेसे वह निष्प्रतिबदध्रछूप से अपने स्वरूप के रूप से परिणत होते होते अपने 
स्वरूप में स्थिररूप से स्थित हो जाती है, क्‍यों कि उससमय प्रतिबंधक कारण का अन्नाव होता है। 
आत्मा आर ज्ञान इनमें तादात्म्यसबध होता है; कप्रो कि आत्मा के ज्ञानेख्प असाधारणधर्म का अभाव 
होनेपर आत्मा का और आत्मा का अधाव होनेपर ज्ञान का अभाव हो जाता है। आत्मा और ज्ञान्रमें इनमें तादात्म्य- 
संग्रंध होनेसे वे ऊगेन्‍्यभिन्न नही होते । यदि वे अन्योन्य भिन्न होते तो उनमें से एक का अभाव होनलेपर दूसरे का 
अभाव कदा।१ नहीं होता । अचेतनत्व का या रूपित्व का अभाव होनेपर आत्मा का अभाव नहीं होता और आत्मा 
का अभाव होनेपर रूपित्व का अभाव नहीं होता । अतः आत्मा और ज्ञान इनमें तादात्म्यसबध होनेसे इनमें कदापि 
घेद नहीं हो सकता और भेद न होनेसे बहु दिखाई नहों देता । कर के साथ संइिलष्ट होनपर विभावभावरूप से 
परिणत होता है जरूर; कितु विभावभावरूप से परिणत होनेमान्र से उसके स्वाभाविकभावभत ज्ञानधर्ं का सर्वथा 
अन्वाव हो जाता है ऐसा नहीं है । आत्मा को विशज्वावरूपपरिणति ज्ञान का कर्मरूपतनिसित्तकृत विकार है। क्षमंरूप 


५१६ शीआऋूष भनास दिगंबरजेनग्रंथप्रकाशनसंस्या या: 


नि्ित्त के हट जाते हि बह अपने ज्ञानस्वरूप से परिणत होने ऊग जातो है। आत्मा की इस स्वस्वलावरूप परिणति 
में कर्म के हुट जानेंसे किसी भो प्रकार का प्रतिबंध नहीं हो सकता । कर्मरूप निम्ित्त का अभाव हो जानेपर वह 
निष्प्रतिबंध रूप से अपने स्थरूपभूत ज्ञान के रूप से परिणत होते होते अपने ज्ञानरूप स्वरूप में स्थिर हो जातो है । 
ओर अपने ज्ञानरूप स्वनाव में स्थिर होनेपर स्वपरपदार्थों को जाननेकी क्रिया स्वभावभूतभाव होमेंसे निष्प्रतिबंध 
होनेके कारण आत्मा जाननेकी क्रिया करती है-जानने की क्रिया के रूप से परिणत होतो है। फ्रोधादिच्पभावासत्रव 
कर्मरूप निमित्त के संयोग से उत्पन्न हुए अशुद्ध जोब के या ज्ञान के विभावपरिणाम है। यद्यपि ये साथ अशुद्धात्मो- 
वादानक होनेसे कथंचित्‌ अर्थात्‌ व्यवहारनय की दृष्टि से अशुद्धात्मस्वाभिक हैं तो भी ये कर्मंसयोगनिम्ित्तक हैं- 
कमंनिसित्तक हैं । जब ये भाव कम के सयोग से उत्पन्न होते है तब आत्म! और क्रोधादिभाव इनमें जो संबंध 


पाया जाता है वह आत्मा और कम इसके सयोग से सिद्ध होता है । आत्मा और क्रोधादिभाव इनका संबंध सयोग से 
सिद्ध हुआ होनेसे इनमें तादात्म्यसंबंध का सद्भाव नहीं है। उनमें तादात्म्यसंबंध का अभाव होनेसे आत्मा का 
असाधारण धर्म ओर फ्रोधादिभावों के असाधारणछर्मं इनमें विभिशन्नता होतो है। इसप्रकार अपने अपने असाधारण 
धर्म की अपेक्षा से आध्मा और क्रोघादिभाव हनमें भेद होनेपर भी अज्ञानरूप से-मिथ्याज्ञानहप से परिणत हुई 
मोहाफ़ान्त आत्मा सिथ्याज्ञान के कारण उनमें होनेवाले भेद को नहीं जानतो । जब अज्ञानी आत्मा को आत्मा और 
ऋरधादिभायों में होनेवाले भेद का शान हि नहीं होता तब उनमें होनेवाले भेद को वह देख नहीं सकती। जबतक आत्मा 
आत्मा जार कफरोधादिभावदों में होनेबाली विभिन्नता को देख नहीं सकती तबतक क्रोधादिभावों को सर्वथा आत्मरूप 
समझती है आर क्रोधादिभावों में स्थिरपद हो जाती है। क्रोधादिभावों में स्थिर होती हुई क्रोधरूप से परिणत 
होनेको क्रियाएं द्रव्यकर्मूपनिमित्तजन्य होनेसे परभावभूत-आत्मद्रब्य से सिन्न-होनेफे क्रारण स्वरूपोफ्लब्धि में 
प्रतिवधक होनेपर भो अज्ञानो अर्थात मोहाकरान्त आत्मा फ्रोधादिभावोंपर ये भाव आत्सा के स्वभावभूतभाव है 
इसप्रकार आरोप करती है और फ्रोधरूप से, रागरूप से ओर मोहरूप से परिणत होनेकी क्रिया करती है। क्रोधरूप 
से परिणत होनवाली जो यह आत्मा ज्ञानहूप से परिणत होनेकी क्रियारूप स्वाभाविक ऐसी उदासीन अवस्था का 
त्याग कर देती है और अजशञानरूप से परिणत होनेकी क्रिया में सग्न होती है वह कते। होती है- कोधादिरझूपविभाव- 
गायो का उपादानकता होतो है। कहनेका भाव यह हे कि जब यह आत्मा क्रोधादिभावरूपष से प्रिणत होती है छब 
ज्ञानरूप स्रे परिणत नहीं होती और ज्ञानरूप से जब परिणत होती है तब ऋ्रोधादिभावरूप से परिणत नहीं होती । 
जब वह क्रोधातिभावछप से परिणत होती है-क्रोधाविभावरूप से परिणत होनेकी क्रिया का आश्रय होनी है 
लब वह क्षोधादिभावों का उपादानकर्ता होती है । ज्ञानरूप से परिणत होनकी क्रियाओं में मग्न हो जानेकी 


अवस्थाए-परिणाम-हो ती है वे क्रोधादिरूप से परिणत होनेकी क्रियाओ में मग्न हो जानेकी अवस्थाए भिन्न 
होती है, क्यो कि क्रोध्ादिख्प से परिणत होनेकी क्रियाएं कमंनिर्मित्तक होतो है और ज्ञानरूप से परिणत होनेकी 
क्रियाएं प्रतिबधक कम के हट जानेसे कमंनिभित्तक नहीं होतो । क्रोधादिभावरूप से परिणत होसेकी क्रियाएं लिमसिन- 
फर्तृभत कब के हारा की जानेवाले के रूप से अशुद्ध आत्मा में उत्पन्न होती हुई अभिव्यक्त होती है । अतः क्रोधादि- 
झाव अज्ञानों आत्मा के कम है। इसप्रकार अन।दिकाल से चली आयी “ यह आत्मा कर्ता हे और क्रोधादिभाव उसके कर्म 
हैं! इखत्रकार को प्रव॒त्ति या कल्पना अनादिकाल से घले आये अज्ञान से अभिव्यक्त होतो है । इसप्रकार यह अज्ञानी 
आत्मा अक्ने अज्ञान से क्रोध्रादिभावों के रूप से परिणत होकर स्वयमेष कम होतो है । क्रोधादिभावो में स्थित 
होनेवाली अर्थात रवाभाविकभावषभृत ज्ञानरूप से परिणत होनेबाली ने होनेसते क्रोधादिभाजत्प से परिणत होनेकी 
क्रिया का आश्रय होकर कॉधादिरूप परिणामों को उत्पन्न करतो है। वे फ्रोधादिश्प विश्वावपरिणाम जब निमित्त 
पड़ने हे लत्न स्ववसेब परिणत होनेबाला पुदुगोपादानक कर्म सच्तित होता है-बधावस्था को प्राप्त होता है। 
इसप्रकार ब्लीच ओर पुदमलों का एकक्षेत्रावगाहात्मक सबंध स्वरूप है जिसका ऐसा बंध सिद्ध हो जाता है। यहांपर 
यह झांका बरषाथत हो यातो है-निश्चयनय की दृष्टि से प्रत्येक द्रव्य स्वप्रतिष्ठ होता है अर्थात्‌ प्रत्येक व्रष्य का क्षेत्र 
उसके अचचे ब्द्देषा होते है-अस्य द्रव्य के प्रदेश नहीं होते । जोध ओर पुद्गल भिन्नभिन्न द्रव्य है। अतः उनके क्षेत्रभूत 


समयसारः । ५१७ 


प्रवेश भी भिन्नभिश्न हैं-एक नहीं है। यदि आत्मवव्य पुद्गलब्रध्य के प्रदेशों में या पुद्गलब्रष्य आत्मद्रव्य के प्रदेशों में 
अबगाहन करने लगा तो या तो जीवपुद्गलद्रव्यकूप या पुद्गलब्रव्य जीवद्रब्यझप बन जायगा। ऐसी अबस्था में 
एकक्षेत्रावगाहरूप बंध कंसे सिद्ध होगा ? समाधान-पहां एकक्षेत्रावगाहु का अर्थ स्वक्षेत्र फो छोडकर अस्यक्षेत्ररूप से 
परिणत होना ऐसा नहीं है । दोनों द्व्यों के प्रदेशों का संयोगरूपसंबंधमात्र अभीष्ट है । अतः बंध व्यवहारनयात्रित 
है-निशचवयनयाश्रित न होनेमात्र से सर्वेथा मिथ्या नहों है । भावनिक्षेप की दृष्टि से बंध कथचित्‌ यथार्थ भो है | यदि 
सर्वथा मिथ्या माना गया तो  बध्यतसे न मुच्यते पुरुषः ” इस साख्यसिद्धान्ल को स्थवोकार फरनेका प्रसंग उपस्थित हो 
जायगा । शुद्धनिश्वय की दृष्टि से आत्मा अबंध होनेपर भो व्यवहारनय की वृष्टि से स-बध है | यह बध कथचित्‌ 
ययाय॑ होनेसे उससे मुक्त होनेके लिये पुरुषार्थ करना पड़ता है । भावबंध से ब्रव्यबंध का होता और व्रव्यवध 
से अन्य भाववध का होता आर उस अन्य भावबंध से अन्य व्रध्यबंध का होना अनादिकाल से वृक्षबीजन्याय से घला 
आया है। इसप्रकार से अनेकात्मक बंध की एक परंपरा अतादिकाल से चली आयी हुई होनेसे हतरेतराशप्रयमाभक 
दोष उत्पन्न नहीं होता । अनादिकाल से चला आया यह इतरेतराश्रयरहितबध फर्तृकमंप्रवुत्ति के निमित्तमत अज्ञान 
का निमित्त है-दस बध के कारण हि अम्नानो जीब की अजशानरूप परिणति होती है । यह अज्ञान अनावि होनेपर भी 
स्वाभाविकप्नाव नहों है-नंभित्तिकप्राव हि है। कर्मों की उदयरूप ओर क्षयरूप अवस्थाओंपर अज्ञान की उत्पत्ति की 
और उसके विनाश की परंपरा अनादिकाल से घली आयी होनेसे अज्ञान अनादि कहा जाता है। अतः अज्ञान मिनि- 
मित्तक भाव नहीं है । 


सारांश, आत्मा का विश्येष अर्थात्‌ व्यावतंक धर्म शुद्ध ज्ञान है फोधाविरूप वेभाविकभारयों का विशेष अर्थात्‌ 
व्यावतंकधम अशुद्धश्ञान अथीत्‌ अश्ान है ओर पुदशल्योपादानक £* धदिसंज्ञक द्रब्यकर्मों का व्यायतंक धर्म अज्ञात 
अथात्‌ ज्ञान का तुच्छासाव है-जडत्थ है। इन सिन्न भिन्न विशेषधर्सों के कारण जौब, क्रोधादिरूप भावाखब और 
द्रष्याल़व एक दूसरे से भिन्न हैं-एकस्थरूपात्मक नहीं है। यह अज्ञानो जोब इनके स्वभावभेद को न जाननेके कारण 
उनकी परस्पर भिश्नता को नहीं जान सकता ।परमाथंतः आर्सा और आख्रव स्वभावभेद के कारण परस्परभिस्न हैं। 
इस अज्ञान के फारण आस्रवों को अपना हि समझकर क्रोधाद्यात्मक वेश्नाविकभावरूप से परिणत हीते रहता है | यह 
आत्मा शुद्धनय की दृष्टि से क्रोधा्यालवरहित निर्मेछ आत्मानुभूतिरूप शुद्धस्वभाववाल्ी है और आल्रव अपने स्वभाव 
की अपेक्षा से शुद्ध आत्मा से भिन्न है; फिर भी अपनो अज्ञानरूप विभावपरिणति के कारण अनात्मभ्त विभावरूप 
से बढ़ परिणत होती है । इसप्रकार की विभावहप परिणति का कारण अनादि से चला आया उसका अज्ञान हि है । 
इस अज्ञान के कारण वह शद्धनय की दृष्टि से शुद्स्यभाववाली होनेपर भी अपनेको येभाविकभावों का उपादानक्षर्ता 
समझती है और वेभाविकमावों को अपना उपादेयभूत कर्म समझती है । जबतक उसकी यह कततंकर्मप्रव॒त्ति बनीं 
रहुतो है तबतक बह अज्ञानी हि बनो रहती है और जबतफ यह इस कतेकरमप्रवृत्ति को नहीं छोडती है और कोधा- 
शात्मक बंभाःवक्भावरूप से परिणत होते रहतो है मबतक अपने परमात्मरूपदद्ध स्वरूप को ढकनेवारे कर्मों का 
आसव-आगम्तत होता रहता है और अपनी फ्रोगादिकूप परिणति के कारण  सकषायत्वाज्जीव, कर्तणो थाग्यान्यद्‌- 
गलानादत्ते स बन्धः इस अर्धप्रवचन के सूत्र के अनुसार विश्ावपरिणत के अनुसार कर्म के योग्यपुदूगलों का आदान 
करता ७-उनके साथ बध करता है। इसीप्रकार से हि जीव का कर्मो दे साथ बध होता हे ऐसा सथत्ञ 'प ते कहा 
है । इसी बध के कारण हि यह अज्ञानों आत्मा ससार में परिभ्रमण करती हैं| इससे स्पष्ट हो जाता है कि अज्ञाम 
बंध का निमित्त है आर बब अज्ञान का निभिते है । यह विसित्तने सिलकृलाब बीजवृक्षन्धाय से अतारिकाल से चला 
आया है। इस नि्ित्तने सित्तिकभाव हे अभाव के विना स्वश॒द्वात्मस्वरूप करे ध्राप्विरूप सोक्ष का समव नहीं है । 


' कदा अस्थाः कतुकर्मप्रवृत्ते: निवृत्तिः ? * इति चेत्‌- 


इस ( अनादिकाल से चली आयी) कर्तुकमंप्रवृत्ति की निबृत्ति (अभाव) कब होती हं ? ' ऐसा 
प्रझन हो तो- 


५१८ शोऋषभनाथ विगंबरज॑नग्रंथप्रकाशमसंस्याया: 


जइया इमेण जीवेण अप्पणो आसवाण य तहेब । 
णादं होदि विसेसंतरं तु तइया ण बंधों से ॥७१॥ 


यदा5नेन जीवेनात्मन: आख्रवाणां चर तर्थव । 
ज्ञातं भवति विशेषान्तरं तु तदा न बन्धस्तस्थ ॥ ७१॥ 


अन्वयार्थ- (यदा) जिससमम (अनेत जोवेन) इस संसारी जीव के द्वारा (आत्मनः:) अपनी 
शुद्ध आत्मा के (तथंब च) और उसीप्रकार (आखस््रवाणां) आखवों के-वेभाविकभावों के (बिशेषान्तरं ) 
अन्योन्यव्यावर्तक धर्मों के ज्ञान के द्वारा उनका विभिन्नत्व (ज्ञातं भवति) जाना जाता हैं (तदा तु) 
उससमय हि (तस्थ) उस ससारी जीव के (बन्धः न) बंध नहीं होता । 

[ गायासूत्र में पड़ा हुआ “तु! यह अव्यय अवधारणार्थ में प्रयुक्त किया गया है। कोषों में “तु” इस 
अश्यय का यह अर्थ पाया जाता है । ' हु पादपुरणे भेवावधारणसमुण्यये । पक्षान्तरे नियोगे व्‌ प्रशंसायां बिनिग्रहे 
इति विध्यलोचने । शुद्ध आत्मा का स्वरूप शुद्ध ज्ञान है और क्रोधादिख्प आखवों का अर्थात वेधाविकभायों का 
स्वरूप अशुद्धज्षानरूप है। अतः आत्मा और फक्रोधाविरूप वेभाविकभावों के स्वरूपों में होतेबाले भेद को जानकर जब 
यह ससारी जोब दोनों की विभिज्नता को अर्थात्‌ एकवस्तुत्वाभाव को जानता है तब वह उन वेभाविकभावों को 
परनिमित्तजन्य होनेसे पर या परकीय समझकर छोड देता है अर्थात्‌ उन क्रोधादिभावों के रूप से परिणत नहीं होता । 
जब जीव फ्रोधादिभावरूप बेसभाविकन्मावों का परिहार करता है तब पुद्गलोपादानक फर्म के बंध के निमित्त का 
अभाव हो जानेसे पौदूग लिककर्स का बध-सश्लेष नहीं होता । साराश, यह है कि जिससमय आत्मा और अआऑख्रवों के 
भिन्नत्व को यह आत्मा जानती है तब उसे भेदन्नानरूप सम्यग्शान होता है। सम्यग्शान के होनेपर ' से वैभाविकभावों 
का उपादानकर्ता हुं और वेभाविकभाव मेरे उपादेप्-कर्म है ' इसप्रकार की कतुंकर्मप्रवृत्ति का त्याग कर देती है । 
कतृकर्म प्रव॒त्ति का त्याग करदेनेसे उसके प्रुदंगलोपादानक कर्म का बच्च नहीं होता और बध फे न होनेसे जोच की 
फिरसे अज्ञानरूप परिणति नहीं होती । जब उसकी कलुमंप्रवत्ति को निवृत्ति हो जाती है अर्थात्‌ उसकी विभावरूप 
परिणति नहीं होती तब वह अपने रवरूप में हिथिर हों जाता हे। अपने स्वभाव में स्थिर होनंका नाम हि निविकलप- 
समाधि है। इस सम्राधिकाऊ में उसके पुदुंगलोपादानक कर्म के बध का अभाव हो जाता है। इसे ' ज्ञानमात्र से 
बंध का अभाव हो जाता है ' इस मन्तव्य की सिद्धि हो जाती है । ] 

आ. झूपा.-- इह किल स्वभावमात्र वस्तु । स्वस्थ भवन तु स्वभाव: । तेन ज्ञानस्य 
भवन खल आत्मा | क्रोधादे: भवन ऋ्रेधादि । अथ ज्ञानस्य यत्‌ भवन तत्‌ न कोधादेः 
अपि भवन, यतः यथा ज्ञानभवने ज्ञ.नं भवत्‌ विभाव्यते न तथा क्रोधादिः अपि | यत्‌ तु 
ऋषधादे: भवन तत्‌ न ज्ञानस्थ अपि भवनं, यतः: यथा कऋ्रोधादिभवने क्रोधादयः भवन्‍्तः 
विभाव्यन्ते न तथा ज्ञानं अप । इति आत्मन क्रोधादीनां च न खल एकवस्तुत्वम्‌ 
इत्ति एवं आत्मा आत्मास्रवयों: विशेषदर्शनेस यदा भेदं जानाति तदा अस्य अनादि: अपि 
अज्ञानजा कतंकमंग्रवत्ति निवतंते । तन्निवत्तो अज्ञाननिमित्तं पुद्गलद्रव्यकर्मबन्ध: अपि 
निवतंते । तथा सति ज्ञानमात्रात्‌ एव बन्धनिरोध: सिध्येत्‌ । 


त. प्र.- इहा5च्र संसारे किल परसाथतः स्वप्लावमात्रमुपावनभूतद्रव्यगुणपरिणामपरिसाणं वस्तु 
कार्यबस्तु । अन्न वस्तुशब्देन कार्यद्रव्यस्थ ग्रहणभिष्टमत्तरत्न ' फ्रोधादेशंवन क्रोधादि ” इतिवाक्यवर्दानात्‌ । 


समयलारः १ ५१९ 


ह्वस्य व्रव्यगुजस्य व्रव्यपरिणामस्य च भाव: परिषतिक्रियाश्रय स्वभाव! भाव: परिणतिक्रियास्त्यस्य भाव: । 
' ओड्ञाविश्यः ' इत्यो मत्वर्थोय: । स परिमाणमस्य तत्स्वभावमात्रम्‌ । 'प्रसाणे मातट्‌ ' हृति परिसा- 
णार्थे सात्रट्‌ ! वत्तु यस्य द्रव्यस्थ गुणस्य वा परिणामधूत तावद््व्यप्रमाणं तावदगणप्रमाणं जे भवती- 
त्यर्थ: । सुत्रस्थ: प्रमाणशब्दः परिच्छेदकार्यव्चन:, “ प्रभागसिह परिच्छेदकमा श्रम ' इति तस्थबोधिनो- 
कारवचनात्‌ । स्वस्य व्रव्यगुणस्थ द्रव्यपरिणामस्य च भषन परिणतिक्रियाश्रयस्त्वेव स्वभाव: । यहां 
स्वभावमात्र स्वोयद्रव्यगुणपरिणाम एथ वस्तुनः स्वाभाविको धर्म:। 'स्वार्थे हयसण्मात्रटों बहुल वक्‍त- 
व्यम्‌  इति स्वार्थे मयद । स्वस्थ स्वीयस्थ द्रव्यगुणपरिणामस्य भाव: क्रिया स्वभाव: । स एवं स्वभा- 
मात्रम । ' भाव: क्रियायां लीलायां पदार्थेडभिनयान्तरे ' इति विश्वलोचने | भूयते द्रव्यगुणपरिणास- 
त्वाभ्यां परिणम्यतेष्त्रेति भवनम्‌ । यहा सृतिक्रियासान्न भवनस्‌ । ' करणाधारे चानद ' इत्पाधारे 
भावे चाइनट्‌ । स्वस्थ भवनसभेव स्वभाव: व्रव्यपरिणामगुणपरिणामयों: परिणतिक्रिया यावन्मात्रे 
उपादानभ ते द्रब्ये भवति तावन्मात्रमेव कार्यद्रव्य स्वभावबः। अनेनोपादानोपावेययोस्ससपरिसाणत्वं 
प्रकटोीभवति, न न्‍्यूनाधिकत्वम्‌ । ततइच यावस्मात्र: परिणामस्तावन्मात्रमेबोपादानसिति ध्वन्यते । यद्दा 
स्वस्य स्वीयस्य द्रव्यस्थ गुणस्य च भवन परिणतिक्रिया स्वभाव: । तेन तस्सात्कारणाज्ज्ञानस्य शान- 
गणस्य भवन ज्ञप्तिक्रियात्सकपरिणतिक्रियाश्रयः खलु परमार्थतः । आत्मा शुद्धात्मद्रब्यम्‌ । यहा ज्ञानस्य 
भवन खलु परमार्थतः आत्मा ज्ञान ज्ञानविका रवेकल्यं वा । अतति गच्छति जानातीत्यात्मा। ज्ञानात्मनो- 
जेप्तिक्रियाश्यत्वावेकवस्तुत्वाज्जानस्य भवनमात्मेति प्रोक्तम्‌ । ' सातिभ्यां मनिन्‍्मनिणों ' इति मनिण्‌। 
गत्यथकधातूनां ज्ञानाथकत्वादततेगंत्यथंकत्वाच्च जानातीत्यर्थ: । आत्मा धृतिः स्वस्वरूपस्थितिरित्यर्थ: । 
“आत्मा ब्रह्ममनोदेहस्वभावधृतिबुद्धिषु | इति विश्वलोचने। तेन ज्ञानस्य भवन ज्ञान निविकारत्यं 
स्वस्वरूपस्थि तिवेत्यर्थ: । क्रोधादेरशुद्धबीव विभावात्मकपरिणामस्य भवन क्रोषाद्यात्मकपरिणतिक्रियाभयः 
क्रोधादि क्रीधाद्यात्मकं वस्तु क्रोधाद्यात्मकत्वेत परिणतोश्शुद्ध आत्मा क्रोधादिविभावभावपरिसाण:ः । 
यद्दा क्रोधादि कसत्वशुद्धात्मनो नेसगिको धर्म: । अयमन्न भाव:-यथा ज्ञानस्वभावबेन परिणत आत्मा 
साकल्वथेन ज्ञानात्मकस्तथा ऋ्रोधाद्यात्मकत्वेन परिणतो5शुद्ध आत्मा साकल्येन फक्रोधाद्यात्मसक इति । अथ 
साकल्यन । “अभाष्थो चर शुभे प्रइते साकल्यारम्भसंदाये ' इति विश्वलोचने। ज्ञासरूपं यद्‌ भवन 
जप्तिक्रियाश्रपभ्तो जीयो न क्रोधादेरशुद्धनीवपरिणासभूतस्य क्रीधाद्यात्मकविभावभावस्याईपि भचन 
परिणतिक्रिय।श्रयः, यतो यस्मात्कारणाद्यथा येन प्रकारेण ज्ञानभवने ज्प्तिक्रियात्मकपरिणतित्रि याश्रय- 
भूते जीवे ज्ञानं भवज्जञप्तिक्रियारहपेण परिणमसान विभाव्यत उपलब्यते न तथा तेन प्रकारेण करोधादिः 
ऋोधाद्यात्मकों विभावभावो5पि ज्ञत्तिक्रियाश्रयभूते जीवे क्रोधनक्रियात्मकत्वेन परिणमसानस्सच्रुपल+यते । 
यहा अथ साकतल्येन ज्ञानस्य यद्भवन ज्ञप्तिक्रियात्मकत्वेत परिणसन तमन्न फ्रोधादेरपि भवन फ्रोधादि- 
रूपविभावभावात्मकत्वेन परिणमन यतो यस्मात्कारणाआथा येन प्रकारेण ज्ञानभवने ज्ञानस्थ ज्ञप्तिक्रि- 
यात्मकपरिणतिक्रियायां ज्ञान भवज्ज्ञप्तिक्रियात्मकत्वेन परिणममान विभाव्यत उपल+्यते न तथा तेन 
प्रकारेण जप्तिक्रियात्मकपरिणतिक्रियायां क्रोधादिरपषि क्रोधाद्यात्मकों विभावभावो5पि क्रोधाद्यात्मकत्वेन 
परिणममानों विभाव्यते उपलभ्यते । यत्तु यदेव व्रब्यम्‌ । अशुद्धों जीव इत्यथ: । ऋ्रोधादे: क्रोधाद्यात्म- 
कविभावभावस्य भवन क्रोधाद्यात्मकपरिणसिक्रियाश्रयभतोस्शुद्धों जीव. । तत्‌ द्रव्य क्रोधाद्यात्सकपरि- 
णतिकियाश्रयो5शुद्धो जीधो न ज्ञानस्थाषपि भवन ज्प्तिक्रियाश्रयभतः, यतो यस्‍स्मात्कारणाहथा येन 


५२० श्रीऋष सनाथविगवरजेनप्रंथप्रकाशनसस्थाया: 


प्रकारेण क्रोधादिभवने क्रोधादिख्पविभावभावात्मकपरिणतिक्रियाअयभ्तेशशुद्धजोवे क्रोधादयों भवन्लः 
परिणमसानास्सन्तो विभाव्यन्ते उपलब्यस्ते न तथा तेन प्रकारेण ज्ञानमपि क्रोधादिरूपक्रियाअयभूते जीवे 
परिणसमान सदुपलभ्यते । यहा यत्तु यदेव ऋधादेभंवन क्रोधाद्यात्मसकविभावभावस्य भवन ्रोधादिरू- 
पत्रियात्मकत्वेन परिणमन तत्करोधादिरूपक्रियात्मकत्वेन परिणमन ते ज्ञानस्थाधपि भवन ज्ञप्तिक्रिया- 
त्मकत्वेन परिणमन यतो यस्सात्कारणाद्यथा य्रेन प्रकारेण क्रोधादिभवने क्रोधाविरूपविभावभावात्मक- 
परिणतिक्रियायां क्रेधावयों भवन्‍त: परिणममानास्सन्तो विभाव्यन्ते उपल्यम्ते न तथा तेन प्रकारेण 


ज्ञानमपि क्रोधाद्यात्मकपरिणतिक्रियायां ज्ञप्तिक्रियात्मकत्वेन परिणममान सदुपलष्यते । एकव्रव्यस्वभा- 
वपरिणतिक्रियायामन्यद्रव्यस्थभावपरिणतिक्रियाया द्विक्रियाबादित्वप्रसदगादुपलम्भासम्भवाज्जीवद्रव्य- 
शुद्धस्वभावभूतज्ञानस्वभावज्ञप्तिरूपपरिणतिक्रियायामन्यद्रव्यरूपशुद्धजी ववव्यस्व भाव भूत फ्री धा दिस्वभा-- 
वकोधाद्यात्सफपरिणतिफियायास्तत एवोपलम्भासम्भव इति भाव:। शुद्धाशुद्धजीवयोः पर्यायाथिक- 
नयापेक्षयाउन्योन्यभिन्नद्रव्यत्वम्‌ । इतीत्थमात्मनः क्रोधादेश्य न खलु परमार्थतो शुद्धनिश्चयनयापेक्षया 
एकवस्तुत्वम्‌ । शुद्धाशुद्धनोवावस्थयोयंथाक्रम॑ ज्ञानक्रोधादिक्रियाशययो: कथज्चिद्भिन्नत्वासदाश्ित- 
योज्ञेप्तिरूपक्रोधादिरूपपरिणतिक्रिययो रन्योन्यभिन्नत्वान्नेक वस्तुत्वभिति भाव: । यद्वा ज्ञानक्रोधादिक्रि- 
ययोरन्योन्यभिन्नस्वरूपत्वान्नेकवस्तुत्वमिति भावः । इत्यत एबमात्मालरवयोविशेषदर्शनेनान्योन्यव्या- 
वर्तकासाधारणधर्मनिमित्तक भेद दशनेन यदा भेदसन्योन्यभिन्नत्व जानाति तदा$स्थात्मनोइनादिरप्यज्ञा- 
नसमुद्धवा कर्तृकमंप्रवृत्तिनिब्ंते विनज््यति । तन्निवत्तो कतुंकर्मप्रवृत्तिनिवृत्तावज्ञाननिमित्तमज्ञानात्मक- 
परिणामोत्पत्तिनिमित्तभूतः पुद्गलद्रव्यकमंबन्धो५डपि पुदूगलोपादानकद्रव्यकमंपुद्गलोपादानकोी बन्धो5पि 
निवतंते विनश्यति । तथा सतति ज्ञानमात्रादेव बन्धविरोधों बन्धविनाशः सिध्येत्‌ सिध्यति । चारिभ्रस्थ 
ज्ञानपर्यायात्मकत्वात्पर्यायपर्यायिणोइच कथड्चिदभिन्नत्वाच्चारित्रास्मोक्ष इत्यागमवचनेनाउस्थ बचनस्य 
न विरोध इत्यवसेयम्‌ । 


टिकार्थय- इस ससार से परमार्थतः दव्यगुण की और द्रव्यपरिणाम की परिणतिक्रिया का जे जितना उपाय 
होता है उसवीहि कार्ग्रवरतु होती है । दब्यपण की ओर द्रव्यपरिणाम को परिणतिक्रिय/ का जो जाथय होता # बढ़ा 
स्वभात है। उत्त कारण से ज्ञान की परिणतिक्रिया का | जप्तिक्रियारूपपरिणतिकिया का) जाश्य ५रभाणि, आत्मा शोती 
है। औयादि की परिणतिक्रिया का (फोपाएिशय से परिणत होनेकी क्रिया का। आश्रय झोघादि हे-कोवारदिल्य 
चस्तु है -कोधाद्रवरथापत्त अजड् जात्मा है। सपूर्णत ज्ञान के रूप से परिणत होनेकी किया का जो वस्तु (आउमा 
आश्रय होतो हे बहू (आत्मरप बस्तु | क्रोधा, के भी एरिणतिक्रिया का आश्रय नहीं होती , क्यों की जिसप्रकार 
शान को परिणनिक्रिया के आअपभूत वस्तु में ज्ञान शिप्लिक्रिया के रूपसे) परिणत होता हुआ उपलब्ध होता है 
उसो प्रकार क्रोधादि (क्रोधनक्रिया के रूप से) परिणन होता हुआ उपरूब्ध नहीं होता । जो हि बस्तु अर्थात्‌ 
सोहकान्त अदद्ध आत्मा क्रोधादि की परिणतिक्रिया का आश्रय होतो है वह वस्तु ज्ञान की (पझ्प्तिरूप) परिणति- 
क्रिया का आश्रय नहीं होती; क्योकि जिस प्रकार क्रोधाविरूप से परिणत होतेकी क्रिया फो आभ्रयभूत वस्तु में 
(दर्शनमोहाफ्रान्त अशुद्ध आत्मा में) क्रोधादिभावस्थरूप से परिणत होते हुए उपलब्ध होते है उसोप्रकार उस वस्तु 
में (अशुद्ध आत्मा से) ज्ञान भी (शुद्ध ज्ञान भी) जप्तिक्रिया के रूप से परिणत होता हुआ उपलब्ध नहीं होता । 
इसप्रकार जात्मा और क्रोधादि इनका परभार्थतः एकबस्‍स्तुत्व नहीं है। अतः इसप्रकार आत्मा और आखतों के 
असफ्एण स्वरूपो को देखमेसे उनमे होएदाले झेद को जब आएमः जानती है (अर्थात्‌ आत्मा भेदज्ञानी होतो है. ) 


तब इस गएण। को, सर ७ चले, पाए रेस औ५ बहस मे, उर्एक होल! बलेक्फ्रष्त-एनबुस-रप्ट रे 


समयसारः । ५२१९ 


जाती है । उसको तिवृत्ति होनेपर अज्ञानरूप परिणति का निमित्तकारणभूत पुदगलरूप व्रध्यकर्मों का बध भी निवतत 
हो जाता है। बेसा होनेपर लिफ़ ज्ञान से बध के निरोध कौ-विनाश की सिद्धि हो जाती है । 
अथवा 


इस संसार में परमार्थतः वस्तु (कार्यद्रव्य) जो होती है बह द्रव्य के अक्रमम्तावी और फ्रसभावी प्रिणार्मो 
की सिर्फ परिणतिरूप होती है । स्थ की अर्थात्‌ परिणामी की परिणति हि स्व-भाव है। उसकारण से ज्ञान का 
प्रिणमन परमार्थतः आत्मा है अर्थात्‌ क्ञावात्मक वस्तु है या स्वस्वरूपस्थिति है। क्रोधादि का परिणमल करोधाविरूप 
बस्सु हे अर्थात्‌ अज्ञानात्मक वस्तु है। शान का जो संपूर्णक: परिणमन है वह क्रोधादि का भी परिणमन नहीं है। 
क्यों कि जिसप्रकार ज्ञान को (शानरूप) परिणति में ज्ञान परिणत होता हुआ उपलब्ध होता है उसी प्रकार उस 
शानरूप परिणति में क्रोधादि भो परिणत होता हुआ उपलब्ध नहीं होता । जो हि. क्रोधादि का संपूर्णतः परिणमन 
है यह शान का भो परिणमन नहीं है; क्‍यों कि जिस प्रकार क्रोधादि की (अर्थात्‌ क्रोधादिरूप) परिणति में क्रोधादि 
परिणत होता हुआ उपलब्ध होता है. उसोप्रकार उस क्रीधाविरूप परिणति में शान भी परिणत होता हुआ उपलब्ध 
नहीं होता। इसप्रकार आत्मा ओर फक्रोधादि इनका परमार्थतः एकवस्तुत्व नहीं है। अतः इसप्रकार आत्मा और आख्यों 
के असाधारण स्वरूपों को देखनेसे उनमें होनेबाले भेद को जब आत्मा जानती है (अर्थात्‌ जब आत्मा भेदज्ञानी 
होती है) तब इस आत्मा को अनादि से चलो आयी होनेपर भी अज्ञान से उत्पन्न होनेवालो कर्तृकर्मप्रवत्ति निवत्त 
“नष्ट हो जातो है । उसकी निवत्ति होनेपर अज्ञानरूप परिणति का निभित्तकारणभत पुद्गरूरूप व्रव्यकर्मों फा बंध 
भी निवत्त हो जाता है। बसा होनेपर सिर्फ ज्ञान से छंध के निरोध की-विनाश को सिद्धि हो जाती है । 


विवेचन- रसगुण आम का अक्रमभावो परिणाम है; क्यों कि वह आस के साथ सदा बना रहता है। जब 
यह रसर गण आस्ल रस के रूप से पूर्णलूप से परिणत होता है तब संपूर्ण आम खट्टा होता है ओर जब वहु मधुररस 
के रूप से पृर्णझंप से परिणत होता है तब सपूर्ण आम मधुर होता है। अतः कार्यवस्तु जिस गूण के रूप से पूर्णरूप 
से परिणत होती है उस गृुणात्मक होतो है-उसमें बहु गुण स्यूनाधिकरूप से नहीं होता । आस की कच्छी अवस्या 
और पक्‍व अवस्था एक आज्जफल की होनेपर भी कच्चे आस में ओर पके हुए आस में सर्वथा एकत्व नहीं होता- 
कच्चे आम और पके हुए आम भिन्न भिन्न माने जाते हैं मोर होते भी है । अत पदार्थ के गुण का जिसरूप परिण- 
सन होता है उसरूप यह पदार्थ होता हैं। एक गुण के परिणसन भिन्नभिन्नप्रकारक होते हैं और भिन्न्िश्नप्रकारक 
फरिणमन के कारण पदार्थ एक होनेपर भी गुणपरिणभननि्िस्तक अथस्थाभेद से कच्चे और पके हुए आस के समान 
भिन्नल्रिन्न सी मानता जाता हे और पर्याय की प्रधानता को वृष्टि से होता भी है । अवस्थासेद से कच्चे और पक्के 
हुए आम के समान एक पदार्थ यद्यपि सिश्निश्नरकूप माना जाता है तो भी जिसप्रकार कच्चे आम से पका हुआ आम 
सर्वथा भिन्न नहीं होता उसीप्रकार एक अवस्थायाले पदार्थ से दूसरी अवस्थाबाला वही पदार्थ सर्वेथा भिन्न नहीं होता। 
उसीप्रकार पदार्थ की सभो अबस्थाओं में सर्वथा अभेद भो नहीं होता । यदि पका हुआ आम कछूचे आम से सर्वथा 
भिन्न होता तो आम्लरस को मधुररसरूप परिणति होना असंश्व हो जाता; क्यों कि कछ्चा आस और पका 
हुआ आस इनमसें सर्वधा भेद होनेसे आम्लरस का आश्रय और सधुररस का आश्रय इनमें भेद हो जाता है और आश्रय 
के एकत्य के विना आम्लरस की मधुररसरूप परिणति नहों हो सकती । जित्तसमय आम का रस आम्लरस के रूप 
घे परिणत होता है उसोससय मधुररस के रूप से परिणत होनेकी क्रिया उसमें नहीं होती और जब मधुररस के 
रूप से परिणत होने लगता है उससमय आस्लरस के रूप से परिणत होनेकी क्रिया उसमें नहीं होती है । यदि आस्ल- 
रसरूप ओर मधररसरूप परिणति एक हि आम्रफरलू में एकसाथ होने लगी तो आम न खट्टा होगा और न घोठा भी 
होगा । खट्टा जाम सीठा नहीं होता और मीठा आम खट्टा नहीं होता; क्‍यों कि आस के रस की जो परिणति होती 
है वह पूर्णरूप से होनेपर हि बहु खट्टा या मीठा कहा जाता है। आम का खट्टापन या मीठापन सर्ण आम में पाया 
जाता है; क्‍यों कि आम का रसगुण आमाफल में पूर्णहूप से व्यापकर रहनेवाला होनेसे और उस रसगुण का परिएश्नन 
सर्वायीण होनेसे खट्टापन या मीठापम संपूर्ण आस्रफल में पाया जाता है । इससे “ स्वभावमात्र वस्तु ' इस खादय का 


५२२ श्ीऋषभनाथ विगंबरजेनप्रंयप्रकाशनसंत्या या 


' इंब्यगूण की और द्रब्यपरिणात् की परिणतिक्रिया का जितना आश्रय होता है उतनी हि कार्यवस्तु होती है” यह 
अभिष्रेत अर्थ स्पष्ट हो जाता है । 


शान की परिणतिक्रिया का आश्रय संपूर्ण आत्मा होती है; क्‍यों कि ज्ञान संपूर्ण आत्मा को ध्यापकर रहता 
है-आत्मा शानप्रमाण होती है । शुद्ध आत्मा कार्यपरमात्मा कही गयी है। अतः शुद्धशानरूपपरिणति की भपेक्षा से 
शुद्ध आत्मा कार्यरूप भो है। अशुद्ध आत्मा के अज्ञान को क्रोधादिरूप परिणति होनेसे और वहु अज्ञान क्रोधाविकार्य 
के रूप से परिणत हो जानेसे अजश्ञान को या अज्ञानी जीव की क्रोधादिसंशा बनती है। अश्ानी जोब का अशञान जब 
उसको संपूर्णवः व्यापता है तब अशाम का क्रोघरूप परिणाम भो अशानोी जीव को संपुर्णतः व्यापता है। अतः ऋोधादि 
फा आश्रयभूत जीव कोधादिस्प संशा फो धारण करता है। यह आत्मा भी पर्यापाधिकनय को प्रधानता की अपेक्षा 
कार्यवल्तु है; क्‍यों कि उत्पादव्ययात्मक फ्रोधादिरकूप परिणाम और परिणामी अज्ञानो आत्मा इनमें तादात्म्य होनेके 
कारण अज्ञानी आत्मा कर्यंचित्‌ अनित्य होती है और अनित्य होनेसे उसकी कर्यंचित्‌ कार्यकूपता की सिद्धि हो जाती 
है । जो उत्पावव्ययात्मक होता है वह कार्यरूप होता है, जेसे घट । परिणामभत कार्यवस्तु जब उपादान के अभाव 
में अस्तिकूप नहीं रह सकती ओर जब ध्रुवत्व की अपेक्षा से उपादाम नित्य होता है तब कार्यबल्तु नित्यानित्यात्सक 
होती है पह अभिप्राय स्पष्ट हो जाता है । प्रकृत प्रकरण पर्मायप्रधान होनेसे फार्यरूफषत्तु का प्रहण यहां भभीष्ट है + 
जिसप्रकार घट मसिका का उपावेयभत कार्य होनेपर भो सिर्फ धटशब्द के हारा उसका उल्लेख किया जानेपर भो 
मृत्तिका ओर घट में तादात्म्पसंबंध होनेसे घटशब्द के उच्चारण से अनुल्लिखित भृत्तिका का प्रहण ध्वनित हो जाता 
है उसोप्रकार फ्रोधादि अशुद्ध अर्थात्‌ अज्ञानी आत्मा का उपादेय्त कार्य होतेपर भो क्रोधादिशन्द के द्वारा क्रोधाति 
का उल्लेख किया जानपर भो अशुद्ध आत्मा ओर फोधादिपरिणामों में तादात्म्यसंबंध होनेसे कोधादिशब्द के उच्चा- 
रण से अनुल्लिलित अशुद्ध आत्मा का ग्रहण ध्यमित हो जाता है। अतः फोधादिकूप से परिणत हुई अज्ञानों आत्मा 
को क्रीधादि यह संज्ञा कथंचित्‌ ययार्थ है । 

आमाफरल के रसगुण की जो संपूर्णतः मधुररस के कप से परिणति है बहू आम्लरस के रूप से होनेबाली 
प्रिणति नहों होती; क्‍यों कि जिसप्रकार सधुररसकप परिणति में मधुररस परिणत होता हुआ उपलब्ध होता है 
उसीप्रकार उस रस की मध्ररसरूप परिणति में आम्लरस परिणत होता हुआ उपलब्ध नहीं होता ।| कहनेका भाव यह है 
कि आम्ाफल के रसगुण की मघरश्सरूप ओर आम्लरसरूप परिणतियां युगपत-एकसाथ नहीं होती । यवि उक्त दोनों प्रकार 
की परिणतियां एकसाथ होने लगी तो आम्रफस को संपूर्णत: आस्लश्सयुक्त ओर मधुररसयुक्त अथस्थाएं नहीं बस 
सकेगी। उप्तोप्रकार आम्रफल के रसगुण की जो संपूर्णतः आम्लरस के रूप से परिणति है बहू मधुररस के रूपसे होनेबाली 
परिणति नहीं होतो, क्यों कि जिसप्रकार आम्लरसकप परिणति में आम्लरस परिणत होता हुआ उपलब्ध होता है 
उसीप्रकार उस रस की आम्लरसरूप परिणति में सधुररस परिणत होता हुआ उपरूब्ध नहीं होता १ एक पदार्थ की 
एकसाथ-युगपत्‌ वो पर्यायं-परिणाम-अवस्»"एं नहीं हो सकती; क्यों कि पदाथश्वभाव ऐसा हि है। पूर्वपर्याय के 
माह के बिना उत्त रपर्याय की उत्पत्ति होना असभव है । आधफल के आख्ररसात्मकपर्याय के अन्नाव के बिना मधुर- 
रसास्मकपयाय को उत्पत्ति नहीं होती । अतः: आस्लरसात्सक पर्याथ ओर मधुर रसात्मक पर्याय इनमें जध्यधातकभशाब-- 
सपविरोध है यह बात स्पष्ट हो जातो है। जब आम्लरसरूप पर्याय उत्पन्न होती है तब मधुररसरूपपयाय की उत्पत्ति 
«हाँ हो सकतो; क्‍यों कि आम्लरसरूप पर्याय का विनाश होना हि मधुररसरूपपर्याय की उत्पत्ति होमा होनेसे बत- 
शस्तकालोम परिणति में भवि्यकाल में जायमान परिणति का होना असंभव है । वाल्यावस्थारुपपरिणतिक्रिया में 
उसरकालभाविनों वृद्धावस्था के रूप से परिणत होनेंकी किया का सज़ाब कभो पाया जाता है ? जब आम्लरसरूपपरि- 
णतिक्रिया का नाश-अभाव होता हि मधुररसरूपपर्याय को उत्पत्ति होना है तब सघुरश्सकपपर्याय की उत्पत्ति के समय 
बिनष्ट होनेवाली आम्लरसरूपपर्याम को उत्पसिडुष परिणति नहीं हो सकतो; क्योंकि पूर्वपर्याय का सादा उत्तरपर्याय 
की उत्पसिरूप होनपर भो उत्पद्यसानप्याय की उत्पत्ति का ओर विनाश का काल एक लहीं हो सकता । [ घट की 
उत्वति और विनाश युगप्त्‌ होने छगे तो घटरूपक्थाय शी उत्पत्ति केसे हो सकती है? ] सारराश, पूर्वो .२ काल-- 


समयसार) । धरे 


भाषिपर्थायों के उत्पत्तिकाल में सेद होनेसे कौनसी भो पर्याय की उत्पत्तिरुपपरिणति के समय अस्यपयोय की उत्पत्ति 
नहीं हो सकती । आत्मा का जो सपुर्णत: ज्ञानरूप-क्षप्तिक्रियारूप परेणमन होता है वह कफ्रोधादिरूप- क्रोधमक्रियाकप 
परिणसन नहीं है। शानपर्याय को उत्पत्ति का काल और क्रोधादिपर्याय को उत्पत्ति का काल इनमें भेद होता है; 
क्‍यों कि क्रोधोत्पत्ति का काल क्रोध के बिनाश के और ज्ञान की उत्पत्ति के काल के पूर्वबर्तों होता है। क्रोधादिपर्पाय 
की उत्पत्ति का काल ओर ज्ञानपर्याय की उत्पत्ति का काल इनमें पोर्ापर्य होतेसे पूर्वकाल में होलेबाली क्रोधोत्पत्तिरूप 
परिणतिक्रिया का आर उत्तरकाल में होनेवाली श्ञानपर्याप की उत्पत्तिक्रिया का एकत्व नहीं हो सकता। करोधादि- 
फ्पाय की उत्पत्ति का काल और उसके विनाश का काल इनमें जब भेद होता है तब क्रोधादिपर्याय को उत्पत्ति का 
काल ओर शानपर्याय की उत्पत्ति का काल इनमें भेद का होना अनिवार्य हो जाता है; क्‍यों कि क्रोधादिरूपपर्याय के 


विनाश का काल और ज्ञानरूपप्याय को उत्पत्ति का काल एक-अभिन्न होता है । अतः ज्ञानकप परिणति से कोधा- 
दिरूप से परिणसत पाया न जानेसे दोनों परिणतियों का एकट्थ सिद्ध नहीं हो सकता । सारांद, क्रोधादिरूपपयाय 
का नाझ होनेपर हि शशतरूपपर्याय की उत्पत्ति होनेसे शानरूप परिणसन का और क्रोधादिरूप प्रिणमन का एकरव 
सिद्ध नहों हो सकता । आत्सा का जो संपुर्णतः फोधघादिरूप परिणसन होता है-आत्मा के संपूर्ण प्रदेशों का क्रोधाधि- 
रूप से परिणसन होता है बहु ज्ञानरूप परिणभन नहीं है । क्रोधादिपयाय को उत्पसि का काल और ज्ञानपर्याय की 
उत्पसि का काल इनमें भेद होता है; क्यों कि ज्ञानोत्पति का काल फ्रोध फी उत्पत्ति के काल फे अनतरवर्ती 
होता है । फोधादिपर्माय की उत्पत्ति का काल ओर शालपर्याय की उत्पत्ति का काल हनमें पोर्वापर्य होनेसे अनन्तर- 
काल में आविर्भत होनेवाली ज्ञानोत्पत्तिकूप परिणतिक्रिया का आर पृर्षकाल में होनेवाली क्रोधादिफ्याय की उत्पत्ति- 
किया का एकत्स नहीं हो सकता । क्रोधाविपयाय की उत्पत्ति का काल आर उसके विनादा का काल इनमें जब भेद 
होता है तब क्रोधादिफ्याय की उत्पत्ति का काल और शानप्याय की उत्पत्ति का काल इनमें भेद का होना अनिवार्य हो 
जाता है; क्यों कि ज्ञानपर्याय की उत्पत्ति का काल और कफ्रोघाविपयाय के धिनाश का काल एक-अभिष्न होता है । 
अतः फ्रोधादिकृप परिणति में शानरकूप से होनेवाला परिणमन पाया न जानेसे दोनों परिणतियों का एकत्त सिद्ध नहीं 
हो सकता । सारांश, फोधाविरूपपर्याय का नाश होनेपर हि ज्ञानरूप पर्याय को उत्पत्ति होनेसे क्रेधाविरूप परिणमन 
का ओआर जशञानरूप परिणमन का एकरव सिद्ध नहों हो सकता। फ्रोधाविरूप से परिणत होनेकी क्रिया का आश्रय 
मोहाकरान्त अशञानो जोब होता है आर शुद्ध ज्ञान के रूप से परिणत होनेकी क्रिया का आश्रय निर्मोह शुद्ध जाब होता 
है । यद्यपि द्रव्पाथिकनय की दृष्टि से फ्रीधादिख्पर्पर्यायं आर शुद्धश्ञानलूपरर्याय इनका आश्रय एक जीवद्रव्य हिं 
होता है तो भी पर्यायाथिकतय को प्रधानता से फ्रोधाविरूपपर्याथ का आश्रय सोहाकान्त अज्ञानी जीव होनेसे और 
लानरूप पर्याय का आश्रय निर्मोहे शुद्ध जीव होनेसे दोनों पर्यायों के आश्रर्यों में कर्यन्चित्‌ भेद होनेके कारण उनके 
उपायानका रण भसिन्नभिन्न होनेसे शानपरिणति का और फ्रोधाविकप परिणति का परमाथंतः एकवस्तुत्व नहीं है । 
इसप्रकार आत्मा और क्रोधादिभावरूप आल़व इनके असाधारण स्वरूपों को जानकर उनमें होनेबाले भेद को जब 
आत्मा ययाथथंतः जानतो है तब उसकी कर्तुकर्मप्रवत्ति अनादिकाल से चली आयी हुई होनेपर भी अज्ञानजन्य होनेसे 
निवत्त हो जाती है । हस कर्तंकमंप्रवृत्ति का अनावित्य वृक्ष और बीज के ससरान परंपराम्‌लक होतेसे उस प्रवृत्ति 
का अभाव होना असंभव नहीं है । जब कर्तकरमंप्रवुत्ति का अर्थात्‌ विभाषरूप परिणति का अभाव हो जाता है तब 
अशुद्ध जीव को अशानरूप परिणति का निम्मित्तकारण पडनेवाले पुदृगलोपादानक व्रथ्यकर्म के बंध का अभाव भी हो 
जाता है । जब विभावभावात्मक कर्तृकमंप्रवुत्ति का अभाव हो जाता है लब उभ्यबंध नहीं होता और जब उभयबंध 
का हि अन्ाव होता है तब जीव को अजश्ञानरूप परिणति नहीं होती; क्यों कि अज्ञानरूपपरिणति नेमित्तिकभावरूप 
होनेसे निभित्त का अन्नाव होसेपर अज्ञानरूप परिणति का भी अभाव हो जाता है। यदि अज्ञानरूप भाष न भनित्तक 
होता तो वह भाव सनातन बन जानेसे वहु जीव की मुक्तायस्या में भी पाया जाता । अज्ञानभाव मुक्तावरथा में जब 
नहीं पाया जाता और जब जीव की संसार-अवस्था में हि पाया जाता है तब बहू अनादि होनेपर भी वजिनिर्मित्तक 
नहीं है और निनिमित्तक न होनेसे स्वाभाविकप्ावरूप भो नहीं है। ऋरेधादिख्पविभावधाव जोव के अज्ञात के हि 


५२४ धीऋषपनाधविगंबरजेनग्रंधप्रकाशनसंत्यायाः 


उपादेय-परिणाम-पर्यायें हैं। ऐसी अवस्था में ' शञानमात्र से हि बंध के अभाव की सिद्धि हो जाती है ” यह मभिप्राय 
स्पष्ट हो जाता है। जान की-सम्यस्शञान की-मेद ज्ञान को सामण्य से पुवंकालीन बंध का ध्वंस हो जाता है ओर 
नया कर्मबंध होता हि नहीं । इसप्रकार मोक्षावह्था को प्राप्ति भी सिर्फ शान से हि होतो है । 


४ ज्ञान से हि बंध का अभाव आर भोक्ष की प्राप्ति होती है! ऐसा जो यहां कहा गया है उसका “ सोक्ष 
को प्राप्सि चारित्र से होती है! इस शास्त्रीय अन्य वचन के साथ विरोध हो जाता है। ऐसी अवस्था में कौनसा कथन 
प्रभाणभत साता जाय ? ” इसप्रकार की शंका की जा सकती है; कितु यह शंका ठीक नहीं हे; क्यों कि 'बबहारेणु- 
बदिस्सइ- | (स. सा. गा. ७) इस गाया के अनुसार निश्चयनय की दृष्टि से उत्तमें भेद तन होनेते “' शात से हि 
मोक्ष को प्राप्ति होती है' और “ चारित्र से मोक्ष की प्राप्ति होतो है ' इन वचनों में अन्योग्यविरोध नहीं है। भतः बोनों 
प्रकार के कयन यथार्थ हैं । 

/ कथ्थं ज्ञानमात्रात्‌ एवं बन्धनिरोधः ? ' इति चेत्‌- 
' ज्ञानमात्र से हि बंध का निरोध होता है यह कंसे ? ' ऐसी शंका हो तो- 
णादूण आसवाण असुचित्त च विवरीयभाव॑ च। 
दुक्खस्स कारणं ति य तदो णियत्ति कुणदि जीबो ॥ ७३॥ 


ज्ञात्वाउपलवाणामशुचित्वं च विपरीतभाव॑ च । 
दुःखस्य कारणसिति च ततो निवृत्ति करोति जीव: ॥॥ ७२॥ 


अन्वयार्थ- (आख्रवाणां) क्रोधादिख्प भाबाख्रवों के अर्थात्‌ विभावभावों के (अशुचित्वं च) 
अशुद्धत्व को-मलखूपत्व को, (विपरीतभाव॑ च) वेपरीत्य को अर्थात्‌ आत्मा के विज्ञानस्वभाव से 
विपरीतस्वभाव को-अज्ञानस्वभाव को-मिथ्याज्ञानस्वभाव को और (दुःखस्य कारणं इति च) वे दुःख 
का कारण हे ऐसा अर्थात्‌ दुःखकारणत्व को (ज्ञात्वा) जानकर (जीवः) जीव (ततः) उन विभा- 
बभावात्मक भावास्रवों से (निर्वत्ति) निवृत्ति (करोति) करता हें । 

[_ कहनेका भाव यह है क्ि- क्रोधादिरूप भावाजव कर्मोदयरूप निमित्त से अज्ञानरूप उपादान से या अशुद्ध 
आत्मा से उत्पन्न होनेवाले अशुद्ध आत्मा फे विभावभावरूप परिणाम होनेसे अशुद्ध है। वे शद्धज्ञानस्वभाववाले न 
होने से, मिथ्याज्ञानस्वभाववाले होनेसे, ज्ञानी जीवों के अनुभव के विषय बननेवाले न होनेसे और सिथ्याज्ञानी जोबों 
के अनुभव के विषय बननेवाले होनेसे आत्मा के स्वभावभावरूप न होनेसे विभावभावरूप है। अज्ञानी आत्मा में 
आकुलता को उत्पत्ति करनेवाले होनेसे दुःख का कारण है-दुःखरूप परिणति का निमित्तकारण है । आत्मा अत्यंत 
निर्मल चेतन्यरूप होनेके कारण ज्ञायक होनेसे अत्यंत शुद्ध होती है, नित्य हि विज्ञानस्वभाववाली होनेके कारण शायक 
होनेसे विपरोतस्वभाववाली-मिथ्याज्ञानस्वभाववाली नहीं है और अनाकुलरुत्व उसका स्वभाव होनेसे दु:ख का कारण 
नहीं होती | अत: आत्मा का स्वरूप और भावास््रवों का स्वरूप हनमें भेद होनेसे भावात्रव शुद्धात्मस्थामिक नहीं है 
ऐस। जानकर ज्ञानी आत्मा भावास्रवों से निवृत्त हो जाती है अर्थात्‌ ज्ञानो आत्मा को आत्मा ओर आखव इनमें 
होनेबाले भेद का ज्ञान होनेसे बहु भावात्रवों के रूप से परिणत नहीं होती और भावाखवों के रूप से परिणत न 
होनेसे उस आत्मा के बध का अभाव हो जाता है। अतः ' सिर्फ ज्ञान से हि बंध का निरोध हो जाता है ' यह अभि- 
प्राय स्पष्ट हो जाता है । | 


आ. ख्या.- जलेजम्बालवत्‌ कल॒षत्वेन उपलभ्यमानत्वात्‌ अशुचयः खल आख्रवा:, 
भगवान्‌ आत्मा तु नित्यं एवं अतिनिर्मलचिन्सात्रत्वेन उपलम्भकत्बात्‌ अत्यन्त शुत्तिः एव; 


खससपसारः ५२५ 


जडस्वभावत्वे सति परचेत्यत्वात्‌ अन्यस्वभावाः खल आख्रवा:, भगवान्‌ आत्मा तु नित्य॑ 
एव विज्ञानघनस्वभावत्वे सति स्वयं चेतकत्वात्‌ अनन्यस्वभावः एव; आकुलत्वोत्पादकत्वात्‌ 
दुःखस्य कारणानि खलु आसत्रवाः, भगवान्‌ आत्मा तु नित्यं एवं अनाकुलत्वस्वभावेन 
अकार्यका रणत्वात्‌ दु:खत्य अकारणं एवं इति + एवं विशेषदर्शनेन यदा एवं अय॑ आत्मा- 


स्रवयो: भेद॑ जानाति तदा एवं क्रोधादिभ्य: आख्रवेभ्यः निवतंते, तेभ्यः अनिवर्तमानस्य 
पारमाथिकतद्भेदज्ञानासिद्धे:। ततः फ़ोधाद्यालवनिवत्त्यविनाभाविन: ज्ञानमात्रात्‌ एव अज्ञा- 
नजस्य पोदगलिकस्य कर्मण: बन्धनिरोधः सिध्येत्‌ । कि च यत्‌ इदं आत्मास्रवयो: भेदल्ानं 
तत्‌ कि अज्ञानं कि वा ज्ञानम्‌ ? यदि अज्ञानं, तदभेदज्ञानात्‌ न तस्य विशेष: । ज्ञानं चेत्‌, 
कि आजखवेषु प्रवृत्त कि वा आखस्रवेध्यः निवत्तम्‌ ? आख्रवेष प्रवुत्तं चेत्‌ू, तदा अपि तदभेंद- 
ज्ञानात्‌ न तस्य विशेष:। आख्वेभ्य: निवत्तं चेत, तहि कथं न ज्ञानात्‌ एव बन्धनिरोध:ः ? 
इति निरस्तः अज्ञानांश: क्रियानय:। यत्‌ तु आत्मात्रवयो: भेदज्ञानं अपि न आख्वेभ्य: 
निवत्तं भवति तत्‌ ज्ञानं एव न भवति । इति ज्ञानांशः ज्ञाननयः अपि निरस्त: । 


त. प्र.- जलेजम्बालवत्‌ । जलेजस्बाल इत्यनुप्स:। तद्वत्‌ । ' ईपोडद्धलः ” इत्यनुप्स:। जम्बालेन 
कर्देमेन सबवंतो व्याप्तो जलाशयो जलेजम्बाराख्यामुद्रहति । जमति प्रसते जम्बाल: । “ जम्बाल: शबले 
पड़के ” इति विश्वलोचने । सरोजलस्य सर्वतो व्यापकत्वात्कदंमस्य जम्बाल इति नामान्तरम्‌ । कर्दमेन 
व्याप्त सरोजल यथा कलषत्वेन पडकिलत्वेनोपलभ्यामानत्वादशुद्ध पडःकिलत्वाच्चान्याथंप्रतिबिम्बाग्राहि 
स्वशुद्धस्वरूपप्रकटीकरणसामथ्यंविकलं च भवति, तथा कलुषत्वेन मोहोदयजनितकालुष्यत्वेनोपलभ्य- 
सानत्वादशुद्धेनात्मताध्नु भूयसानत्वात्कमोदियात्मकनिमित्तकारणजनिताज्ञानभावात्मकका लुष्यत्वेन स्वप- 
रा्थस्व॒रूपाग्राहित्वाच्चाइशुचयो5शुद्धा मलीमसा: खल परसार्थत आल्वाः क्रोधादिरूपा भावासत्रवा:॥ 


ब्रव्याल्रवपक्षे-जले जम्बालवत्‌ जम्बालो कलुषत्वेन मलत्वनोपलभ्यमानत्वाद्यया मलरूपस्तथा कलु- 
बत्वेन मलरूपत्वेनोपलभ्यमानत्वादशुच्ययों मलरूपाः खलू परमार्थत आख्बा द्रव्याख॒वा:। उपलब्य- 
मानास्सस्तो नोपलम्भका:, अचेतनत्वात्‌ । भगवान्‌ विज्ञानघनस्वभाव: । “ भगं तु ज्ञानयोनोच्छायशो- 
माहात्म्यमुक्तिष । ऐश्वर्यंबीयंवराग्यधर्म भीरत्नभानुषु . इति विश्वलोचने । आत्मा तु नित्यमेवाबिच्छे- 
देन सर्वकालमेबातिनिर्मेलचिन्मात्रत्वेनातिनिमंलचेतन्यप्रमाणत्वेनातिनिमेलचेतन्यस्वरूपत्वेन बोपलक्षि- 
तत्वादुपलम्भकत्वाज्ज्ञायकत्वादश्यन्त शच्िरिव शुद्ध एवं । जडस्वभावत्वे सति जडस्य शुद्धचंतन्‍्यविकल- 
स्पात एवा5चेतनस्थ पुदूगलादे: स्वप्ाव इव स्वभावों यस्य स जडस्थभाव:। तस्थ भावस्तत्््वम्‌ । 
तस्मित्‌ । ' ईबपुमानपूर्वस्य घु्ख वक्‍तव्यम्‌ ' इति झुखम्‌ । आस्रवाणासशुद्धचतन्यान्वयवस्तवेषपि शुद्ध 
चेतन्पस्व भाववेकल्याज्जडस्वभावत्वम्‌ । तस्मिन्सति परचेत्यत्वाच्छुद्धात्मभिन्नाशुद्धात्सना चेत्यत्वादनु भ- 
वगोचरोकर्तव्यत्वात्‌ । परेण शुद्धनिश्चपनयापेक्षया स्वीयाच्छुद्वात्मनो भिन्नेनाशुद्धनात्मना चेत्यत्वाज्ला- 
तुमनुभवितुं च शक्यत्वादन्पस्वभावा: शुद्धास्मस्वभाव भिन्नस्वभावा: खल परमायंत आजखवा: क्रोधाद्यात्मका 
भावासत्रवा: । द्रव्यात्नवपक्षे-द्रव्यालवाणां पुद्गलोपादानकत्वात्पुद्गलस्वरूपत्वाज्जडस्वभावत्वे5्चेतन- 
स्वमावत्वे सति परचेत्यत्वात्स्वभिन्नात्मद्रव्यज्ञेयत्वात्स्वयथ चाचेतकत्वादन्यस्वभावा: खलु॒ परमार्थत 


५२६ शआीऋत सनायवदिगंबशजंतग्रंयप्रकाशनसंह् वाया: 


आखवा व्रध्याखवा: । भगवान ज्ञानवानात्मा तु नित्यमेवाविच्छेदेन सर्वकालमेव विज्ञानघनस्व॒भाशस्वे 
सति शुद्धशानसागस्वभावत्वे सति। विज्ञानघनों विज्ञानसान्थः स्वन्ायों यस्य सः। तश्य भाजः । 
तस्सिन्‌ । स्वयमात्मना चेतकत्वाज्ञायकत्वादनन्यस्वभाज: स्वस्वभावभिन्नस्ततावाभाववानेव । आकु- 
लत्वोत्पावकत्वाज्ज्ञानदोबंल्थजनकत्वात्क्लेशजनकत्वाददुःखस्य कारणानि कारणभूतानि खल परसाथत 
आख़बा भावास्रवा: । मिथ्यादर्शनादिरशुपविभावलशावात्मकपरिणतों जातायासात्मस्थभावस्थ जायमाना 
विपर्यासात्मिका परिणतिरेवाकुलत्वम्‌ । अतो मिथ्यादर्शनादिख्यभावात्रधाणामाकुलतोत्पत्तो निमित्त- 
कारणत्वादाकुलतोत्पावफत्वम्‌ । द्रव्याख्रवपक्षे-आकुलत्वोत्पादकत्वात्स्वोदयेन निमित्तीभूय भिष्यावशे- 
नादिख्पाज्ञानात्मकत्वेन परिणामित आत्मन्याकुलत्वोत्पादकत्वादात्मानं स्वस्वभावाच्च्यावयित्वा तद्दि- 
भावपरिणतिजनकत्वाददुः:खस्प कारणानि खलु परमार्थत आखवा द्रध्याखवा:। भगवान्‌ ज्ञानवानात्मा 
तु नित्यमेवाबिच्छेदेन सर्वकालमेवानाकुलत्वस्वभावेनानातु रत्वस्वप्ावेन । सुखस्वभावेनेत्यर्थ: । अका« 
येकारणत्यात्कार्यस्य कारणभूतत्वाभावात्‌ । यः सुखस्वभावों न स कस्यचित्कायंस्थ विभावात्मकस्योपा- 
दानकारणं निमित्तकारणं वा भवति, कारणीभवनस्प स्वस्वभावच्युतिमन्तरेणासम्भवात्‌ । सुखस्वभा- 
बो5यं भगवानात्मा । अतो न स कस्यापि विभावात्मकस्य कार्यस्थ कारण भवितुमहेति, फारणीभवने 
क्लेशोत्पत्तिसम्भवात्सुजस्वभाव विनाशापतते: । दुःखस्थाईकारणमनिमित्तमिति । एव्समुना प्रकारेण 
विशेषवशनेनात्मासवयो रसाधारणस्वरूपज्ञानंन यदंव यस्सिन्काल एवाउ्यमात्मा55त्माखवयोमेंदसन्यो न्य-- 
न्यभिन्नत्वं जानाति तदेव तस्सिन्काल एवं कोधादिभ्यः क्रोधादिसडज्ञकेभ्य आस्रवेभ्यो भावद्रव्यास्रवेभ्यो 
निवतंते निवुत्तो भवति, तेभ्यो भावद्रव्याखवेभ्योःनिव्तमानस्यअनपसरतः पारमाथिकतड्भेदज्ञानासिद्धे 


पारमाथिकस्य तयोरात्मात्रवयोभेंदजश्ञानस्थाउसिद्धें: । पारमार्थिकं व तत्तयोरात्मास्रवयोभेंदस्य ज्ञानं च 
पारसाथिकतड्धेदजश्ञानसम्‌ । तस्याउसिद्धि: । तस्या: । यदेवा5त्मात्रवयोभेंदं जानाति तदेव भावज्नोधादा- 
त्मिकां परिर्णात परित्यजति । क्रोधादिरूपविभावभावात्मकपरिणत्यभावे च॒ द्रव्याज्रवोषपि न सवति । 
आत्सनो विभावपरिणत्यभावे द्रत्यकर्मालवो न भवति, विभावपरिणत्यभावइचात्मासत्रवयोभेंदज्ञानेत 
भवतीति भाव: | ततः क्रोधाद्यास्रवेभ्यो निवत्तः क्रोधाद्यालवतिवत््यविनाभाविन: क्रोधाद्यास्रवेभ्यो 
निवत्त्याधविनाभाववतः । क्रोधाद्यात्मकभावद्रव्यात़बनिवत्तों सत्यां ज्ञानाविर्भावस्‍तदभावे च ज्ञाना विर्भा- 
वाभाव इत्यस्वयव्यतिरेकस-ावाल्करोधाक्यालवनिवत्त्या ज्ञानस्याउविनाभाव: । ज्ञानमाजादेव केवला- 
ज्ञानादेवाज्ञानात्मकादुपादानाज्जायमानस्य, पक्षेक्ञानात्मकान्निमित्ताद्धेती: पुद्गलात्मकादुपादानाज्जा- 
यमानस्य । पोद्गलिकस्य पुद्गलनिमित्तकस्य, पक्षे पुरगलोपादानकस्य, कण: भावकमंण:, पक्षे द्रव्य- 
करंणो बन्धनिरोधो भाववन्धनिसिसभ्तपुद्गलोपादानकमिश्यादर्शनाविरतिप्रमादकषाययोगाप्रादुर्भूतिः, 
पक्षे द्रव्यबन्धनिमित्त मताज्ञानोपादानकमिध्यादशशंनाविरतिप्रमादकषाययोगाप्रादुर्भतः सिध्येत्सिध्यति ॥ 
आत्मनः क्रोधादिख्पवि भावभावात्सकत्वेन परिणतेरभावे शुद्ध ज्ञानमाविभवति । शुद्धआनस्य सिथ्या- 
दर्शनाविरूपविभ[वपरिणामनिभिस्तकस्य पुद्गलोपादानकद्रव्यकमंणो निमित्तकारणत्वाभावादात्पनों 
द्रव्यकंचन्घो न भवति, शुद्धल्ानस्पात्मनों बन्धहेतुभ्तम्तिथ्यादशंनाविरूपविभाजभावात्सकत्थेन परि- 
णमनातम्भवात्‌ । तथा शुद्धज्ञानावज्ञानोपादानकस्य पुदुगलनिमित्तकस्थ भावकसंणो5५पि बन्धो न भवति, 
शुद्धज्ञानस्यात्मनो5ज्ञानरूपत्वेन परिणतेरसम्भवाद्भावकर्मात्मकपरिणतिनिमित्त भतस्य द्र ध्यकर्मणो5स द्धा- 
वबात्‌ । किड्लाएपि च यदिदमात्माखवयोधभेंदस्य ज्ञानमन्योन्य्िन्नत्वस्य ज्ञानं तद भेदक्षानं किमशान- 
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अन्नानस्वरूप कि वा ज्ञानं ज्ञानस्वरूपम्‌ ? यद्यज्ञानमज्ञानस्वरूपं तदा तदेदक्ञानाततयोंरात्मालवयोरज्ञा- 
नात्मकावभेदज्ञानातू । आत्माखवावन्योन्याभिन्नाबिति ज्ञानावज्ञानस्वरूपाक्त तस्या5ज्ञानात्मकत्वेना- 
भिमतस्यात्माखकयोभेंद विषवीकुर्वाणस्य ज्ञानत्य विशेषों भेद, तस्याप्यज्ञानख्पत्वेन शड़काकृताउन्युफ्य- 
तत्वात्‌ । ज्ञान चेदात्माखवयोभेदज्ञानं ज्ञानस्वरूपमस्ति चेतृ, तड्भदज्ञानं किमात्रवेष प्रवत्त व्यापतम ? 
भावालवरूपेण परिणत किमित्यर्थ: । कि वा5ल्रवेध्यो भावात्रवेभ्यो निवत्तं पृथर्भतम ? आलवेष प्रवत्त 
जेत्‌ भावात्रवरूपेण परिणतं चेत्‌, तदा5पि तदभेदज्ञानात्तयोरात्मालवयो र भेदज्ञातादज्ञानस्वरूपान्न तस्था- 
तसालबयोसेंदशानस्य विशेषों भेद:, तथोरात्मात्रवयोभेंदज्ञानस्प फ्रोधाद्यात्मकविभावशावरूपेण परिणतस्य 
सतो&ज्ञानरूपत्वापत्ते: । आख्रवेभ्यो निवत्त चेद्भावात्रवरूपेणापरिणत चेतृतदात्मालवयोभेवस्प ज्ञान 
बरहिं तदा कथ न ज्ञानादेव बन्धनिरोधो बन्धनिमित्ताप्रादुर्भूतिः? आत्मालवयोभेंदस्थ यज्ज्ञानं तस्य 
मिथ्यादर्शनादिख्पविभावभावात्मकत्वेन परिणतेरभावाहन्धनिमित्तमतमिथ्यादर्शनादेर ावावृद्रव्यभाव-- 
बन्धाप्तायो भवत्येवेति भाव: । हत्यमुनाप्रकारेण निरस्तः प्रतिकृतोजज्ञानांशोषपज्ञानस्वरूपो5अज्ञानपरिणा- 
मस्वरूपो दा । अज्ञानसंशों गात्र शरीरं यस्य सः । यहाउन्नानस्थांश: परिणासों ' यस्य सः | इृत्यात्मा- 
ख्रवयोसेंदज्ञानस्यालवेषु प्रवसावात्मज्बयो रभेवज्ञानावज्ञानरूपाद भिन्नत्वापत्ते रात्माखवयो भेवशानमा ख व -- 
व्वेन परिणतिक्रियां करोतीत्यज्ञानांशोप्चेतनपरिणत्यात्मक: क्रियानयों क्रियाविषयकस्सिद्धान्तो निरस्तः 
परिदृत: । यच्चात्मालवयोभेंदजश्ञानमप्याखवेभ्यो निवुत्त न भवति तदाखवेम्यो5निवर्तमानं ज्ञानं शानमेव 
ने भवतीति ज्ञानपरिणासभूतो ज्ञाननयो८पि ज्ञानविषयकों नय: सिद्धान्तोषषि निरस्तः । आत्माखबंयो- 
भेंवज्ञानमास्रवेष्‌ प्रवर्तते इत्यपिमानः क्रियानयः । तदेव ज्ञानमास्रवेस्यो न निवर्सते इत्पेव॑विधो5भिसानों 
शाननय: । 
टीकार्थ- गंवे जल से भरे हुए सरोवर में जिसप्रकार गंदा खल पाया जाता है उसीप्रकार अशुद्य आत्मा में 

भावाखव मलिनरूप से पाये जानेवाला होनेसे आख््रव परमार्यतः अशुद्ध हैं (जल में कीचड़ जिसप्रकार मलरूप से पाया 
जाता है उसोप्रकार मलखूप से पाये जानेतसे व्रव्यात्रव बच्लुत: सलरूप हैं। ) और शानी आत्सा सप्ो कालों से अविजिछ- 
चरूप से अत्यंत निर्मल जेंतन्यमात्ररूप होनेसे उपलक-ज्ञायक होनेके कारण अत्यंत निर्मेल हि होती है। अचेतन पुद्धर 
के समान शुद्ध आत्मस्वरूप के आवारक-प्रचछादक होनेंसे अचेतनस्व्तावरूप होनेपर डूसरेके अर्थात्‌ अशानी अशुद्ध 
आस्मा के द्वारा अपने अनुभव के विषय बनाये जानेबाले होनेसे अर्थात्‌ शुद्ध आत्मा के समान शायकप्तावरकूप न 
होनेसे आलव (भावाख॒व) परमाथंत: अन्यस्वभाववाले अर्थात्‌ अचेतनस्वन्नाववाले या अज्ञानस्वप्ताववाल होते हैं 
( अचेतनस्वभाववाले होनेपर बूसरेके अर्थात्‌ आत्मा के ह्वारा जाने जानेवाला होनेके कारण ब्रभ्याखव आत्मा के 
स्वभाव से भिन्नस्वभाववाले होते हैं ) ओर शानी आत्मा सभी कालों में अधिच्छिन्लरूप से विशानधनस्थनाद से मुक्त 
होनेपर स्वयं ज्ञायक होनेसे अन्यस्वावधाली-अचेतनस्वभ्ाववाली है हि नहों अथात सिर्फ चेतन्यश्थभाववालो हि है। 
आकुलता का-दु.जात्मकविभावपरिणासों का उत्पादन करनेवाला होनेसे आलव (शावाख्रव) परमार्थत: दुःख के 
कारण होते हैं (अपनी उदयरूप अवल्या से निभित्तकारण होकर अशुद्ध आत्मा में आकुलता के-दुःखरूप थिभाव- 
परिणति के जतक होनेसे वृष्याजव परमार्थतः दुःख के कारण होते हैं। ) और शानी आत्मा सप्नी कालों में अवि- 
स्छिन्नक्प से आकुलतास्वभाववाली न होनेसे किसी भी कार्य का कारण न होनेके कारण वह बु:ख का कारण है हि 
नहीं । इसप्रकार आत्मा के और आखवों के अस्योन्यव्यावर्तेक अशाधारणधर्मों को देखनेसे जिससमय हि यह आत्मा 
आस्मा और आखबों में होनेवाले भेद को-विभिन्नता को जानतो है उसोसमय हि. क्रोधाविकषधिधावभायात्मक 
भावलवों से ( और कोधादिसझत्नक द्रव्यात॒वों से ) निवृत-पृथक्‌ हो जाती है ( भावासत्रवों के रूप से परिणत महाँ 
होती और भाक्तन द्वव्यास्रवों की निर्जरा करती है ओर नये द्रव्यकर्मों का आखथ होने नहीं-वेतो । ); क्‍यों कि थो 
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मात्सा भावात्रवों से और डव्याल्रवों से निवत्त नहीं होती अथात्‌ भाषात्रवों के रूप से परिणत होकर व्रव्यकर्मों का 
आख्व फरतो है उसके फ्रोधादिरूप भावाखव और व्रव्याल्ब तया आत्मा इनमें होनेवालोी विभिन्नता के ययाथ्शास 
की सिद्धि नहीं होती । फ्रोधाविरूप आख्रयों से निवृत्त होनेके कारण क्रोधादिरूप झावद्रव्यसंत्षक आख्वों से निव॒त्ति 
होनेपर हि अभिव्यक्त होनेवाले ज्ञानमात्र से हि अशानोपादानक ओर पुवदृगलकं निमित्तक सावकर्म के बंध की उत्पत्ति 
करनेवाले भमिथ्यादद्नाविरूपविभावधावात्सक कारणों का प्रादुर्भाव म होनेसे बंध का अभाव सिद्ध हो जाता है । 

दूसरी बात यह है कि आत्मा और आखवबों में होनेबार् भंद का यह जो शान है वह अज्ञानहूप है या ज्ञानरूप है ? 

आत्मा और आल्वों के सेद का ज्ञान यदि अज्ञानरूप हो तो आत्मा और आख़ब इनमें भेद नहों है इसप्रकार के 
(अज्ञानकप) असभेद ज्ञान से उस भेदज्ञान का भेव नहीं हो सकता। आत्मा और आख़ब इनमें होनेवाले भेद 
का शास यदि ज्ञानर्प हो तो यह भेदश्ञान आखों में प्रवत्ति करता है (आख्रवों के रूप से परिणत होता है ) या 
आखवों से निवत्त होता है (आख्रवों से पुथक्‌ होता है या भावाख्रवों के रूप से परिणत नहीं होता ) ? यवि आखबों 
में प्रबूस होता हो ( भावात्रवों के रूप से परिणत होता हो ) तो भी आत्मा आर आल़व इनके अभेदज्ञाम से उक्त 
भेदजश्ञान का भेद नहीं हो सकता | यदि वह भेदज्ञान आस्रवों से (भावास्रवों से) निवत्त होता है अर्थात्‌ भावालवों 
के रूप से परिणत नहों होता और व्रव्याख॒वों से पृथर होता है ऐसा कहना हो तो ज्ञान से हि बंध के कारणों का 
प्रादर्भाव न होनेसे बध का अभाव कंसे नहीं होगा ? इसप्रकार आत्मा आर आख्रवों का जानरूप भेवज्ञान आखवों के 

रूप से परिणत हो जानेपर अज्ञानरूप बन जानेसे अज्ञान का परिणामभृत क्रियानय का निरास हो जाता है । आत्मा 
और आख्वों में होनेवाले भेद का ज्ञान भो जो अ्वों से निवुत्त नहीं होता वह ज्ञान हि नहीं होता। इसप्रकार 
आखवों के रूप से परिणत होनेवाली आत्सा और आखवों में होनेवाले भेद का ज्ञान ज्ञानरूप न होनेसे ज्ञान का 
परिणामभूत शाननय का भी निरास हो जाता है । 


विवेचन- जिसमें गंदा जल भरा हुआ होता है ऐसे सरोवर में पाया जानेबाला जल मलिनरूप से पाया 


जानेसे जिसप्रकार अशुद्ध होता है उसोप्रकार अशुद्ध आत्मा में पाये जानेबाले सावासख्रब सलिनरूप से याये जानेसे 
अशुद्ध होते हैं । जिसप्रकार गंदे जल से युक्त सरोवर में बाहचार्थ का प्रतिबिब दिखाई न देनेसे आर उसका स्वरूप 
बूसरेके द्वारा शेय होनेसे वह जल उपलम्भक नहीं होता उसीप्रकार आख्रव अर्थात्‌ आत्मा के विभावभाव स्वप्र को 
पयार्थरूप से जाननेवाले न होनेसे आर ज्ञानी आत्मा के द्वारा जाने जानेवाले होनेसे उपलंभक-जशायक नहीं हैं। आख्रव 
उपलभक न होनेका कारण मलिनत्व है। आख्रवों में शुद्धचेतन्‍्य स्वरूप से अन्वित न होनेसे थे अचेसन होनेके 
कारण उपलंभक-शायक-वस्तु के यथार्थस्वरूप को ययाथ्थरूप से जाननेवाले नहीं हो सकते । जिसप्रकार जलगत 
कोचड सलरूप से पाया जानेसे स्वयं मलरूप होता है उसोप्रकार आत्मा के साथ संहिलष्ट हुए बंधांवस्था को प्राप्त 
हुए दरब्यकर्म आत्मपरिणामों की मलिनता का कारण होनेसे मलरूप होनेके कारण स्वभावतः मलरूप हैं | ज्ञानी 
मर्थात्‌ शानस्वभाववाली आत्मा सप्नो फालों में अधिच्छिन्नरूप से अत्यंत मिर्सेल चेतन्यमात्ररूप होनेते उपलंभक-ज्ञायक- 
शेय पदार्थों के यथार्थ स्वरूपों को यथार्थरूप से जाननेबाली होनेके कारण अत्यंत शुद्ध हि होती है। कहनेका भाव 
यह है कि-आत्मा अत्यत निर्मल चेतन्यमात्रस्थ भाववालो-ज्ञानमात्रस्वध्ाववाली होती है। उसका जो अत्यंत निर्मल 
चंतन्यरूप स्वभाव होता है वह सभी कालों में अविच्छिन्नरूप से बना रहता है-कन्नी उसका सतद्भाव और कभो 
अभाव नहीं होता । अत्यत निमंल चेतन्यस्वभाववाल्ी होनेसे वह उपलभक-ज्ञायक्नावरूप होती है अर्थात्‌ स्वपर- 
बदायों को पूर्णतया और यथाथ्थंरूप से जाननेबाली होतो है । इससे स्पष्ट हो जाता है कि आख्व अशुद्धमावरूप या 
मलरूप होते हैं तो आत्मा स्वन्नावत: अत्यंत निर्मल होती है । 

भावाख्रवों में यद्यपि अशुद्चचेतन्य का अन्यय पाया जाता है तो भो शुद्धचेतन्य का अन्चय नहीं पाया जाता। 
मृत्तिका से बताये गये घट को देखकर उसका उपादान मृत्तिका है इसप्रकार जँसे उपादान के स्वरूप का ज्ञान होता 
है, उसोप्रकार अनानान्वित भावात्रवों से हनका उपादान अज्ञान या अज्ञानी आत्मा है इसग्रकार उन आज्वों के 
उपादानक्षारण के स्वरूप का ज्ञान होता है। जासबों से जब उनके उपायवानभूत अज्ञानी आत्मा का हि ज्ञात 
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होता है-शुद्ध आत्मा का ज्ञान नहों होता तब आज्रव गात्मा के शुद्धस्वरूप को जाननेवाले न होनेसे वे जडस्वरूप हैं, 
अपने उपादान के यथार्थ शुद्ध स्वरूप के जञापक नहीं है। अत जड़ पदार्थ का स्वभाव ज्ञायकभावरूप न होनेसे 
जड़रूप-अचेतनरूप होता है उसीप्रकार भावात्रब अपने उपावानभूत आत्मा के शुद्धस्वरूप को जाननेवाले न होनेसे 
और शेयपदार्थों को पूर्णछप से ओर यथार्थतः जाननेवाले न होनेसे जडस्वभाव-अवेतनस्वपश्राव हैं। आल्वों में शुद्ध 
चेतन्य का अन्वय न होनेसे आख़व जडस्वरूप-अचेतन है । ये भावात्रव स्वयं जडस्वरूप होनेसे-शुद्ध चेततान्वित न 
होनेसे शुद्धात्मस्थाभिक नहीं हैं-शुद्ध आत्मा के नहीं हैं ऐसा श्ञान श्ञानी अत्त्मा को होता है-अज्ञाती या सिथ्याशानों 
आत्मा को नहों होता । अशानी तो अपनो जात्मा को सावात्रवों से सर्वथा अभिन्न मानतो है-भावाख्रवरूप हि 
जानती है । अत: आख॒वों के पयाथंस्वरूप को अर्थात्‌ उनका शुद्धात्मस्वासिक न होना इस बात को ज्ञानी आत्मा हि 
जाननेवाली होनेसे भावासत्रव परचेत्य अर्थात्‌ दूसरों के द्वारा जाने जानेवाले हैं। दूसरी बात यह है कि क्रोधादिसू्प 
अाखवों की अनुभूति ज्ञानी आत्मा से भिन्न अज्ञानी आत्मा को होतो है-शुद्ध आत्मा को नहीं | इस दृष्टि से भो 
आाखब परचेत्य हैं। भाष्यमावकभाव वस्तुत: परिणामपरिणामी में होनेसे आख्रवात्मक परिणति अज्ञानो आत्मरूप 
'परिणाम्री के होनेसे उनका अनुभव अज्ञानो आत्मा को हि प्राप्त होता है-शानी आत्मा को नहीं; क्यों कि आज्रव 
और शुद्ध आत्मा में परिणामपरिणामिभ्राव न होनेसे उनमें भाव्यावकभाव का अभाव होता है | सारांश, आखब 
या अशानी आत्मा शुद्ध आत्मा के समान चेतक-ज्ञायक नहों हे । वे आखब स्वयं शायक न होनेसे उनका स्वभाव- 
स्वरूप शुद्धात्मद्रव्य के शुद्धशानस्वभाव से भिन्न होता है ओर वे पुद्गल के ध्वप्ताव के सदुश् स्वभाव दे धारक होते 
हैं । उनका स्वप्ाव शुद्ध ज्ञानहूप न होनेसे आत्मा के स्वभाव से भिन्न होता है ओर शुद्धात्मस्वरूप के प्रच्छादक होनसे 
पुदूगल के स्वभाव के सदृश होता है। द्रष्याखव पुदगलोपादानक होनेसे अर्थात्‌ आख्रवरूप क्रिया द्रव्यकर्माश्ित होनेसे 
द्रव्यकर्तों से अभिन्न होनेसे शानक्रिपात्मक न होनेसे जडस्वरूप है। वह आल्रवणक्रिया अचेतन होनेंसे परचेत्य 
है-ज्ञानी आत्मा के द्वारा ज्ेय है-जाननंयोग्य है । परचेत्य होनेसे व्रव्याखव आत्मसिन्न द्रव्य के अर्थात्‌ पुद्गलब्रव्य के 
स्वभाव से युक्त होते है। ज्ञानी आत्मा सभी कालो में अविच्छिन्नरूप से विज्ञानघनस्वभाववालो होतो है । 
विज्ञानघनस्वभाववाली होनेस ज्ञायक होती है और ज्ञायक होनेसे उसका स्वश्ाव अन्यद्रव्य के स्वभाव के समाल 
अर्थात्‌ अचेतनात्मक नहीं होता-अन्यद्र॒ष्यों में पाया जानेबाला न होनेसे असाधारण होता हे । इससे स्पष्ट हो जाता 
है कि आल़व अचवेतनस्वभाववाले, परज्ञेय ओर आत्मस्वप्ाव्िन्नस्वाववाले होते है और आत्मा विज्ञानघनस्वभाव - 
बाली, ज्ञायक और अनन्यसाधारणस्वभाववाली होती है । 


आखब- करोधाद्यात्मक विभावधाव आत्मा में संघाम, व्यामोह या प्रक्षोत्त उत्पन्न करते हैं-जाननेकी 
शक्ति को क्षोण करते है| संत्रम के कारण अज्ञानी आस्मा को स्वपर के हवरूप का यथार्थ शान नहीं होता । 
यथाय ज्ञान के अभाव से आत्मा दुःखरूप से परिणत होती है । अतः आख्रब परमार्थतः दुःख के कारणचन्त होते है । 
द्रव्यासव होनेपर व्रत्यकर्म उदयरूप से प्रिणत होकर नि्मिसकारण बनकर आत्मा में सभ्रम-वठ्यामोहु की उत्पत्ति 
करते है और उससे आत्मा दुःखरूप से परिणत होती है । अत: द्रव्याख॒व भी आकुलता की उत्पत्ति में निमिसकारण 
होनेसे दृू व का कारण हैं । ज्ञानी आत्मा दुर्बंलतारहित झ्ञानस्वभाव की धारक होती है । यदि वह किसी विभावा- 
स्मकपरिणतिरूप कार्य का कारण हुई तो उसके ज्ञानस्वन्नाव में दुबंछता का सद्भाव होना हि चाहिये। उसका स्वभाव 
बस्तुत: दोबंल्य से युक्त तन होनेसे बहू किसो भी विभावात्मक कार्य का उपावानकारण नहीं हो सकती और किसो 
भो विभावात्मककार्य का कारण न हो सकनेसे वह दुःखरूपपरिणति का कारण नहीं हो सकतो । इससे स्पष्ट हो 
जाता है कि आखस्रव दु खोत्पत्ति के कारण होते है और शुद्ध आत्मा दुःखोत्पस्ति का कारण नहीं होती । इसप्रकार 
आख््रव और शुद्ध आत्मा इनके असाधारणस्वरूपों को जानकर उनमें होनेवाले भेद को जिससमय जानती है उसोसमय 
आत्मा क्रोधादिसंज्रक भाषद्र व्याखवों से निवत्त हो जातो हे-भावास्रवों के रूप से परिणत नहीं होती और उनरूप 
परिणत न होनेसे उसके द्रध्यकर्मों का आखद न होनेंसे दरव्याख्रवों से पृथक्‌ हो जाती है । यदि बह आखवों से निवृत्त 
न हुई तो उसके आत्माखव के भेद के यथार्थशन की सिद्धि नहीं होती। जो जिस पदार्थ को स्वकीय नहीं सानता 
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यह सक््चा पुरुष उस पवार्थ को स्वीकार महीं करता। जब आत्मा क्रोधादिर्ष आख्वों से निवृत होती है तब हि 
उसका स्वप्ावभ्तज्ञन अभिव्यक्त होता है; क्यों कि फ्रोधाद्यालवकूप परिणति की निब॒त्ति के बिना आत्मा का शान- 
स्वभाव अभिव्यक्त नहीं होता | आत्सा की स्वप्तावभूतज्ञान के रूप से परिणति होनेपर उसका अज्ञान सष्ट हो जाता 
है । अज्ञान का नाश होनेपर क्रोधादिभावरूप परिणतियों के अज्ञानखूप उपादान का अभाव हो जाता है । अशानरूप 
उपादयान का अभाव होनेपर अशान के साथ जिनका तादात्म्यसंबंध होता है ऐसे अज्ञानोपादानक फ्रिणामों की- 
विभावभाजों की उत्पत्ति केसे हो सकती है ? जब उपावात का हि अभाव होता है तब पुदगलोफादामककर्स रूपसिभित्त 
सद्भू त होनेपर भी अशानोपादानक क्रोधांदिखूपपरिणामों को उत्पत्ति नहीं हो सफती । म॒स्पिण्डरूप उपादान का 
अभाव होनेपर कुम्हार, दण्ड, चक्र आदि सहकारिसामग्री क्या घट को उत्पत्ति कर सकतो है ? क्रोधादिरूप परिणति 
भिथ्यादर्शन, अशान आदि बन्ध कारणों का सज्ाव होतेपर हि हो सकती है। अतः आत्मा स्वभावश्तज्ञास के रूप 
से परिणत होनेपर उसको भावाख॒वों के रूप से परिणति नहीं हो सकती । दूसरी बात यह है कि जब अज्ञान का हि 
अभाष होता है तब अज्ञानोपादानक विभावभावषों का भी अभाव होता है । व्रव्यकर्मों का आख्रव विभाधन्नाथ निमित्त 
पड़नेपर होता है। जब विभावभावात्मक निम्मित का हि अभाव होता है तब आखवणक्रिया की आश्रयभूत कमंयोग्य 
पुदूगलवर्गणाएं विद्यमान होनेपर भी उनका आखब नहीं होता । मृत्तिकापिण्डरूप उपादान कुंभकाराविसहका रिस्रामग्री 
के असाव में घटरूप से परिणत हो सकता है क्या ? अतः आत्मा स्वभावभतज्ञान के रूप से परिणत होनेपर उसको 
मशानावश्या का तादा हो जानेसे अज्ञानोपादानक विभावभायों का अभाव हो जानेंके कारण उसके द्रव्यकर्तों का 
आख़ब भी नहीं हो सकता । जब आख्रव हि नहीं होता तब बंध भी कैसे हो सकता है ? आत्मा और आखवों में 
होनेबाले भेद का शान यदि अज्ञानरूप होता है ऐसा माना तो ' आत्मा ओर आखतवों में भेद नहों होता ” इस अभेद 
शान से उन सेदज्ञान का विभिन्नत्व नहीं हो सकता; क्यो कि आत्मा और आख़ब की अभिन्नता का-एकरूपता का शात 
सी अ्रान्तशामात्मक होनेसे अशानरूप होता है। भात्मा और आखवों में होनबाले भेद का ज्ञान शानरूप हो तो वह 
सेदशान आखलयों में प्रवत्त होता है (आखवों के रूप से प्रिणत होता है) या आखवों से निवत्त होता है ( आखवों 
के रूप से परिणत नहीं होता या भाखवों से पृथक हो जाता है) ” यदि बह आखवों में प्रवत्त होता है ऐसा माना 
वो भी आत्मा और आख़वों के अभेदज्ञान से उस भेदकज्षान का विभिन्नत्व महीं होगा; क्‍यों कि आत्मा और आख्वों 
के अभेद का ज्ञान भी अज्ञानरूप होनेसे आख्रवों के रूप से परिणत होता है । यदि आत्मा और आख़बों का भेदशान 
आख्रवों से निवृत्त होता है तो ज्ञान से हि बंध का निरोध-बध के कारणों का प्रादृर्भाव न होना-सिद्ध हो जाता है; 
क्यों कि आख्वों के रूप से जब आत्मा परिणत नहीं होती अर्थात्‌ मिथ्यादहांनादि के रूफ से परिणत नहीं होतो तब 
क्रोधादिस्प भावबंध का अभाव ओर भावबध के अभाव में व्रव्यवध का अभाव सिद्ध हो जाता है । इसप्रकार 
भर्थात्‌ आत्मा और आखबों के भेद के शान की आख्रवरूप परिणति होती है ऐसा माननेसे उस भेदज्ञान की अभेद-- 
ज्ञान से अभिन्नता की सिद्धि हो जानेकी आपत्ति उपस्थित हो जानसे ' उफ्त भेवज्ञान आख्रवों के रूप से परिणत 
होनेकी क्रिया करता है-क्रिया का आश्रय होता है / इसप्रकार के अज्ञान का परिणामस्वरूप क्रियानय का निरास हो 
जाता है । आत्मा और आज़वों के भेद का जो ज्ञान है वह भो यदि आखबों से निवृत्त नहीं होता तो वह ज्ञाम हि 
नहीं होता इसप्रकार ज्ञानपरिणामभूत ज्ञाननय का भो निरास हो जाता है । 


परपरिणतिमुज्ञत्खण्डयद्भेदवादानिदमुदितमखण्ड ज्ञानमुच्चण्डमुच्चे: । 
तनु कथमवकाश: कतुंकमंप्रवृत्तेरिह भवति कथं वा पौद्गल. कर्मबन्ध: ॥४७॥। 
अन्बय- ननु परपरिर्णात उच्चे: उज्झत्‌ भेदबादान्‌ खण्डयत्‌ इद अखण्ड उच्चण्ड ज्ञान उदितम्‌। 
हह क्तृकर्मप्रवतें: अवकाश: कथ (सवति) ? वा पौद्गलः कमंबन्ध: कथं भवति ? 
अर्थ- अरे भाई ! पररूप परिणति का-विभावभावात्मक परिणति का आत्यन्तिकरूप से त्याग करता 
हुआ (त्याग करते करते। और भेदविषयक कथनों को खडित करता हुआ (ल्ंडित करते करते) अखण्ड ऐसा 


सम्यसारः । ५३१ 


सर्दोत्कृष्ट अवस्था को प्राप्त हुआ यह शान प्रकट हुआ है। ( जब पररूप से परिणत होना इसने छोड दिया है 
और उसकारण जब यह विभावभावात्मकपरिणतिक्रिया का आश्रय नहीं होता हुआ और फ्रोधादिभावरूप से परिणत 
नहीं होता हुआ कतुंकमंभ्राव का सी त्याग करके उत्कृष्ट अवस्था को भश्राप्व हुआ है तब) इस शान में कर्तृकमंरूप से 
होनेवाली परिणति को अवकाश कंसे प्राप्त हो सकता है और कार्मणशरोर के साथ होनेवाला बंध भी कंसे हो 
सकता है ? 

त. प्र.- ननु हे भव्या: ! नन्वित्यामन्त्रणे । “ प्रइनावधारणानुज्ञानुनयासन्त्रणे ननु  हत्यमर: । 
परपरिर्णात विभावभाषात्मिकामात्मन: परिणतिमुच्चरतिशयेनोज्यत्परित्यजत्‌ । पराध्जानभावान्वित- 
त्वादनात्मीया चासो परिणतिइ्च परपरिणतिः । “ पुंबश्चजातीयदेशीये ' इति पुंबद्धाबः | यहा परकृता 
स्वस्वरूपप्रतिबन्धककर्मोदयनिमित्तकृता परिणति: । यहा परा शुद्धज्ञानस्वरूपत्वाभावादज्ञानस्वरूपत्वा-- 
उ्छुद्धज्ञानाच्छुद्धात्मनो वा भिन्ना चासों परिणतिइ्थ परपरिणति: । तामच्चेरत्यथंमुज्ञत्परित्यजत्‌ । 
भेदबादानू-विभावभावात्मका: कतृकर्मादयों भावा: परस्परभिन्नाः स्वोपादानाच्च सर्वथा भिन्नाइचेति 
बादा: कल्पना: भेदवादा: । तान्‌ । यहां ज्ञान सलण्डमस्तीति वादा नानाविधानि नानाविधदाशेनिक- 
सतानि । तान्‌ू । एकद्रव्यविषयका असी कतृकर्मावा: परिणासिद्रव्येकत्वेषपि परस्परसिन्ना इति 
कल्पना युक्‍त्यागसानुभवे: खण्डयत्परिजहुत्‌ । जीव: कर्ता, क्रोधादयो विभावशावास्तस्थ कर्मेति 
विभावभावात्मकत्वात्कतुंकमंत्वेन परिणतेस्तस्था: कतृकमंत्वपरिणतेश्शुद्धात्मनोइभावस्सम्भवति एव । 
विभावभावात्मकपरिणतेर भावे5खण्डं खण्डविकलूमविकलां सर्वोत्कृष्टामवस्थामापन्न॑ शानमाविभ्भवति । 
इह तावृशि ज्ञाने कतुकमंप्रवत्ते: शुद्धत्ातस्य कतुंकंभावात्मकत्वेन परिणते: कथ केन प्रकारेणावकाइ: 
प्रादुर्भतिभंवति जायते ? कथं वाउथवा केनप्रकारेण पोदगल: पुद्गलात्मके कार्मणशरीरे भवन्‌ । “तत्र 
भव: ' हृत्यण्‌ । कर्मबन्धो द्रव्यकर्मंबन्धो भवति ? ज्ञानस्य विभावभावात्मकपरिणतेरभावात्निमित्ताभा- 
बापत्तेन मित्तिको द्रव्यकसंबन्धो न भवतीति भाव: | अयमत्र साव:- द्रव्यकमंबन्धनिमित्तस्य विभाद- 
भावात्मकपरिणासस्याभावे कृते सत्येब द्रव्यकमंनिमित्तकविभावभावात्मकपरिणतेरभावे जाते सत्यख- 
ण्डमृत्कृष्टावस्थापन्न॑ ज्ञानमाविभंवति । तदाविभविे जाते सति तद्ठिभावभावात्मकपरिणतिनिभित्तकार- 
णभूतद्रव्यकर्मबन्धा भावा द्विभावभावात्मकर्पारिएामप्रादुभविासम्भवादि भावभावस्व रूप कतुक मं परि णते र भा- 
वात्तप्निमित्तकस्य द्रव्यकर्मबन्धस्थाभावों भवतीति । ततो भेदज्ञानिभिर्भेदज्ञानबलेन विभावभावात्मिका 
परिणतिरवद्यमेव परिहार्या, तत्परिहारेणंव विशुद्धतमज्ञानोत्पतिसम्भवात्‌ । 


विवेखन- जय ज्ञान या भेदज्ञानो आत्मा क्रोधादिरूप विभावधशावों के रूप से परिणत होना छोड देता है 
तब वहु कतुफरमंप्रवुस्ति को-कर्तक्ंरूप से परिणत होना छोड वेता है । शान की या आत्मा की कर्तृकर्मरूपादिपरि- 
णतिया विभावभावात्मक होनसे उनका भी त्याग उसके द्वारा किया जाता है। विभावभावात्मक कर्तृकर्मादिरूपपरि- 
णतियां अज्ञानात्मकविकार रूप से परिणत हुए शान को हि होती है और व्यवहारनय की दृष्टि से ये परिणतियां 
अन्योन्य भिन्न होनेसे इनसे शान भी खण्डरूप बन जाता है। विभावजपरिणतियों के त्याग से विभावभावात्मककतुंकर्म- 
रूपपरिणतियों का व्याग हो जाता है। यह ज्ञान विभावषरिणतियों का त्याग किया जानेपर अखण्ड बनकर उत्कृष्ट-- 
अवस्था के रूप से अभिव्यक्त हो जाता है । इसप्रकार विभावपरिणतियों का और विप्रावभावात्मक कतृकर्मरूप 
परिणतियों का अभाव कर देनेपर हि जब यह शान उत्कृष्ट-अवस्था को प्राप्त हो जाता है तब वहु उत्कृष्ट-अवस्था 
ज्राप्त होनेके बाद विभावधावों के रूप से पुनः कंसे परिणत हो सकता है ? जब वह उत्कृष्ट-अवस्था की प्राप्ति के 
बाद दिसावन्नादों के रूप से परिणत नहीं होता तब उसकी विभावभावत्मक कतुकर्मादिख्प परिणतिया प्री कंसे हो 


५३२ शीऋष सनाय दिगंबरजैनप्रयप्रकाशमसंस्या या: 


सकती हैं ? जब वह विभ्ावात्मकपरिणतिक्रिया का आश्रय हि बनता नहीं और उक्त परिणतिक्रिया का आश्रय न 
बननेसे फर्मंसंज्षक क्रोधादि के रूप से परिणत हि नहीं हो सकता तब क्रोधाविरूप वेभाविकभाधात्मक निर्भित्त से 
होनेबार। व्रव्यकर्म का बंध भी नहों हो सकता। सारांश, वंझाविकभावों के रूप से जब ज्ञान परिणत होना छोड़ देता 
है तब हि ज्ञान अखडज्ञानरूप उत्कृष्ट-अवस्था को प्राप्त होनेपर विभावधभावात्मकपरिणतियों का अभाव हों जानेसे 
। मिमित्ताभावे नेमित्तिकस्यापप्यभाव: ' इस उक्‍्ति के अनुसार द्रव्यकर्मों के बंध का भी अभाव हो जाता है 


 केन विधिना अय॑ आख्रवेभ्य: निवतंते ? ' इति चेत्‌- 
यह आत्मा किस रीति से क्रोधादिरूप आख्रवों से निबत्त होती है ? ऐसा प्रइन हो तो- 


अहमिक्का खल सुद्ढों णिम्ममओ णाणदंसणसमग्गो । 
तम्हि ठिओ तब्चित्तों सब्बे एण खय॑ णेमि ॥ ७३१॥ 


अहमेकः खल शुद्ध निर्मेमतः ज्ञानदर्शनसमग्र: । 
तस्मिन्‌ स्थितस्तच्चित्त: सव॒नितान क्षयं नयामि (७३१ 


अन्वयार्थं- (अहं) में (खलु) परमार्थत. निशचयनय की दृष्टि से (एक:) अविनश्वर और 
अनादिकाल से अनतकालतक प्रकटरूप से रहनवाले विज्ञानधनस्वभाव से युक्त होनेसे एक (एकरूप ), 
(शुद्ध:) शुद्ध आत्मस्वरूप को निर्मल अनुभूतिमात्ररूप होनेसे शुद्ध, (निरमेमतः ) पुदूगलकर्म निमित्त जन्य 
होनेसे व्यवहारनय की दृष्टि से पुद्गलस्वामिक-पुदूगल के कहे जानेवाले क्रोधादिख्प नानाविध 
वेभाविकभावों के उपादानरूप से-अज्ञानभावरूप से नित्यकाल परिणत होनेवाला न होनेसे “ये 
नानाविध क्रोधादिभाव मेरे परिणाम है और में उनका उपादानकारण हु ' इसप्रकार की ममता से 
रहित (दर्शनज्ञानसमग्र:) सामान्यात्मक दर्शन से और विशषात्मक ज्ञान से परिपूर्ण-अनू न, 
(तस्मिन्‌ स्थित ) परद्वव्य के-द्रव्यकर्म के निमित्त से होनेवाली विभावपरिणतियों के रूप मे परिणत 
न होता हुआ उक्त आत्मस्वरूप में निश्चलरूप से स्थित रहता हुआ और (तब्चित्त:) उवत आत्म- 
स्वरूप का अनुभव करता हुआ ऐसा (एतान्‌ सर्वान) इन सभी क्रोधादि्प विभावभावों को 
(क्षय नयामि) शीघ्र हि क्षय को प्राप्त कर दूगा अर्थात्‌ इन सभी विभावभावों का गीघ्र हि क्षय 
कर दूगा । 

[' स्थित ' यह्‌ 'स्था” इस धानु का कप्ृणि भतकालवाचक वत्तास्तरूप है । यह क्तप्रत्यप * आद्यकर्ंणि 
क्त; इस नियम के अनुसार आश्यकर्माय में लगाई हुई है। अत इस क्ताम्तरूप का जिसने स्थित होना दरु कर 
दिया है ' एसा अर्थ होता है।  नयामि ' यह सम्ीत भविष्यार्थ में वतमानसासोप्य वतंमानवद्रा ' इस नियम के अन- 
सार प्रशुक्त किया गया वर्तप्तानकाल का रूप है । अतः “जो अपने स्वरूप में स्थिर होता हुआ आत्मस्वरूप में अपना 
सन लगाने रूगता है अर्थात्‌ आत्मस्वरूप का अनुभव करने लगता ह# यह आज हि विभावधात्रों का नाश कर देता 
हैं! ऐसा गाथा के उत्तरार्ध का अर्थ होता है । ] 


# अह अय आत्मा प्रत्यक्ष, अक्षुण्णं, अनन्त चिन्मात्रं ज्योति: अनाग्यनन्त नित्यों दित- 
विज्ञानघनस्वभावभावत्वात्‌ एक सकलकारकचक्रप्र क्रियोत्ती्ण निमंछान भतिमाजत्वात 
शुद्ध:; पुदुगलस्वासिकस्य क्रोधादिभाववेइबरूप्यस्य स्वस्थ स्वामित्वेन नित्य एवं अपरि- 


ससयसार: | ५३३ 


णमनात्‌ निर्मेमतः; चिन्मात्रस्य महसः वस्तुस्वभावतः एवं सामान्य विशेषाभ्यां सफलत्वात्‌ 
शानदर्शनसमग्र:; गगनादिवत्‌ पारमाथिकः वस्तुविशेष: अस्मि । तत्‌ अहूं अधुना अस्मिन्‌ 
एवं आत्मनि निखिलपरद्रव्यप्रवत्तिनिव॒त््या निइचर्ल अवतिष्ठमान:, सकलपरद्रव्यनिभि- 
त्तकविशेषचेतनचञउ-चलकल्लोलनिरोधेन इमं एवं चेतयमानः स्वाज्ञानंन आत्मनि उत्प्ल- 
बमानान्‌ एतान्‌ भावान्‌ अखिलान्‌ एवं क्षपयाम  इति आत्मनि निश्चित्य चिरसझूगही- 
तमुक्तपोतपात्र: समुद्रावर्तं: इव झगिति ४व उद्घान्ससमस्तविकल्प: अकल्पितं अचलितं 
अमल आत्मानं आलम्बमानः विज्ञानधनभूतः खलु अयं आत्मा आस्रवेभ्यः निवर्तते । 


त. प्र.- अहमयमात्मा प्रत्यक्ष स्वसंवेदनप्रत्यक्षम्‌ । स्वसंवेदलज्ञानेन साक्षादनुभवनोयस्‌ | यहा 
साक्षात्‌। एतत्तेज: स्वसवेदज्ञाननंव साक्षादनुभवनीयं ज्ञेय च, इन्द्रियप्रत्यक्षण तदनुभवनाशक्यत्वात्‌ । 
अक्षण्णं द्रव्यकर्मोदयनिभित्ताजनितविकारम्‌ । तत एवा5खण्डम्‌ । अनन्तमविनश्वरम । न विद्यतेष्न्तो 
विनाजश्ो यस्प तत्‌ । चिन्माश्न ज्योतिश्चेतन्यभात्र तेज: । अनाझनन्तनित्योदितविज्ञानघनस्थभावभाव- 
त्वादाद्मन्तरहितानवरतप्रकटी भूतविज्ञानसान्द्रस्वभावत्वात्‌ । अनादिशचासावनन्तरचाना धनन्तः । नित्यो- 
दितः सर्वकालेष्वनवरतं प्रकटस्व॒रूप: । नित्य सर्वकालेष्वविच्छेदेनोदित उदितावस्थां प्राप्त:। अताद्य- 
नन्‍्तश्चासो नित्योदितश्चानाइनन्तनित्योदितः । विज्ञानधनो विज्ञानमय: | अनादयनन्तनित्योवितश्चासौ 
विशानघनइच । अनाद्यनन्तनित्योदितविज्ञानधन: स्वभावो यस्य सः | स चा5्सो भाव: पदार्थइच । तस्य 
भावस्तत्त्वम्‌ । तस्मात्‌ । एको ज्ञायकंकस्वभावत्वादेक इत्यथं:। सकलकारकचक्रप्रक्रियेत्तोणनिर्मलानुभू- 
तिमात्रत्वा झ्िश्चयव्यवहा रात्ममसकलषट्का रकपर्यायनिर्वंतंनक्रिया निष्कान्त निर्मला नु भूतिमा त्रत्वाच्छु 5: । 
निश३चयव्यवहा रात्मकानि च तानि सकलानि च कतुकरंकरणसम्प्रदानापादानाधिकरणसक्ज्षकानि कार- 
काणि सकलकारकाणि । तेषां चक्र समूह: | तस्थ प्रक्रिया निर्वंतेनम । कत्‌कर्मादिभावोत्पादनम । तां 
प्रक्रियामत्तीर्णापतिकरान्ता । सकलका रकात्मकविभावशाबो त्पादनक्रियार हितेत्यथं: । कतृकर्मादिकारकाणां 
विभावभावात्मकत्वत्तेषामेकद्रव्याश्रितत्वात्तस्मादेकस्माद्दव्याद भित्वेषपि भिन्नत्वेन व्यपदेशान्नििसंलानु- 
भूतेन्‍्च विभावभाववकल्यादात्मनोउभिन्नत्वाद्ध्यातृध्यान ध्येयरूप विकल्पाभावाच्च कारकप्रक्रियाया अति- 
ऋन्‍्तत्वसवसेयं निर्मंलानुभतेः । तादुशी या निर्मला शुद्धात्मस्वरूपविषयत्वाहिसलाध्नुभतिरनुभवः । 
तादगनुभतिमात्रत्वाच्छुद्ध, । पुदगलः स्वामी निमित्तकतत्वाद्यस्य तत्पुद्गलस्वासिकम्‌ । तस्थ । घटस्य 
कुम्भकारनिमित्तकतुकत्वाद्यणा कुग्भकारस्वासिफत्व व्यवह्‌ रियते तथा कोघादिभावानां पुद्गलकमं निसि- 
त्तकतंकत्वात्पुद्गलस्वामिकत्व व्यवहारनयदृष्टया प्रयोगमहंति । क्रोधादिभाववं8्यरूप्यस्थ क्रोधाद्यात्म- 
कजीवविभावभावानां वेह्वरूप्प नानाविधत्वम्‌ । तस्य । कर्मण ता। स्वस्यात्मन: | कतेरि ता। 
स्वासित्वेन स्वामिरुपेण । उपादानकारणरूपेण नित्यमेव सर्वकालमेव ) सर्वकालेष्बविच्छदेनेत्यर्थ: । 
अपरिणमना नश्विमंमतो मसत्वरहितः । “ अमी क्रोधादिभावा: मम शुद्धस्वरूपस्याउपत्मनः सन्ति * हत्येबे- 
विधममत्वरहित इत्यर्थ: । ममता ममत्व निष्क्रान्ताउपयता यस्मात्स निर्मेमत: । प्रादिबसः । मोहोंदयो- 
व्पादितजोवविभावभावात्मकक्रो धादिकषायच क्रो पादानका र णत्वा भाव न्ममसत्वर हित इत्यर्थ: । चिन्मात्रस्य 
महसदचेतन्यमात्ररूपस्वभावत्सकस्य तेजसो वस्तुस्वभावत एव वस्तुस्वाभाव्यादेव सामान्यविशेषाभ्यां 
सकलत्वात्समग्रत्वाद्दर्शनज्ञानसमग्रो दर्शनज्ानपरिपुर्ण: । यतः सामान्‍्यविशेषात्मक बस्तु ततब्चेतन्यस्य 


धई४८ श्रीऋषभनाथ विगंबरजे नप्न॑य प्रकाशनसंस्था या! 


वस्तुस्वाभाय्याइस्तुनो5मिन्नत्वात्ततपि सासान्यविशेषात्मक वस्तुत्वात्‌ । तन्न सामान्य वर्शनगुण: बिशे- 
घदच ज्ञानगुणः । ताश्यां ज्ञानदशंलगुणाभ्यां समग्र: परिपूर्ण:। वस्तुनः सामान्यविशेषयोग्राहित्वात्स्वयं 
द्व्यरूपत्वात्सामान्यविशेषवत्त्याच्च दरशनशानगुणात्मक इत्यथं: । वस्तुसामान्यमात्रप्राही दर्शनगुणो 
वस्तुविशेषग्राही च ज्ञानगुण:। आत्मनः सामान्यविशेष्राहित्वादवशनज्ञानगुणास्यां परिपूर्णत्वसित्यवेयम्‌ ! 
गगनाविवदाकादाब्रध्यादिवत्‌ । यथा गगनादि विभावभाववंकत्याप्तिमंलत्वात्पारमाथिक वस्त्वस्ति लथा- 
हहमात्मा विभावसावविकलत्वादृद्र॒व्यभावकर्म विकलत्वाहा पारमाथिको वस्तुविशेषों विशिष्टं वस्त्वस्सि 
तत्तस्मात्कारणादहमधुना5स्मिन्काले5स्मिप्नेवात्मन्यस्मिन्नेव शुद्धआनस्वभाववत्यात्मनि निखिलपरद्रव्य- 
प्रवत्तिनिवृत्या निखिलद्रव्यकर्मात्मकपरव्रव्यरूपनि मित्तकतुंकृतजो वविभावपरिणासात्मकपरि णतिपरिहा- 
रेण । विखिलानां द्र॒ब्यक्मरूपपरद्रव्यात्मकनिमित्तकतृंकृतानां प्रवत्तोनां परिणतीनां निवृत््या परिहारेण। 
निरचल नेश्चल्पेन । विभावभावत्वेन परिणमनमेघ चलत्वं, तादृक्परिणतेः स्वस्वभावप्रच्युतिरूपत्वात्‌ । 
अवतिष्ठमान: स्थितिमान्‌ । सकलपरद्रव्यनिमित्तकविशेषचेतनचड्चलकल्लोलनिरोधेन द्र॒व्यकर्मात्मक- 


परव्रव्यनिमित्तकभूयिष्ठचेतनानित्यपरिपन्थिसकलूवि भावभावपरिहारेण । सकला निखिलाः । परद्रव्य- 
निमित्तका: व्रब्यकमंरूपपरव्रव्यनिमित्तकारणका: । द्रव्यकर्मात्मकं परद्रव्य॑निमित्त निमित्तकारणं येषां 
ते परद्रग्यनिमित्तकाः। विशेषा भूयिष्ठा:। चेतनच>चलकल्लोलाइचेतनस्थाशुद्धघतन्यस्थ चज्चला 
अनित्या:। अस्थायिन इत्यथे: । चठऊचलाइच ते कह्लोला: कल्लोलसदुज्ञा: परिपन्थिनो वा शुद्धात्मस्वभा- 
बविरोधिनो विभावभावा: | निखिलाइच ते परद्रव्यनिमित्तकाइच निखिलपरद्रव्यनिमित्तका: | विशेषाइच 
ते चेतनच>खलकल्लोलाइच विद्येषष्तेतनचञ्चलकल्लोला: । निखिलपरद्रध्यनिमिसकाइच ते विशेषचे- 
तनचजञ्चलकल्लोलाइच । तेषां निरोधेन परिहारेण। यथा समीरणसमीरणप्रादु भूता: भूपिष्ठा' कल्लोला 
निस्तरडगसागरप्रशान्तिस्वरूपवि रोधिनस्तथा परद्रव्यनिमित्तोत्था विभावभावा भूयिष्ठास्सन्तः शुद्धा- 
त्सस्वरूपपरिपन्थिन: । ततः शुद्धात्मस्वरूपावाप्तयें तेषां शुद्धात्मस्वरूपपरिपन्थिनां विभावभावाना 
परिहारोधवश्यमेव विधेय:, तत्परिहारमन्तरेण शुद्धात्मस्वरूपोपलब्ध्यसम्भवात्‌। ततस्तेषां विभावभावानां 
निरोधेनेम शुद्धात्मानमेव चेतयमानोप्नुभवगोचरोकुरवंन्‌ । स्वाज्ञानेनानाविबन्धपर्यायवशादारोपितजीब- 
कत्वेनाजानेनात्मन्युत्लबमानान्प्रादुभबत एतान्प्ावान्विभावपरिणामानखिलाझिखिलछानेव क्षपयामि क्षय 
नेष्यामीत्यात्मनि सनसि । ' वतंमानसामीप्ये वरतंमानवद्वा ' इति सप्तीपश्नविष्यर्थ बतंमानवत्प्रयोग: । 
“ आत्मा ब्रह्ममनोदेहस्वभावधृतिबुद्धिषु . इति विश्वलोचने । निश्चित्य निर्धाय चखिरसडगहीतम॒क्तपोत- 
पात्र: । चिरं चिरकाल सडगृहीत॑ बद्धं पश्चान्मक्त पोतपात्र बहित्रपात्रं येन सः । समुद्राव्त इज साम- 
दरस्लोतोगतजलावते इव झगित्येव झटित्येबोद्रान्तसमस्तविकल्प उद्गीणंनिखिलविभावभःवात्मकपरिणाम: । 
उद्वान्ता उदगोर्णा: परिहृता: समस्ता: सकला विकल्पा नानाविधा विभावभावात्मका. परिणाभसा येन 
सः । अकल्पितं निविकल्पमचलितं स्वस्वभावादच्युतममर्ल द्र्यभावकर्ममलकलडकविकलत्वाध्निमंलमा- 
त्मानमालम्बसान आश्रयन्विज्ञाधनभूतो विज्ञानपुञजात्मक: खल परमार्थतोःयमात्मा5उसत्रवेभ्य: क्रोघा- 
विरूपविभावभावेभ्यों निवतेते । विभावभावात्मकत्वेन न परिणमतीत्यर्थ: 


टोकार्थ- “ में जो यह स्वसवेदनज्ञान के द्वारा जाना जानेवाछा या जाना जानेके योग्य, अखण्ड, अविनदवर, 
चेतन्यमात्रतेजोरूप आत्मा वह अनाच्नत और सभी कालों में अविच्छिन्नर्प से प्रकट रहनेवाले विज्ञानमयस्वभाष से 
युक्त पदार्थरूप होनेसे एक, कतृकर्माद सभी कारकों के समूह के रूप से परिणत होनेकी क्रिया से रहित ऐसी जो 


समयसारः ५३५ 


निर्मल अनुभूति उस अनुभूतिभात्रूप होनेसे शुद्ध, ( व्रृव्यकर्मछप पुदूगल के निमिस्त से अशुद्ध आत्मा में उत्पन्न 
होनेबाले होनेसे अनुफ्वरितासद्भूतव्यवह्ारनय को दृष्टि से ) पुद्गल फे-पुद्गलस्वासिक होनेवाले सभो क्रोधाविभावों 
के स्वामी के-उपादात के रूप से स्वयं सभों कारों सें अविच्छन्नरूप से परिणत न होनेसे ममत्वरहित, चैतन्यमात्र तेज 
वस्तुस्वभाव से हि सामान्य और विद्येष से परिपुर्ण होनेसे दशेन और शान से परिपूर्ण ऐसी, आकाश आदि के समान 
पारसाथिफ विशिष्ट वस्तु हूं। उसकारण से अब इसी आत्मा में ( एकरूप, शुद्ध, मसतारहित और ज्ञानवर्शन से 
परिपूर्ण आत्मा में ) परवव्य अर्थात्‌ द्रव्यकर्मरूपनिमित्तकृत-विभावधावात्सफपरिणतिक्रिया से निबत्त होनेके कारण 
निशयल होकर रहनेबाला, जिनके परव्रव्य निमित्तकारण पड़ते हैं ऐसे चेतन के जो अनित्य और (शुद्ध आत्मस्वरूप के ) 
विरोधी सभी विपुल विभावभाज उनका त्याग करके इसोका ( इसो शूद्ध आत्मा का ) अनुभव करनेवाला मे * अपने 
अज्ञान से आस्सा में उत्पन्न होसेवाले इन सभी ( विभावात्मक ) भावों का शीघ्र हि क्षय करूँगा !” इसप्रकार सन 
में निश्चय कर, जिसने दीर्घकाल से पकडे हुए यानपात्र को छोड दिया है ऐसे समत्र के भंबर फेसमान सभी विकल्पों 
को / जविभावसातवों को ) शीध्ा हिं बमन कर विया है-उनका त्याग कर विया है ऐसी, निविकल्फ, अपने स्वभाव से 
रपुत न हुई, निर्मेल आत्मा का अवलंब करनेबालो, विशानपुठजरूप यह आत्मा परमा्थंत. आखबों से निबत्त हो 
जातो है-आखबों के रूप से परिणत नहीं होती । 


विवेचन- शुद्ध निद्चनयनय को दृष्टि से यह आत्मा स्वसंबेदनजशञानरूप प्रत्यक्ष के द्वारा साक्षात्‌ जाना जाने- 
बाला, अखण्ड और अविनश्वर जो चेतन्यमात्रतेज उसरूप होती है। यह चेतन्यमात्ररूप तेज स्वसंवेदनप्रत्यक्षज्ञान के द्वारा 
हि जाना जा सकता है; क्यों कि वह समूतं न होनेंके कारण इंद्रिपग्रत्यक्ष के द्वारा नहीं जाना जा सकता । बह निमित्त 
के अमाव के कारण निथिकार होनेसे अलण्ड-एकरूप होता है। उसका कदापि नादा न होनेसे वहु अविश्वर होता 
है । इसप्रकार चंतन्यमात्रतेजोरूप यह आत्मा अनंत और नित्यप्रकट विज्ञानमय स्वन्नाध से युक्त होनेसे एकरूप होतो 
है | निःरयणटकारकों या अभिन्नधट्कारकी और व्यवहारणट्कारकी या सिन्नघटकारकी में होनेवाले विभावात्मक 
कर्तुकर्मादिभावों के रूप से होनेवाली परिणतिक्रिया निरमेल आत्मानुभूति में नहों होती; क्‍यों कि विभावभावात्सक 
परिणति और आत्मा की अनुभृति एकसाथ नहीं हो सकती । अत: जिसके निर्मल आत्मानुभति होती है वह आत्मा 
शुद्ध होनी हि चाहिये; क्‍यों कि आत्मा अशुद्ध हो तो अनुभूति के समय उसके अंतःकरण में नानाबिध विकल्प उठते 
रहते हैं ॥ आत्मा को क्रोधादिरूप परिणति अशुद्धात्मोपादानक होनेपर भी करमंपुद्गलरूप निमिस के बिना न होनेसे 
वे क्रोधादिभाव व्यवहारनय की द्िट से पुदूगलस्वासिक अर्थात्‌ पुदूगल के कहे जाते हैं। उन सभी पुदंगलनिमित्तक 
ऋधादिभावों के उपादानकारण के रूप से शुद्ध बनी हुई आत्सा कभी भो परिणत नहीं होती । अत' क्रोधादिसाव 
शुद्ध बनी हुई आत्मा के परिणास -उपादेय न होनेसे और शुद्ध आत्मा उनको ह्वामी अर्थात्‌ उपादान न होनेसे ' ये 
ऋधादिभाव मेरे हैं' इसप्रकार का ममता का भाव शुद्ध आत्मा में प्रादुर्भृत नहीं होता । अतः वह मम्तारहित होती 
है । प्रत्येक पदार्थ ' सामान्यविद्यषात्मा तदर्थो विषयः ' इस वचन के अनुसार सामान्यविशेधात्मक होता है। पदार्थ 
को सामान्यधिशेषात्मकता अनुभवयोचर भो होतो है। चेतन्यसात्ररूप तेज पदार्थ का स्वरूप होनेसे सामान्यविशेषा- 
त्मक होता है । वह चेततन्यमात्रूप तेज सामान्य और बिशेयों से परिपूर्ण होनेसे उसकी आश्रयभूत आत्मा दर्शन और 
शान से परिपूर्ण होतो है । सामान्यमात्रग्राहि दर्शन सामान्यरूप होता है और विशेषग्राहि ज्ञान विशेषरूष होता है । 
शान ओर वर्शन आत्मा के गुण होनेसे आत्मा उन गुणों से युक्त होती है; क्‍यों कि गुण और गणी में तादात्म्यसंबंध 
होता है। निडुचयनय की दृष्टि से आत्मा एक, शुद्ध निमंस और दर्शनज्ञानपरिपूर्ण होती है । अतः हसप्रकारके 
स्वरूप से युक्त होनेके कारण गगन (आकाञझ ) आदि जिसप्रकार पारसाथिक विशिष्ट पदार्थ होते हैं उसीप्रकार यह 
आत्मा भो पारमाथिक विशिष्ट पदार्थ है। आत्मा विशिष्ट पदार्थ होनेसे बह इसी एकरूप, शुद्ध, निर्भभ और शानदर्श- 
नपरिपूर्ण आत्मा में परदव्यकपनिमित्तकृत सप्री विभावधावात्मक परिणतियों से निवत्त होनेके कारण निकिचल होकर 
रहती है । विभावभावरूप परिणतियों ते निवत्त होनेपर हि आत्मा अपने शुद्ध स्वरूप में स्थिररूप से रहतो है; क्यों कि 
विभायन्नाव हि आत्मा को अपने शुद्धस्वरूप सें स्थिरझूप से रहने नहीं देते । परद्रव्य के निभित्त से उत्पन्न होनवाले 


ब्युक 
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चेतन के अनित्य और शुद्धात्मस्वभावविरोधी जो नानाप्रकार के विभावभाव होते हैं उन सभी विभावभावों का 
निरोध करनेसे-उन भावों की उत्पत्ति होने न देनेसे आत्मा अपने शुद्धल्वरूप का अनुभव करती है । जब आत्मा 
अपने शुद्धस्थरूप का अनुभव करती है तब अतादिकाल से चले आये अपने अज्ञान के कारण उत्पन्न होनेवाले समो 
विभाषपायों का माश-अप्ताव कर वेतो है- उन्हें उत्पन्न नहीं होने वेती । जब आत्मा संपूर्ण विकल्पों का नाश करती 
है और निवथिकल्प, स्वस्वन्नाव से च्यूत न हुई ओर निमंल आत्मा में अर्थात्‌ उसके स्वरूप में स्थिर होती है तब शास- 
भय बसी हुई आत्मा संपूर्ण विभावधावों से निवस हो जाती है। सारांश, जब आत्मा संपूर्ण घिकल्पों को त्यागकर 
निविकल्प अवस्था को प्राप्त होकर स्वस्वरूप में स्थिर हो जाती है तब वह क्रोधादि आख़वों से निवत्त हो जाती है; 
क्यों कि जीव को एक हि सम्तय में शुत्ररूप और अशुद्धरूप परस्परविरोधिनी परिणतियां नहीं हो सकती । 
' कथ्थ ज्ञानास्रवनिवृत्यो: समकालत्वम्‌ ? ' इति चेत्‌- 


' ज्ञानोत्पत्ति का ओर आखयों को निवत्ति का काल एक कंसे होता हे ? ' ऐसा प्रइन हो तो- 
जीवाणिबडा एए अघुब अणिच्चा तहा असरणा य। 
दुक्‍खा दुक्‍्खफला त्ति य णादृण णिवत्तए तेहिं॥ ७४॥ 


जीवनिबद्धा एते अश्लुवा अनित्यास्तथा अशरणदच। 
दुःखानि दुःखफला इति च ज्ञात्वा निवर्तते तेम्य: ॥ ७४॥ 
अन्वयार्थ- (जोबनिबद्धा:) जिन्होंने जीव को निगृहीत क्या है-अपने वश में कर लिया है 

ऐसे और जीव ने जिमका निरोध किया है ऐसे (एते) ये भावाखव (अश्लुवा ) वृद्धियुकुत और 
हानियुक्षत होनेसे अभ्ुव-अस्थायी है, (अनित्या:) क्रम से उत्पन्न होनेवाले होनेसे अनित्य अर्थात्‌ 
विनइवर हे, (तथा च) और उसीप्रकार (अद्वरणाः) जब अज्ञानभाव का नाश करके ज्ञानी-भेदज्ञानी 
बना हुआ जीव उनका नाश करनेके लिये उद्युक्त हो जाता है तब उनका रक्षण करना अशक्य 
होनेंसे वे अशरण है, (दुःखानि) विक्ृतस्वभाववाल होनेसे दू खरूप हे (दुःखफला' चर) और दुःखफल 
है (इति) ऐसा (ज्ञात्वा) जानकर भेदज्ञानो बना हुआ जीव (तेभ्यः) उन आखवबों से (निबतंते) 
निवृत्त हो जाता है । 

आ. ख्या.- ' जतुपादपबत्‌ वध्यघातकस्वभावत्वात्‌ जोवनिबद्धा:ः खल आख्रवाः, न 
पुनः अविरुद्धस्वभावत्वाभावात्‌ जीव: एवं । अपस्माररयवत्‌ वर्धमानहीयमानत्वात्‌ अश्लवा: 
खल आखवा, श्ुवः चिन्मात्र: जीवः एव। शोतदाहज्वरावेशवत्‌ ऋ्रमेण उज्जुम्भमाणत्वात्‌ 
अनित्या: खल आखस्रवा:, नित्य. विज्ञानधनस्वभाव: जोव: एवं | बीजनिर्मोक्षक्षणक्षीयमाण- 
दारुणस्मरसंस्का रवत्‌ अशरणा: खल आख्रवा:, सशरणः स्वयं गुप्त सहजचिच्छक्ति जीव: 
एवं । नित्यं एबं आकुलस्वभावत्वात्‌ दु खानि खल आख्रवाः, अदुःखं नित्यं एवं अनाकुल- 
स्वभाव: जीव: एवं । आयत्यां आकुलत्वोत्पादकस्य पुदूगलपरिणामस्य हेतुत्वात्‌ दुःखफराः 
खलु आखवा:, अदुःखफल: सकलस्य अपि पुद्गलपरिणामस्य अहेतुत्वात्‌ जीवः एवं । * 
इतिविकल्पानन्तरं एवं शिथिलितकर्मविषाक. विघटितधनौघघटन: दिगाभोग: इव निर- 


समयसार: । ५३७ 


गेंलूप्रसरः सहजविजम्भभाणचिच्छक्तितवा यथा यथा विज्ञानघनस्वभाव: भवति तथा 
आर्रवेभ्य: चर निवंते, यथा यथा आर्वेस्य: चर निवतंते तथा तथा विज्ञानघनस्वभाव: 
भवति । इति ताबत्‌ विज्ञानधनस्वभावः भवति यावत्‌ सम्यक आखस्रवेध्यः निबतेते, तावत्‌ 
आर्वेध्य: च निवतंते यावत्‌ सम्यक्‌ विज्ञानधनस्वभावः भवति । इति ज्ञानात्वनिवृत्त्यो: 
समकालत्वम्‌ । 


त. प्र.- जतुपादपवद्द्ृ॒भासयद्रमवत्‌ । जतु द्रमासय इत्यनर्थान्तरम्‌ । द्रम॒स्पासथ इतर निर्यासो 
जट्वित्यथें: । “ लाक्षाराक्षा जतु क्लोबे याबोष्लक्तो द्रुमामय:  इत्यमरः ।जतु च्‌ पादपदच जतुपादपो। 
ताबिव तद्बवत्‌ । वध्यघातकस्वभावत्वात्‌-यथा जतुनो द्रुमामयरूपत्वाद्धातकस्वशावत्व॑ पादपस्य च 
वध्यस्वसावत्वं तथा5प्लवाणां शुद्धात्मस्वरूपविकारकत्वाद्धातकस्वभावत्व जीवस्यथ च विकार्यत्वाद्रध्य- 
स्वप्तावत्वम्‌ । तस्मात्‌। वध्यय्ल घातकदच वध्यधातको । तो यथाक्रमं स्वभावों ययोस्‍्ता। तयोभंवस्त- 
स्‍्मात्‌ | जीवनिबद्धा निगहीतजीबा: वशीकृतजीबा: । निबद्धों निगहीतो बल्चीकृतोसज्ञानिजीबो थेस्ते 
जोवनिबद्धा: । ' बाहिताग्न्यादि: ' इति बसः । जीवस्य स्वशुद्धस्वरूपावाप्तिक्रियायां प्रतिबन्धनननसेव 
जीवस्प निपग्रहुणम्‌ । यद्वा जोंबेन निबद्धा: निरुद्धा: जोवनिबद्धा: । जीवस्थ घातकस्वभावत्वादासत्रवाणां च 
वध्यस्वभावत्वाज्जीवनिबद्धा जीवनिरुद्धा:। आविर्भतजीवास्रवभेदज्ञानेन स्वशुद्धात्मस्वरूपानुभुतिकाले 
प्राग्वद्धकर्म जालविलयनादात्मस्वरूपानुभूतिविरोधिविभावभावोत्पत्तिप्रतिबन्धाप्नव्यद्रव्यकर्मा स्व नि रोधा- 
रच जीवस्यास्रवनिरोषकत्वाद्धातकत्वमास्रवाणां च निगृहचमाणत्वाद्वध्यत्वमू । खल परमार्थत आख्रवा: 
ऋरधाद्रास्रवा: । न पुनरविरुद्धस्वभावत्वाभावाच्छद्धजी वस्वभावविरुद्धस्व भावत्वाह ध्यधातक स्व भावत्वेन 


विरुद्धस्वभावत्वाद्दा । अविरुद्ध: शुद्धजीवस्वभावाविरुद्धश्वेततस्वभावसद्श्:ः स्वभावो येषां तेईविरुद्धस्व- 
भावा: ॥ तेषां भाषो5विरुद्धस्व भावत्वम्‌ । तस्याभाव: । तस्मात्‌ । जीव एवं । आख्रवाणां जीवस्वभाव-« 
धातित्वाच्छुद्धजो वस्वभावविरुद्धस्वभावत्वाज्जीवस्प च वध्यस्वभावत्वाद्‌ यहा जीवस्प स्वात्मानुभतिनि- 
मग्तस्वास्तस्थास्रवधातकस्व भावत्वादाख़वाणां चर वध्यस्व मावत्वाद्या न जीवन्बं, स्वभावभेदाहस्तु भेदसिद्धे: । 
अपस्मार रयवद भ्रामरवेगवद्श्रामरप्रभाववद्दा । अपस्मारों आ्रामरम्‌ । ' स्मृतिर्भवार्थविज्ञानमपठ्च 
परिवर्जेनम । अपस्मार इति प्रोक्तस्ततोष्य व्याधिरन्तकृत्‌ । ' इति सुश्रुतकार: । अपस्मारयति स्मरणं 
बविलोपयतोीत्यपस्मार: । स्मरतेणिचि कतंयेच्‌ । यद्दापपगत: स्सार: स्मरण यतः सो5पस्मार: । अपस्मा- 
रस्य रथो वेग: प्रभावों वाइपस्माररय: । तद्गत्‌। व्धभानहीयसानत्वात-अपस्म/रवेगस्थ यथा बर्धे- 
मानत्व हीयमानत्व च तथा क्रोधाद्यालवाणां वर्धमानत्वाद्धीयसानत्वाच्चाध्रुवा अनवस्थायिन: खल 
प्रप्तार्थत आस्रवा: | चिन्मात्रस्चंतन्‍्यमात्रस्वरूपो जीव एव क्रवः स्थायी । चतन्यम्तात्रस्थ जोवस्वरूपस्थ 
वधेसानहोयरानत्वाभावाद्धुवत्वभिति भाव: । शोतदाहज्वरायेशवच्छोतदाहज्वरोत्पत्तितत्‌ । शोतदाह- 
ज्बवरयोरादेश उत्पत्ति: शीतदाहज्बरावेश: । तद्॒त्‌ । ऋमेणोज्जम्भमाणत्वादद्‌इ्यमानत्वात्‌ । यथा 
शीतज्यरनादानन्तरं दाहज्वर उत्पद्यते दाहज्वरनाशानन्तरं च शीतज्बर उत्पते तथा क्रोधकषायना- 
शानन्तर सानाविकषायोत्पत्तेर्मानादिकषायनाशानन्तरं च क्रोधकषायोत्पत्तेरात्रवा्णा क्रमेणोज्ज्म्भमाण- 
त्वम । क्रोधाद्ाज्वाणां फर्मेणोज्जम्भमाणत्वात्तेडनित्या विनशवराः खल आख्रवा:, नित्यो४विनश्वरों 
विज्ञानधनस्वभादों विज्ञानसयस्वभावों जोव एवं | विज्ञानघनस्व॒भावस्यथानेमित्तिकभावत्वाद्विनाशास-- 


५१३८ थोऋणसमनाथबिगंबरस्जैनग्रंथप्रकाशनसंस्थायाः 


सम्भवाप्नित्यत्वयमविनश्वरस्वं॑ स्व्ताववस्वाज्जोवस्प बोजनिर्मोक्रक्षणक्षीयमाणदारुणस्म रसंस्कारवब्रेत:- 
प्रत्रवणक्षणहोयमानचित्तप्रक्षोभककामसंस्कारवत्‌ । बीज रेतो निमित्तमुपादानं तर । “बीज हेताबुपा- 
दाने5्प्यडकुरेषपि च रेतसि । बोजमल्पेषपि तस्वेषपि ' इति विश्वलोचने । निर्मोक्षः प्रमवणम्‌ | बोजस्य 
रेतसो निर्मोक्ष: प्रसचण बीजनिर्मोक्ष: । तस्य क्षण: समय: । तस्मिन्क्षोयमाणो हीयमानः। क्षोणतां 
प्राप्नुवश्षित्यर्थ: । दाह़णश्चित्तप्रक्षो भजननः स्मरसंस्कारः कामसंस्कार: । तद्गत्‌ । त्रातुं बिनाशाद्रक्षितु- 
मदाक्यत्वात्‌ । अशरंणा अरक्षणाः । रक्षणरहिता इत्यर्थ: । ' शरण गृहरक्षित्रो: शरण रक्षणे बधे ' इति 
विश्वलोचने । खलू परमार्थश आख्रवा भावात्रवा: | यथा रेतः:प्रस्रवणक्षणे क्षीयसाणस्य चित्तप्रक्षोभ-- 
जननस्य कामसंस्कारस्थ रक्षणमशक्‍्यानुष्ठानं तथा बीजस्थ निमित्तस्योपादानस्थ थे निवुसिसमय 
विनवश्यतामास्रवाणां रक्षणस्यथाशक्यानुष्ठानत्वादशरणा: खल्वास्रवाः । स्थयं गुप्त: सुरक्षित: सहजचिच्छ- 
क्ति: स्वाभाविकचेतन्यशक्तियुक्तो जोबव एवं सश्वरण' रक्षणसहित:। सहजा स्वाभाविकी चिच्छक्तियंस्य 
से: । चिच्छक्ते: स्वभावभावत्वादिनाशासम्भवात्स्वथं सुरक्षितत्वात्सशरणत्वं जीवस्येति भाव: | नित्य-- 
भेव सततमेवाकुरूस्वभावत्वात्सोपप्लबस्व भावत्वादुदु:खानि दुःखस्वरूपा: खल बस्तुत आखवा: । अबुःख- 
सदुःखस्वरूपो नित्यमेव सर्वकालेप्यविच्छेदेनेवानाकुलस्वभावो5नुपप्लुतस्थभावो जीव एवं । शुद्धनिश्व- 
यनयापेक्षयाउविच्छेदेन स्वस्वभावे स्थितिमत्त्वाददु:खात्मकपरिणत्यसम्भवाज्जीवो5दः:खमेवेति भाव: । 
स्वीयशुद्धस्वभावाच्च्युतिरेव दुःखम्‌ । आयत्यामुसरकाले । “ आयतिस्तु यमे देध्य प्रभावोत्तरकालयो: ' 
इति विश्वलोचने । आकुलत्वोत्पावकस्य दुःखोत्पादकस्य पुद्ूगलपरिणामस्य पुद्गलोपादानकद्रथ्यकर्मा- 
व्सकपरिणामस्य हेतुत्वानप्निमित्तकारणत्वाद्‌दु:खफला: दुःखात्मकाशानिजोवविभावपरिणासजनका: खलु 
परमार्थत आख्रवा: । दुःखं फल परिणामों येषां ते दुःखफला: । भावातख्रवेभ्यो द्रव्यकसंबन्धो भवति, 
तदुदयाच्चाज्ञानियों जीवस्थ विभावपरिणतिः स्वभावच्युतिनिबन्धनोत्पद्यत इत्येबास्रवाणां दुःखफलत्वम । 
अवुःखफलो वुःखात्मकपरिणतिक्रियानाश्रयत्वात्तदजनकत्वाज्जोबों दःखफलो न भवति । सकलस्य 
निखिलस्यापि पुद्गलपरिणामस्य पुद्गलोपादानकद्रव्यकर्मात्मकपरिण।मस्याष्हेतुत्वान्चिमित्तकार णत्वा- 
पावाज्जोव एवं । शुद्धजीवस्य पुद्गलपरिणामाहेतुत्ववदशुद्धजीवस्यापि तदहेतुत्वं, तद्विभावपर्यायमाश्रस्य 
तद्वेतुत्वात्‌ । अतो न जीवः पुद्गलपरिणामहेतु: । ततश्च नव दःखफलो जीव इति भाव: । इतिविक- 
ल्पानन्तरमेवबंविधात्सास्रवभेदज्ञानानन्‍्तरमेव शिथिलितकर्मविपाकों मन्दोभूतकर्मोदयज नितानुभवात्सक - 
परिणाम' शिथिलितः इलयोभृत: । मन्दोभतो व्यच्छिन्नों वेत्यर्थ: । आद्यकर्मणि क्त:। शिधिलित: शिथिल: 
सडजात: । “ तदस्य सञ्जातं तारकादिभ्य: इत:  इतीतस्त्यः। कमंविपाक: कर्मोद्यजनितोपनभव: । 
शिथिलितः कर्मंविषाकों यस्यथ स शिधिलितकर्सचिपाक: । विघटितघनौघघटनों बिद्रुतवारिवाहसम्‌हस-- 
हृति: विघटितों बविद्गुतो व्युच्छिन्नो वा घनाना जलधराणामोघस्थ समूहस्य घटना संहतियंस्थ सः । 
“ ओघ. पाथ:प्रवाहे च समहे च पुमानयम्‌ ' इति विष्वलोचने । विगासोगो दिग्विस्तार: | स इज 
निरगंलप्रसरोष्तन्तरायध्यायामः, विज्ञानघनस्वभावपक्षेईनियन्त्रिताविर्भाव: । निरगंलोउनियन्त्रित: प्रसरो 
व्यायाभो विततियेस्य सः | पक्षे निरगंलोइनियन्त्रित प्रसर आविर्भावों यस्य सः। सहजविजम्भमाण- 
चिच्छक्तितया नेसगिकाविभंवन्चिच्छक्तित्वेन । सहजा सह साक जीवे विद्यमाना चासो विजम्भसा- 
णा$४विभेवन्ती च सहजविजुम्भभाणा । सा चिच्छक्तिरस्त्यन्य सहजविजुम्भभाणचिच्छक्ति' । सहज- 
बिजम्भराणचतन्यशक्तियुकत इत्यथ: । तस्य भाव: सहजविजम्भमाणचिच्छ क्तिता | तया । यथा यथाई5- 


सम्रयंसार: । ५३९ 


धघिक्येत विशानघनस्वभावों भवति विज्ञानधनस्वभावमाविर्भावयत्याधिक्येन तथा तथा5थिक्येनाखवेश्य: 
करेधाद्यात्सफजीव विभावभावेण्य:.._ क्रोधादिसस्क्फद्रव्यकर्मात्मकपोदग लिकविभावभावेभ्यटल॒ निवतंते 
निवसो भवति, यथा यथा चाधिक्येनाल्रवेश्यः: फ्रोधाद्यात्मकजोवर्विभावभावेस्य: फ्रोधादिसठक्कद्रव्य- 
कर्सात्मकपुद्गलोपादानकविभावभावेध्यो निवर्तते तथा तथाधिक्येन विज्ञानधनस्वभायों भवति। येनांशेन 
स्‍्वीयं विज्ञानधनस्वभावभाधिर्ावयथति तेनांशेंनाखवेध्यो निवतंते, येनांशेनाख्रवेभ्यों निवततंते, तेनांशेन 
स्वोयं विज्ञानधनस्वभावसाविर्भावयतीति भाव: । इत्यमुना प्रकारेण तावत्तस्मिन्काले पूर्णत्वेन विज्ञान- 
घनस्वभावों भवति परावश्वस्मिन्काले सम्यक्समीचोनतया पूर्णत्वेनास्रवेभ्यो निवतंते, तावत्तस्मिन्काले 
आल्वेभ्यद्च निवर्तते यावद्यस्मिन्काले सम्यक्पूर्णतया विज्ञानधनस्वभावों भवति। इत्यमुना प्रकारेण 
ज्ानाखवनिवत्त्योर्शानाविभावालव निवृत्यो: समकालत्व समकालभावित्वम्‌ । अन्न ज्ञानाविभ्ावातव- 
निवत्यो रन्‍्पोन्यनिमिसकारणत्वमवसेयं, तयो रन्योन्यविरुद्धत्व भावत्यादन्योन्योपादानक्ारणत्वासम्भवात्‌। 
/ निमित्ताभावे नेसिसिकस्याप्यकावः ' इति न्यायेन निर्मित्तभृताखवनिवत्त्यभावे नेमित्तिकज्ञानाविर्भा- 
वासावो निसित्तभतज्ञानाविर्भावाभावे चनेमित्तिकाख़वनिवत्त्यभावो भवतोति तथेव निर्ित्तभतास्रवनि- 
वसो सत्यां नेमित्तिकज्ञानस्थाविर्भावों निमित्तम्तज्ञानाविभावे च नेमित्तिकालवनिवृत्तिभंबतोति चेति 
तयोनिमित्तनेमित्तिकभाव: सिध्यति । 


टीकार्थे- लाख और ब॒क्ष के समान वध्यधातक स्व्ाववाले होनेसे वे आख्रव वश्तुतः जीवनिबद्ध हैं, 
जीव नहीं है; क्यों कि जोव के स्वभाव से उनका स्वप्नाव विरुद्ध होता है। मृगी के वेग के समान बढनेवाले और 
घटनेवाले होनेते आखव परभायंतः अध्रुव होते हैं; चंतन्यरचरूप जीव हि ध्रुव होता है। शीतज्वर की ओर दाहज्वर 
को उर्त्पत्ति के समान क्रम से उत्पन्न होनेवाले होनेसे आख्रव बस्तुतः अनित्य-विनह्॒वर होते है। विशानघनर्वभाव-- 
बाला जीव नित्य-अविनश्थबर होता है । बीयंप्रसचण के समय से क्षय को प्राप्त होनेवाले काम के घित्तप्रक्षोमक 
संस्कार के समान रक्षण करना अशक्य होनेसे आज्रव बस्तुतः अद्वरण है-अपुरक्षित हैं । स्वाभाविक चेतन्यशक्ति- 
युक्त जीव स्वय सुरक्षित होनेसे संरक्षणसहिलत है । नित्य हि अपकृत-सदोष स्वभाव से युक्त होनेसे आख्रव वस्तुतः 
दुःखरूप है; नित्यकाल हि अपकाररहित-मिर्दोषस्वभाववाला होनेसे जीव हि अदुःख हे-दुःख रूप नहीं है। उत्तरकाल 
में अपकार-दोष उत्पन्न करनेवाले पुदूगल के कमरूप परिणाम के निमिसकारणभत होनेसे आख्रव बस्तुतः जीव के 
दुःखरूप परिणाम के जनक है; सभी के सभी पुदंगल के कर्मझष परिणामों का निर्मित्तकारण न होनेसे जीव हि 
अवुःखफल है-जीव के अर्थात्‌ अपने दु.खरूप परिणाम का जनक नहीं है। इसप्रकार आख्रव और जीव इसमें होनेवाले 
भेद का ज्ञान होते हि जिसके कर्मोदयनित विभावपरिणाम नष्ट होते जाते है, जिससे मेघों के समूह का सयोग 
होने लगा है ऐसे विशाओं के विस्तार के समान जिसका ( जिसकी शुद्ध स्वरूप आत्मा का ) आविर्भाव-प्रकटता 
अनियज्रितरूप से होते जाना है ऐसा जीव जीव के साथ जीव में रहनेवाला ओर आविभर्भूत बनी रहनेबाली चेतन्य- 
शक्ति से युत्॒त होनेले ज्यो ज्यों अधिकरूप से विशानधनस्वभाववाला होते जाता है अर्थात्‌ ज्यों ज्यों उसका विज्ञान- 
घनस्वप्नाव अभिव्यक्त होते जाता है त्यों त्यों आख्रवों से अधिकरूप से निवत्त होते जाता है और ज्यों ज्पों आखों 
से अधिकरूप से निवत्त होते जाता है त्यों तव्यों अधिकरूप से वित्ञानधनस्वभाववाला होते जाता है। इसप्रकार जिस 
काल में समीचोनरूप से-पुणंख्य से आख्रयों से निवत्त हो जाता है उसी काल में विज्ञानधनह्वभाव से यकक्‍त हो जाता 
है और जिसकाल में पूर्णऊप से विज्ञानघनस्थप्ाव से युक्त हो जाता है उसी काल में आख्रवों से निवत्त हो जाता 
है। इसप्रकार ज्ञान का आविर्भाव और आखवों की निवुत्ति दमका काल समान-एक होता है । 


विवेचन- जतु याने छाख यह वज्ष का रोग होता है आर वह निमित्त पाकर वक्ष से हि उत्पन्न होता है । 
इसके उत्पन्न होनेपर बन का नाश हो जाता है। लाख वृक्ष का नाश करनेबालौ होनेसे बहु घातक होती है और 


धुड० शोऋषसमाथ विगंबरजनग्रंथप्रकाशनसंध्या पा: 


उसके कारण विनावा को प्राप्त होनेवाला होनेसे वृक्ष बध्य होता है। इसप्रकार लाख घातकस्वभाववाली होती है 
और वक्ष वध्यस्वरुप होता है । जिसप्रकार वृक्ष और राख वध्यधातकत्वभाववाले होते हैं उसीप्रकार आख़ब जीव 
के विश्ञानधनस्वन्नाव का घात करनेवाले होनेसे घातकस्वरूप होते हैं ओर जीक या उसका विशानघनस्वभाव आखों 
के द्वारा बिनव्ट होनेवाला होनेसे बध्य होता है आर शानो जोब आखवों का-विभावषधायों का और द्रव्याख्तों का नाश' 
करनेबाला होनेसे घातक होता है और आख्रव उसके द्वारा नष्ट किये जानेबाले होसेसे बध्य होते हैं । ये आख्रथ 
कर्मोवयरूपनि्ित्त से अश्ञानिजीब में हि उत्पन्न होते हैं और जीव के स्वभाव का घात करते है-यथार्थ स्थकूप को 
विकृत कर देते हैं । जीव के स्वरूप को विकृत करना हि उसका या उसके स्वरूप का घात करना है । ये आख्रव 
निसित्तसात्र बनकर जोब के या उसके स्वरूप के घातक होनेसे वे अशानी जीव को निमृहीत करते हैं>उसको अपने 
बश में कर लेते हैं और शानी जीब उनका ताश करनेवाला होनेसे उनका घातक होनेके कारण वह उनका निरोध 
करता है । वे आर्य जीवस्वरूप के-जीव के विशानघनस्थप्नाव के विरुद्ध होनेबार्ल स्वभाव से युक्त होनेसे अर्थात 
अशुद्धचेतन्य से युक्त होनेसे या जीव घातकस्वकूृप होनेपर वध्यस्वरूप होनेसे वे आख्रव जोब हि नहीं हैं-जीच से भिन्न 
हैं। मगी का वेग था प्रभाव जिवभ्रकार कप्ती अधिक होता है और कभी कम होता है उसीधप्रकार आख़ब कभी 
बढनेवाले होनेसे आर कभी कम होनेवाले होनेसे अस्थायो-अस्थिर होते हैं-एकप्रकारक अर्थात्‌ निषिदेष नहीं होते-- 
अध्रुव होते हैं। चेतन्यमात्र जीब हि ध्रुष होता है; क्यों कि उसका चेतन्य कभी बढ़ता नहीं और कप्नी कम नहीं 
होता-एकप्रकारक होता है । शीतज्बर का नाश होनेपर जिसप्रकार वाहज्वर उत्पन्न होता है आर दाहुज्वर का नादां 
होनेपर शीतज्वर उत्पन्न होता है अर्थात्‌ दोनों ज्वर युगपत्‌ उत्पन्न न होकर कम से उत्पन्न होते है उसीप्रकार क्रोधादि-- 
आख़वरूप परिणाम क्रम से उत्पन्न होनेवाले होनेसे अर्थात्‌ एक परिणाम के बाद दूसरा परिणाम उत्पन्न होनेवाला 
होनेसे आज़ब अनित्य अर्थात्‌ विनश्वर होते हैं-निस्य नहीं होते । विज्ञानधनस्वभाववाला जीव हि. नित्य होता है; 
क्यों कि यह जोव का सहभाविभाव होनेसे जीव की जिसप्रकार उत्पत्ति नहीं होती उसीप्रकार उसके स्वभाव को भी 
उत्पत्ति नहीं होती । जिसकी उत्पत्ति होतो है उसका हि. विनाश होता है और जिसकी उत्पत्ति नहीं होती उसका 
बिनाश भो नहीं होता । जो उत्पत्तिविनाशरहित होता है बह ऋ्रमवर्ता नहीं हो सकता । जिससम्य वोर्यस्थलन होता 
है उसोसमय चित्त को प्रक्षुब्ध करनेवाले काम के सस्कार का क्षय होने लग जाता है। उस संस्कार को अपने 
होनेवाले क्षय से कोई बचा नहीं सकता-उसका क्षय हो हि जाता है। उस संस्कार को क्षय से बचानेवाला फोई न 
होनेसे वह जिसप्रकार अवरण होता है उसीप्रकार जोब की ज्ञाठरूप परिणति होते समय बिनाश को प्राप्त होनेवाले 
क्रोधाविरूप आख्रवों को बिताश से बचानेबाला कोई प्ली न होनेसे आख्रव अद्रण होते है । जीव स्वाभाविक जेत- 
न्‍्यशक्ति से युक्त होता है। चेतन्यशक्लि जीव का स्वाभाविभाव होनेसे उसका नाश न होनेके कारण जीव का भो 
नाश नहीं होता । जोव का नाश न होनेसे बह स्वय सुरक्षित होता है और स्वयं सुरक्षित होनेसे उसे रक्षण करनेवाले 
की अपेक्षा नहीं होती | अतः वह सशरण है। आत्माखवों में उपादानभूत अज्ञान का अन्यय होनेसे और अज्ञान 
ज्ञान का विक्ृत स्वरूप होनेसे आखब आकुलस्वभावबाले अर्थात्‌ विकृतस्वभाववाले होते हैं । ज्ञान का थिक्वत होना 
हि आकूल होना है । आत्मा के ज्ञानरूपस्वप्ताव का विपर्यास होना हि दुःख है । आख्रब अविस्छिन्नरूप से विकृत 
स्वभाववाले होनेसे दुःखरूप हैं। शुद्ध आत्मा का शुद्धन्तानरूप या चेतन्यरूप स्वभाव नित्य हि बिकाररहित होनेसे 


जोब हि परमार्थतः दु.खरूप नहीं है। ये भावाखरव पुद्गल की कर्मूप परिणति के मिमित्तकारण है । आस्रवरूप 
निमित्तकारण से कर्मयोग्य पुदूगल वर्गणाओं का आत्मा के साथ सबंध हो जाता है । यह जीव के साथ बद्ध हुआ कम 
जब उदय को प्राप्त होता है तब आत्मा का सामान्य ज्ञान विशेषरूप से विकृत हो जाता है और शान का विकृतरूप 
से परिणत होना हि दुःख हे । यहु वुःख आज्॒वों का फल-परिणाम होनेसे आल दुःखफल होता है | शुद्ध जीव 
पुदुगल की सभो कर्मरूप परिणतियों का निम्रत्तकारण नहीं होता । निम्चिसकारण के अभाव में पुदूगल की कमेरूप 
परिणतियां नहीं होती । कर्मों का अभाव होनेसे उनका उदय नहीं होता । कर्मोदयरूप निभित्त का अभाव होनसे 
'जीब की दुःखरूप परिणति नहीं होती । जिसप्रकार शुद्ध जीव प्रृदूगल की कमंरूप परिणति का निमिसकारण नहीं 


समयसारः । ५४१ 


होता उसीष्रकार अद्युद्ध ओोब की विभावशावरकूप परिणतियां पुदूगल को कर्मरूप परिणतियों का सिभित्तकारण होती 
हैं तो भी भशुद्ध जीव उन परिणतियों का निमित्तकारण नहों होता । निमित्तकारण का अभाव होनेसे पुदुयलकर्म का 
जीव के साथ बंध नहीं होता । बध न होनेसे उनके उबय का भी अभाव होता है। और उदय का भी अन्ाब 
होनेपर जीब को बुःखरूप परिणति नहीं होती । अतः जीव हि दुःखफल नहीं होता। 

इसप्रकार जोब ओर आजखवों में होनेवाले भेद का शान होते हि. कर्मोदय से होनेवाले शुभाशुभप्रकृतियों से 
प्रकृष्ट अनुभवों का ब्युच्छेद होने लग जाता है। अनेक भेघों का संयोग जब नष्ट होने लगता है तब दिशाएं निष्प्र- 
तिवंधरूप से निर्मल होने लग जाती है और जब सभ्ची सेघ बविलोन हो जाते हैं तब विज्ञाएं पूर्णरूप से निमंल हो 
जाती हैं । मेघों का अंशतः और पूर्णतः अन्नाब होनेका का काल ओर दिल्ञाओं का अंशतः और पूर्णतः निर्मल होनेका 
काल समान-एक होता है। इसप्रकार जिस आत्मा के उकतप्रकार के अनुभवों का व्यूच्छेद होने लग जाता है और व्यूच्छि- 
लिक्रिया का आरंभ होनेपर आत्मा ज्यों ज्यों अधिकप्रमाण में विशानघनस्वभाव के रूप से परिणत होने लूग जाती है 
स्‍्थों त्थों बहु अधिक प्रमाण में आखवों से निवुत होने लग जाती है और ज्यों ज्यो आख्रवों से अधिक प्रसाण में 
निवत्त होने लग जातो है त्यों त्यों बह अधिकप्रमाण में विज्ञानघनस्वभाव के रूप से परिणत होने रूग जाती है। 
यह आत्मा जिसकाल में आखयों से पुर्णरूप से निवुत्त हो जातो है उसी काल में पुणंरूप से जिज्ञानधनस्वभाव के रूप से 
परिणत हो जातो है और जिस काल में पूर्णरूप से विज्ञानधनस्वभाव के रूप से परिणत हो जाती है उसी काल में 
आख्वों से पृर्णूूप से निवत्त हो जाती है । इसप्रकार आखवों से अंशतः निवत्त होनेका काल और अंशत बिज्ञान- 
स्वप्लाव के रूप से परिणत होनेका काल एक होनेसे और आखवों से पूर्णलप से निबत्त होनेंका काल और घविज्ञान- 
घनस्वन्नाव के रूप से पूर्णरूप से परिणत होनेका काल एक होनेसे दोनों का समकालत्व सिद्ध हो जाता है। आख्वनि- 
ब॒त्ति और शानाविर्भाव इनमें नि्मित्तन सित्तिकभाव होता है यह अभिप्राय भी आत्मख्याति से स्पष्ट हो जाता है; क्‍यों 
कि अज्ञानरूप आखब और ज्ञान इनमें अन्योन्यविरोध होनेस आखवों में शुद्धतान का अभाव होनेसे और शुद्ध ज्ञान में 
आख्रवरप अज्ञान का अभाव होनेसे इनमें उपादानोपादेयभाव का सद्भाव नहों होता और आख्रवनिवृत्ति आर ज्ञाना- 
विर्भाव इनमें कार्यफारणभाव होता है। जब कार्यकारणभाव उपादानोपादेयश्लावरूप नहीं है तब बह पारिशेष्पन्याय से 
नि्ित्तनेसित्तिकमावरूप होना हि चाहिये। अतः आख़्वनिवत्ति और ज्ञानाविर्भाव में निमित्तनेसित्तिकसाव होतेमें 
किसीप्रकार बाधा उपस्थित नहीं होती । ज्ञानाविश्नाव और आख़ब इनमें वध्यधातकभावरूपविरोध भी है; क्‍यों कि 
भावास्रवों के नाश के बिना ज्ञान आविभुत नहीं होता आर भेदज्ञान के विना भावाखयों का नाश नहीं होता । अतः 
ज्ञान और आखवों में वध्यघातकभावरूप विरोध होनेसे उनमें उफ्दानोपादेयभाव का स्भाब नहीं हो सकता । 


इत्येब॑ विरचय्य सम्प्रति परद्रव्यान्निव॒त्ति परां 
स्व विधानधनस्वभावमभयादास्तिध्नुवानः परम्‌ । 


अज्ञानो त्थितकतृंकर्मकलनात्कलेशा न्िवृत्त: स्वयं 
ज्ञानीभमूत इतशइ्चकास्ति जगतः साक्षी पुराण: पुमान्‌ ॥ ४८ ॥। 
अन्वय - इति एवं सम्प्रति परद्रव्यात्‌ परां निर्वत्ति विरचय्य विज्ञानधनस्वश्नावं परं स्व अभयात्‌ 
आस्तिष्नुवानः अज्ञानोत्यितकतृकर्मकलनात्‌ इतः क्लेशात्‌ निवृत्त: स्वयं ज्ञानोभूतः जगत: साक्षो 
पुराण: पुमान्‌ चकास्ति । 


अर्थ- जब आख्वों को निवृत्ति-निरोध करने से आत्मा का विज्ञानधनस्वभाव प्रकट होता है तब उक्त 
प्रकार से उसोसम्य व्रव्यकर्मरूप परद्रद्य के समान आत्मा के विज्ञानधनस्वाव को प्रच्छादित फरनेवाले आस्रवो से 
अंतिम-अपरिवतंनी य-पूर्णरूप से निवुत्ति करके विज्ञानधनस्वभाववाली परमात्मा में निर्भभव होकर आरूढ होनेवाली 
( परमात्मस्वरूप की प्राप्नि कर लेनेबाली ), अज्ञानकूप उपादान से उन्पन्न होनेवाले कतृंभाव का और कर्म भाव 


पररे धीआऋजसमनाथविगंधरजेनपग्रंथप्रकादनलंत्याथाः 


का परिहार-निवृत्ति करने से क्लेक्षों से-बुःखकूप आखबों से निवृस हुई, अक्ञान का नाश कर ज्ञानी बनी हुई 
संसारस्य सभी पदायों को उनकी सभी पर्यायों के साथ साक्षात्‌ देखनेवाली-जाममेबाली सनातन आत्मा अनेतसुक्ष- 


युक्त होती है । 

त. प्र.> इति यस्मात्कारणादात्माउप्लवनिबृत्ती विज्ञानधनस्वभाव: सन्नाविभंवति तस्मात्कारणात्‌ । 
* इति हेतो प्रकारे चर ' हति विव्वलोचने । शव प्रोक्तप्रकारेण सम्प्रत्यचि रात्परव्व्यात्परद्रव्यसवृश्जीव- 
विधभावभावात्मकालवेम्यो नि्वुत्ति निवर्तत विरचय्य विधाय । शुद्धात्मस्वभावभूतज्ञानप्रच्छादकत्वा- 
ट्परद्रथ्यसदृशान्वि भावभावस्थरूपानाखवान्व्युच्छिलेत्यर्थ: । परव्रब्यभिव परव्रव्यम्‌ | “देवपथादिभ्य: ” 
इतीवार्थस्य कस्योसुसि च “ वुक्तवदुसि लिझइगसडझूरुपे ' इति परद्रव्यवल्लिड्गसइखू्ये । विज्ञानधनस्वभाव 
विज्ञानमयस्वसावम्‌ । विश्ञानघनों विज्ञानमयः स्वम्ाबों यस्य सः। तम्‌ | परमनुत्तमं प्राप्रं वा। 
समुपलब्धप्रकृष्टशुद्धस्वरूपमित्यर्थ: । “ ग्राभण्यग्रण्यप्रिमजात्या5पप्यानत्तमान्यूनपराध्येबरे ' इति हेस- 
चन्द्र: । स्वमात्मानम्‌ । “ स्वो ज्ञातावात्मनि ' इति विउ्वलोचने । परमात्मानसित्यर्थ:। अभ्यावृभय 
विद्राव्य । भावास्रवाणां निव॒तों पुर्णस्वेन कृतायां द्रव्यकर्मास्रवाभावात्तदुदयात्मकनिसिसकारणाभाव- 
सम्पत्तेरात्मसामर्थ्याभावाच्च शुद्धात्मस्वभावभूतज्ञानस्थ विभावात्मिकाया: परिणतेरसस्भ्रवादूभय विमु- 
इ्येत्यर्थ: । आस्तिध्नुवान आरोहन्‌ । विज्ञानधनस्वभावात्मक परमात्मस्वरूप॑ प्राप्नुवन्नित्यर्थ: । ष्टिघृ 
आस्कन्दने । आस्तिष्नत इत्यास्तिध्नुवान: । अज्ञानोत्थितकतुकसंकलनादज्ञानोत्पन्नकतुंकमंपरिहरणात्‌ । 
अज्ञानादुपादानभूतादुत्पन्ने कतृकमंणी । तयोः कलनात्‌ परिहरणात्‌ । कलते: कामधेनुत्वात्कलनादित्यस्थ 
परिहरणादित्यर्थप्रहणम्‌ । परिहरणादित्यस्थ परिहरण्ण विधायेत्यर्थ: । विधायेत्यस्य प्यान्तस्प खस्य 
विधानात्‌ “ प्यखे कर्माधारे ” इति प्यखे का | क्लेशादात्मशुद्धस्वरूपविपर्यासात्मकविभावभावरूपात्कले- 
शाददुःखरूपादालवाध्िवृत्तो व्यावृत्त: स्वयं ज्ञानीमतोडज्ञान प्राक्तनं परिहृत्य ज्ञानस्थरूपतां प्राप्तः ॥ 
पूर्वमज्ञानमज्ञानस्वरूपो ज्ञान ज्ञानस्वरूपो भवति सम ज्ञानीभतः | जगतो विश्वस्थसपर्यायनिखिलवदा- 
थंसार्थस्थ साक्षो साक्षात्‌ व्रष्टा । “ साक्षात्द्रष्टरे सड्लायाम्‌ ' इति द्रष्टर्यर्थे इनि. । ( पा० सु० ) 
पुराण: सनातनः पुमानात्मा चकास्त्यनन्तसुखभाग्भवति । 


विवेचन- भावाल्रवों की निषृत्ति करने से आत्मा का विज्ञानधनस्थभाथ जब अभिव्यक्त होता है तब 
शीघ्र हि विभावभावात्मक आख्रवो की निवृत्ति करके तिर्भप होकर विज्ञानधनस्वभाव परमात्मा में आरूढ होकर 
अपनो आत्मा को परमात्मस्वरूप जानना चाहिये-परमात्मरूप से उसका अनुसथ करना चाहिये। इस प्रकार 
के अनुभव से अज्ञान का माश होता है और अज्ञान का नाश होने से विभावात्मक कनेकमंभावों का अभाव हो 
जाता है। कतृकमंमाव के नादा से आकुलतास्वरूप दुख का नाश हो जाता है। बुःख का नाग होनेसे अनाकुलता 
को प्राप्ति हो जातो है ओर अनाकुलता से आत्मा का विज्ञानघनस्थभाव प्रकट हो जाता है । इस स्वभाव के प्रकट 
हो जानेसे आत्मा सपूर्ण ज्ञेय पदार्थों को उनकी सभी पर्यायों के साथ जानती है। इसप्रकार यथार्थ स्वरूप को प्राप्ति 
से यह्‌ सनातन आत्मा अनंतसुख से युक्त हो जाती है। इस कलद में जो ' अभयात्‌ ' यह पद प्रयुक्त किया गया 
है चह बडा प्रह्त्त रखता है। जिस जीव को पेदजशान की प्राप्ति हुई होतो है और भेबज्ञान को प्राप्ति से जिसने 
आखवों को अनात्मनोन और अनात्मीय समझ लिया है उसे शरीरनाशादि का भय नहीं होता । ज्यों ज्यों उपसर्गों 
को मात्रा बढतों जाती है त्यों व्यों उसकी स्वस्वरूपस्थिति बढती जाती है और अन्त उसमें क्ेबलशान आविर्भेत 
हो जाता है। अन्तःकृतकेवली का दृष्टान्त उक्त अभिप्राय का अच्छोतरह समर्थथ करता है । इससे हपष्ट हो 
जाता है कि भेद ज्ञानी जीव को किसी प्रकार का भय नहीं होता । 


समयसार: ५४३ 


' क्थं आत्मा ज्ञानीभूत. रक्ष्यते ? ' इति चेत्‌- 
“अज्ञात का नाह्ा करके ज्ञानरूप से परिणत हुई आत्मा कंसे पहिचानो जातो है ? ' ऐसा प्रइन 
हो तो- 
कम्मस्स य परिणाम णोकम्मस्स य तहेव परिणाम | 
ण करे एयमादा जो जाणदि सो हवदि णाणी ॥ ७५ ॥ 


कर्मणइच परिणाम नोकमंणदच तथंव परिणामम्‌ । 
न करोत्येनमात्मा यो जानाति स भवति ज्ञानी ।। ७५ ॥। 


अन्वयार्थ- (यः) जो (आत्मा) आत्मा (कर्सेणः) उपादानभूत द्रव्यकर्म के (एनम्‌) इस 
मोहरागादिरूप (परिणाम) उपादेयभूत परिणाम को (तथा एवं च) और उसोप्रकार हि (नोकमंणः) 
उपादानभूत नोकम के उपादेयभूत इस स्पर्शसस्थानादिर्प (परिणाम) परिणाम को (न करोति) 
उपादानकर्ता होकर नहीं करती अर्थात्‌ स्वय चेतन होनेसे अचतन द्रव्यकरमॉपादानक रागादिसंज्ञक 
परिणामों के और नोकर्मोपादानक रूपसंस्थानादिरूप परिणामों के रूप से परिणत नहीं होती कितु 
जो आत्मा इन परिणामों को (सिर्फ) (जानाति) जानती है (सः) वह आत्मा (ज्ञानी) ज्ञानी- 
सम्यग्जानसंपन्न (भवत्ति) होती हैं । 

[ कहनेका भाव यह है कि जिस जीव को आत्मा ओर आखल्वों में होनेबाले भेद का शान होता है वह 
शानो- प्रशस्तशञानवुक्त-सम्पग्शानी होती है । जो कर्म उदय में आकर अज्ञानी जोब को रागादिरूप परिणति में 
निमिसकारण पड़ते हैं वे ' कारणे कार्योपचार: दस न्याय से रागादिसंज्ञाओं को धारण करते हैं या उनको रागादि- 
सज्ञाएं को जाती है। कर्मंसामान्य के ये भिन्नम्िन्ष परिणास हैं। यद्यपि इन परिणामों का अज्ञानी जोब अपने 
विभावपरिणामों के हारा निमित्तकारण पड़ता है तो भी वहु अपने चेतन्यस्थ्ाव का त्याग करके अचेतन 
पुदुगल के रूप से परिणत न होनेसे उन द्रव्यकर्मो पादानक कर्मपरिणासों का उपादानकर्ता नहीं होता। एकजातोय 
परिणाम का दो विभिष्नस्वश्नाववाले भिन्नभिन्न पदार्थ उपादानकर्ता नहीं होते । शरीर-सस्थानादि के रूप से भी वह 
परिणत नहीं होता; क्यों कि ये भो पुद्गलोफादानक परिणाम हैं। जब जीव इन भावों के रूप से परिणत नहों होता 
संत बढ इन भावों को अपने उपादेयरूप से उत्पन्न भी नहीं कर सकता । अज्ञानी जोब यहापि इनभाजों का उपा- 
दानकर्ता नहों हो सकता तो भो उन परिणामों में और अपनेमें होनेवाले सेद को भो नहीं जानता और उनके निमित्त 
से विभावसायों के रूप से परिणत हो जाता है। शानी जीव तो इत परिणामों का उपादानकर्ता भी नहीं होता है और 
ने उनके मिमित्त से विभावशायों के रूप से परिणत मी होता है । बह इनकों अपनेसे सर्वथा भिन्न समझता है। अतः 
जो इन भावों के रूप से परिणत न होकर इन भावों को परद्रव्य के रूप से जानता है बही जीव ज्ञानी होता है। | 


आ. ख्या.-- यः खल मोहरागद्वेषसुखदुःखादिरूपेण अन्त: उत्प्लवभान कर्मण: परिणाम 
स्पद रसगन्धवर्णदब्दबन्धसंस्थानस्थौल्यसोक्ष्ष्पादिर्पेण. बहिः उत्प्लवभान॑ नोकसंण' 
परिणाम॑ च समस्त अपि परमार्थतः पुदूगलपरिणाम-पुदुगलयो: एबं घटमृत्तिकयो: 
इव व्याप्यव्यापकभावसद्भावात्‌ पुदुगलब्रव्येण कर्न्ना स्व॒तन्त्रव्यापकेन स्वयं व्याप्यमान- 
स्थात्‌ कर्मत्वेन क्रियमाणं पुदूगलप रिणामात्मनों: घटकुम्भकारयो: इव व्याप्यव्यापक भावा- 


छ्‌४ढ४ श्रीऋष सनाथदिगव रजेनग्रथप्रकाहनसस्यायाः 


भावात्‌ कतुकमंत्वासिद्धों न नाम फरोति आत्सा, किन्तु परसार्थंतः पुद्गलपरिणामज्ञान- 
पुद्गलयो: घटकुम्भकारवत्‌ व्याप्यव्यापकावाभावात्‌ कतुकर्मत्वासिद्धों आत्मपरिणामा- 
त्मनोः घटमृत्तिकयो: इव व्याप्यव्यापकभावसद्भावात्‌ आत्मद्रव्येण कर्ता स्वतस्त्रव्यापकेन 
स्वयं व्याप्यमानत्वात्‌ पुद्गलपरिणामज्ञानं क्मत्वेन कुर्बन्तं आत्मानं जानाति सः अत्यन्त- 
विविक्तज्ञानोभूतः ज्ञानो स्थात्‌ । न च एवं ज्ञातुः पुद्गलपरिणाम: व्याप्यः, पुद्गलात्मनो: 
जेयज्ञायकसस्बन्धव्यवहारमात्रे सति अपि पुद्शलपरिणामनिसित्तकस्य ज्ञानस्य एवं शातुः 
व्याप्यत्वात्‌ । 


त प्र.- य आत्मा । खल्विति वाक्यालडःकारे । मोहरागद्ेषसुखदुःलादिरूपेण मोहरागादिप्रका- 
रेण । सोहश्च रागशच् हेषज्ल सुखं च दुःखं च मोहरागद्वेषसुखदुःखानि । तान्यादीनि प्रधानानि येषां 
परिणामानां ते मोहरागठेषसुखदुःखादय: परिणामा: । तेषां रूपेण प्रकारेण । निभित्तकर्नीभूय मोहरा-- 
साविरूपविभावभावषजनकत्वात्का रणे कार्योपचारान्मोहादिसझ्ज्ञकस्वेनेत्यर्थ: । अन्तो5भ्यन्तरमिन्द्रियागो- 
चरत्वात्‌ । उत्पलवभानमुत्पद्ममान कर्मणों द्रव्यकर्ंण: परिणाममुपादेयभ्तम्‌ । स्पर्श रसगन्धवर्णशब्दब- 
न्यप्तत्थानस्थोल्यसौक्ष्म्याविरूपेण स्पर्शादिप्रकारेण । स्पर्शश्च रत३च गन्धश्च वर्णद््न शब्वध्च बन्धब्च 
ससस्‍थानं च स्थोल्य च सौक्षम्यं च स्पर्श रसगन्धवर्णशब्दबन्धसंस्थानस्थोल्यसोक्ष्म्याणि। तान्यादीनि प्रधानानि 
येषां ते । तेषां रूपेण प्रकारेण । बहिर्बाह॒चत उत्प्लवमानमुत्पद्यमानं नोकमंण: पुदूगलोपादानकस्येषत्क- 
मंण: परिणासमुपादेयभूत् पर्यायं च समस्तमपि सकलमपि परसार्थतों वस्तुतः । निकचयनयदृष्टद्रेत्यर्थ' । 
पुदृगलपरिणामपुद्गलयोरेव पुद्गलोपादानकपरिणामोपादानकतंभृतपुद्गलयोरेव । घटमृक्तिकयोरिव 
कुम्भतदुपादानभूतम॒ृत्तिकपोरिव । पुदूगलोपादानकोपादेय भूतपरिणामात्मकधघटतदुपादान भूतमृत्तिकयोरि- 
वेत्यर्थ: । व्याप्यव्यापकभावस:द्भावादन्तर्व्याप्यव्यापकभावसजभावात्‌ + यथा पुद्गलपरिणामात्सकघटे 
उपादानकतृ्‌भ्तमृत्तिकाया: स्वस्वरूपेणान्वयस्थ सउद्भावात्तस्य घटस्य व्याप्यत्वाद्धटे स्वस्वरूपेणाउन्चयि- 
नया उपादानकतुभूताया मृत्तिकाया व्यापकत्वात्तयोर्घटमृत्तिकयोव्याप्यव्यापकभावसउ्भावोडस्ति तथा 
पुदुगलपरिणासात्मकद्रव्यकमंरूपोपादानकतंकर्मनोकर्मात्मकपरिणामे उपादानकतुभृतपुद्ग लस्य स्वस्वरू- 
पेणान्वयस्थ सःद्भावात्तस्य कर्मनोकर्मपरिणासस्य व्याप्यत्वात्कमंनोकमंपरिणामे स्वस्वरूपेणान्वयिन 
उपादानकतुभ्तस्य पुद्गलूस्य व्यापकत्वात्तयो: कर्मनोकमंपरिणामपुद्गलयोधव्यप्यव्यापक भावस:द्धावो 5स्ति 
यतस्ततः पुद्गलद्रव्येण कर्मगोकरमंपरिणामेपन्चयित्वात्कत्रोपादानकर्मा स्वतन्त्रव्यापकेन व्यापनक्तियाश्रयी- 
भूतव्यापकेन । स्वतन्त्रों व्यापनक्रियोत्पत्त्याश्रयभतच्चासौ व्यापक: स्वस्वभावेन स्वपरिणासं व्याप्नुबंदच 
स्वतन्त्रव्यापक: । तेन । स्वयमात्सना व्याप्यमानत्वाद्ध्याप्तिक्रियाविषयत्वात्कमंत्वेन द्रृव्यकमंण: परि-- 
णामत्वेन क्रियमाणम्‌ । पुदूगलपरिणामात्मनोद्रंव्यकर्मात्मकपुदु्गलपरिणामात्मनो: घटकुम्भकारयोरिव 
मृत्तिकोपादानकपरिणामभतघटतब्निमित्तकतुंभूतकुलालयोरिव व्याप्यव्यापकभा वाभावह हिर्व्याप्पव्यापक- 
भावसद्भावेः्प्यन्तव्यप्पिव्यापक भावाभावात्‌ । यथा मृत्तिकोपादानकेइत एव मृत्तिकापाथ्थिवत्वाचेतनत्वा- 
दिस्वभावान्विते पाथिवेष्चेतने च घंटे चेतनकुम्भकारस्वभावभतचंतन्यान्थयासस्भवाद्घटस्यतद्व्या- 
प्यत्वाभाषात्कुस्भका रस्थ च स्वचेतन्यस्वभावेन तद्व्यापनसामर्थ्यविकलत्वादृव्यापकत्वाभावान्न तयो घंट- 
कुम्भका रयोरब हिव्याप्यव्यापक भावसद्भा वेषप्यन्तव्याप्यव्यापषफ भावा भावो$स्ति तथा... पुद्गलोपादानकेध्त 


समयसारः: । ७५४५ 


एवं पुदंगलपा्थिवत्वाचेतनत्वस्वभावान्वितेड्चेतने पार्थिवे च द्रव्यकर्मपरिणामे आत्मस्वभावभूतचेतन्यान्व- 
यासम्भवादद्रव्यकर्मप रिणामस्य तद्ध्याप्यत्वांभावादात्मनइथ स्वीयेत विज्ञानधनस्वभावेन तद्व्यापनसा- 
प्रथ्यंविकलत्वाद्ब्यापकत्वाभावापसेंद्व्यकरमंपरिणामतपन्निमित्तकतृंभतात्मनोर्बहुचव्याध्यव्यापकभा वस - 

ज्ावेप्प्थन्तव्याप्यव्यापक भाबाभावो5स्ति यतस्ततः कतृकमंत्वासिद्धाबात्मनों व्रब्यकमंण उपादानकतुत्वस्य 
दरव्यकर्मणदर्चोपावेयभतपरिणामात्मकफर्मत्वस्थासिदों न नाम नव करोति द्रव्यकर्मपरिणासात्मकपरि- 
'जतिक्रियाअ्यीभवति । किन्तु परमार्थतो वस्तुतः। निशलचयनयेनेत्यर्थ:। पुद्गलपरिणामज्ञान-पुवृगलयो: 
पुद्गलोपादानकोपादेयात्मकद्रव्यकर्मोपादानकपरिणामस्वरूपज्ञायकश्ञान-शेयरूपद्रव्यकर्मोी त्पप्नपरिणा मात्म- 
कपुद्गलव्रव्यद ये घटकुम्भका रवन्मृत्तिकोपादानककुलालनिमित्तकपरिणासात्मकघट-चेतन्यधर्मनिमित्तक- 
तुंभूतकुम्भकारदये इब व्याप्यव्यापकभावाभावाहहिव्र्याप्यव्यापकभावसजूवेःप्यन्तव्याप्यव्यापकभावा- 
भावात्कृतृकमंत्वासिदावुपादानकर्तत्वा सिदावपादेय भूतकर्सत्वासिद्धो ख यथा मृत्तिकोपादानकोपादेयभूत- 
घटस्य कुम्भकारस्वासिकचेतन्यधर्मान्वयाभावाद्ध्याप्यत्थाभावादुपादेयस्वरूप कर्मत्वं न सिध्यति चेतन्य- 
धर्मात्मककुम्भका रस्य घटे स्वीयचेतन्यधमात्मकत्वेनानवथनसामथ्यंवेकल्याद्व्यापकत्वाभावादुपादानस्व- 
रूप कतुत्व न सिध्यति तथा पुद्गलोपादानकोपादेयात्मकद्रव्यकर्मोपादानकपरिणासस्वरूपज्ञापकज्ञानस्थ 
शेयभूते व्र्यकर्मतोकमंपरिणामापल्ने पुद्गलेडन्वयनसामथ्याभावादन्वयाभावाद्ध्यापकत्वाभावाद्पादानस्थ- 
रूप फतृत्व॑ न सिध्यति द्रव्यकर्मनोकर्मपरिणासापन्नपुद्गलस्य चात्मस्वासिकर्चेतन्यस्वरूपान्वयाभावाद- 
व्याप्यत्वाभावाद्पादेयस्वरूपं कमत्व न सिध्यति । यद्वा पुदगलपरिणामज्ञानस्य ज्ञानपरिणामात्मकत्वा- 
तत्र ज्ञानस्थान्वयाद्व्याप्यत्वेषषि तत्र पुदगलपरिणामजाने पार्थिवत्वाचेतनत्वादिस्वरूपपुद्गलधरभंस्थान्व- 
याभावादुपावेयस्वरूपं पुद्गलक्ंत्वं न सिध्यति पुद्गलस्य च स्वीयधर्मात्मकत्वेन पुद्गलपरिणामजञ्ानेउन्च- 
यनसासर्थ्यंवेकल्यादव्यापकत्वासावादुपादानस्वरूप कतुत्वं न सिध्यति ( एवं पुदुगलपरिणामज्ञान-पुद्ग- 
लयोरन्‍्त्यप्यव्यपकावाभावादुपादान भतकतृत्वो पादेयभूतकमे त्था सिद्धी जातायां सत्यामात्मपरिणा मान 
त्मनोरात्मपरिणामे आत्मन: स्वस्वभावेनान्वितत्वाद्व्याप्यत्वादात्मनश्च तत्रान्वयित्वादव्यापकत्वादधट- 
मृत्तिकवोरिव यथा घटस्थोपावेयभतस्थ मत्तिकास्वभावेनान्वितत्वादव्याप्यत्वान्मत्तिकाथात्तत्र घटेउन्‍्बन- 
यिल्वाद्व्यापकत्वात्तयोघंट मृत्तिकयो रन्तर्व्याप्यव्यापकभावस:द्रावस्तथान्तर्ष्याप्यव्यापक भावस:द्ा वादात्स- 
द्रव्येण कत्रोपादानकर्त्रा स्वतन्त्रव्यापकेन व्यापनक्रियोत्पत्याअ्रयभूतव्यापकेन । स्थतन्त्रों व्यापनक्रियोत्प- 
स्पाश्रयभूतश्चासो व्यापकश्च स्वस्वभावेनात्मपरिणामं व्याप्नुवंश्व स्वतन्त्रव्यापकस्तेन । स्वयमात्मना 
व्याप्यमानत्वाद्व्याप्तिक्रियाविषयत्वात्पुद्गलपरि णामज्ञानं कर्मेत्वेनात्मनो ज्ञानस्य परिणामत्वेन क्रियमाणं 
जन्यमान कुर्वेन्तमात्मानं जानाति स आत्माधत्यन्तविविक्‍तज्ञानीमूतः कर्मात्मानावत्यन्तविविक्तावत्यन्त- 
मन्योन्यभिन्नाविति ज्ञानमत्यन्तविविक्‍तज्ञानम्‌ । तदस्यास्तीत्यत्यन्तविविकतज्ञान: । “ओड:श्रादिश्य: 
इत्यस्त्यी मत्वर्धीय: | अनत्यन्तविविक्तज्ञानोअ्स्यन्तविविक्‍तज्ञानो भवति स्मात्यन्तविधिक्तज्ञानीभतः। 
€ कृम्वस्तिड्पोगेड्तत्तस्वे सम्पत्तरि च्िवः  हति चिव:ः | व्र्यभावकर्मणी जीवद्रब्यादत्यन्तभिन्ने ह॒ति 
जानप्वित्यर्थ: । ज्ञानी सम्यसज्ञानसम्पत्तों निर्मेलविवेकज्ञानसम्पन्नों वा स्थाज्रूबति । न चेबमनेन प्रकारेण 
ज्ञातुर्शात्रा । ' ध्यस्थ बा कतेरि ' इति व्यसज्ज्ञकस्य व्याप्यशब्दस्थ प्रयोगात्कतंरि ता । पुद्गलपरिणाम: 
पुद्गलोपादानकद्रव्यकर्मात्मकपुद्गलस्य परिणामों व्याप्यो ज्ञातुर्शानस्वभावेन व्यापनक्रियाविषय. | 
पुद्गलात्मनोलेयज्ञायकसम्बन्धध्यवहारमात्र. सत्यपि पुद्गलरूपज्ञानविषयत्वाज्लेयभावत्वादात्मनश्च 


५४६ श्रीऋषभनाथ विगंबशज॑नप्रंधप्रकाशस संध्याया: 


शापकत्वासयोश्रेयज्ायकसम्बन्धेन व्यवहारमाजे लौकिकशास्त्रीयव्यवहारमात्रे सत्यपि पुदूगलपरिणास- 
सिमित्तकस्य निमित्त भूतपुदूगलपरिणामसस्बन्धाज्जायमानस्य ज्ञानस्येव प्रुदृगलपरिणामज्ञानस्थेब शातु- 
झत्रा व्याप्यत्वाउज्ञानस्वभावेनानवीयमानत्वात्‌ । 


टीकार्थ- पुबंगलपरिणासभूत घट और पुद्गलरूप मृत्तिका इनमें जिसप्रकार (आन्तर-) बध्याप्पव्यापक- 
भाव होता है उसीप्रकार कर्मपरिणामरूप और नोकमंपरिणामरूप पुदूगलपरिणास और पुद्गल इनमें (आत्तर-) 
व्याप्यव्यापक्ताव का सद्भाव होनेसे पुद्गलद्रध्यरूप अपने परिणामों को व्याप्त करनेकी क्रिया की उत्पत्ति का 
आश्रय होता हुआ अपने स्वरूप से परिणामों को व्याप्त करनेवाले (उपादान-) कर्ता के द्वारा स्वयं व्याप्त किये 
जानेवाले होनेसे कमंरूप से उत्पन्न किये जानेवाले ऐसे, घट और कुम्भफार इनमें जिसप्रकार (आन्तर-) थ्याप्य- 
व्यापकाव का अभाव होता है उसीप्रकार पुदुगलपरिणाम और आत्मा इनमें (आन्तर-) व्याप्यव्यापकनप्ताब का 
अप्ाव होनेसे आत्मा के (उपादान-) कर्तुत्व की और पुद्गलपरिणामों के (उपादेयभूल-) कर्मंत्व की सिद्धि न होनेसे 
भोहरूप से, रागरूप से, हेषरूप से, सुखरूप से और दुःख आदि के रूप से अतरंग में उत्पन्न होनेवाले कर्म के सभी 
के सभी परिणामों को और स्पर्शरूप से, रसरूप से, गधरूप से, वर्ण रूप से, शब्दरूप से, बधरूप से, संस्थानरूप से, 
स्थौल्यरूप से और सोक्षम्य आदि के रूप से (आत्मा के। बाहर उत्पन्न होनेव्राले मोकस के सभी के ससो परिणामों को 


करती हि महीं, कितु जिसप्रकार घट ओश कम्भकार इनमें वस्तुत |आन्तर-) ध्याप्यव्यापकाव का अभाव होता है 
उसौध्रकार पुदूगल के परिणामों का ज्ञान और पुदूगल इनमें वस्तुतः (आन्तर-) व्याप्यव्यापक्ताव का अभाव होनेसे 
पुदूगल के परिणामों के शान के कमंत्व की (या कतुत्व को) और पुद्यछ के कर्तृत्व की (या कमत्व कौ) सिद्धि न 
होनेपर घट ओर मृत्तिका इनमें जिसप्रकार (आन्तर-) व्याप्यव्यापकभाव होता है उसीप्रकार आत्मा के परिणास 
आर आत्मा इनमें (आन्तर-) व्याप्यव्यापकाव का सम्भाव होनेसे आत्मपरिणार्मों को व्याप्त करनेको क्रिया की 
उत्पत्ति का आश्रय होनेवाले ओर आत्मपरिणामरों को व्याप्त करनेवाले स्वय आत्मद्रव्यरूप (उपादान- ) कर्ता के 
द्वारा व्याप्त किया जानेबाला होनेसे पुदूगल के परिणामों के ज्ञान को (उपादेयभृत) कर्म के रूप से करलेकाली ( परि-- 
जाम के रूप से उत्पन्न होनेवाली अर्थात्‌ स्वयं पुदगलपरिणाम के ज्ञान के रूप से परिणत होनेवाली ) आत्मा को 
जानता है वह ' पुदूगल के परिणाम आर आत्मा इनमे आत्यन्तिकरूप से भेद का सद्भाव है इसप्रकार के ज्ञान से 
गरुक्त बना हुआ ज्ञानी होता है। इसप्रकार पुद्गल के परिणाम व्याप्य अर्थात्‌ ज्ञाता के द्वारा अपन स्वरूप से व्याप्त 
किये जानेवारू नहों हैं; क्‍यों कि पुदूगल ओर आत्सा इनमें शेयशायकसबंध होनका व्यवहार विद्यमान होनेपर भी 
पुद्गल के परिणाम जिसकी उत्पत्ति में निम्नितकारण पड़ते है एंसा ज्ञान हि ज्ञाता का व्याप्य होता है । 


विवेचन- मृत्तिका से म॒त्पिण्डरूप परिणाम होता है और उस मृत्पिण्ड से घटरूप परिणाम उत्पन्न होता 
है । मृत्पिण्ड और घट में उपादानभृत मृत्तिका अन्वित हुई पायी जातो है । अतः वे पुदूगल के परिणाम है । जीब के 
विमावभाव निर्मित्तकारण पडनेपर कर्ंयोग्य पुदरगल कम्ृरूप से परिणत होते हैं और कम से द्र्यरूप रागादिभावों 
की निष्पत्ति होतो है-कर्मों में ओर कमंपरिणासभूत रागादिसंज्ञक परिणामों में पुदगल अन्वित हुआ होता है । इस- 
अ्रकार नोकर् के भो सभी के सभी परिणामों में पुद्गल अन्वित हुआ होता है । अतः कम के और नोकर्म के परिणाम 
पुद्गल के हिं परिणाम है उपादेय हैं । मोहरूप से, रसरूप से, हेषरूप से, सुखरूप से और दुःख आदि के रूप से अत- 
रग में उत्पन्न ठीनेवाले कर्म के सभी के सभी प(रणास और स्पर्शरूप से, रसरूप से, गन्धरूप से, वर्णरूप से , सस्थामरूप 
से, स्थौल्यरूप से, और सौक्ष्म्प आदि के रूप से, बाहर अर्थात्‌ इद्वियगोचरता के रूप से उत्पन्न होनेवाले नोकरम के 
सभो के सभी परिणाम पुद्गल के परिणाम हैं । पुदगलपरिणामभूत घट में मृत्तिकारूप उपादान का अन्धय होनेस घट 
मृत्तिका का व्याप्य होनसे ओर मत्तिकः अपने स्वरूप से अपने घटरूप परिणाम को व्यापनेवालों होनेके कारण 
व्यापक होनेसे घट ओर मृत्तिका इनमें व्याप्यव्यापक्भाव का सद्भाव होता है। व्याप्त करनेकी क्रिया को उत्पत्ति 
का कंभ्रय होनेसे मृत्तिका स्वतन्त्र है और घट फो व्याप्त करनेवालो होनेसे व्यापक भो है। स्थतंत्रय्यापक होनेसे 


समयसार: । ५४७ 


मृत्तिका घट का उपादानकर्ता है। उस व्यापक मृत्तिका के द्वारा स्वव घट व्याप्त किया जानेबाला होनेसे घट मृत्तिका 
का उपादेयभूत कर्म है। अतः उपादेबभूत घट मत्तिकारूप उपादानकर्ता के हारा किया जाता है। इसप्रकार पुद्गल- 
परिणामभूत कर्म के और नोकमं के ब्रव्यमोहाविरूप ओर स्पर्शादिरूप परिणासों सें पुदगलरूफ उपादान का अन्वय 
होनेसे बे परिणास पुद्गल के व्याप्य होनेसि ओर पुद्गल अपने स्वरूप से अपने द्रव्यमोहस्पर्शादिरूप परिणामों को 
व्यापनेबाला होनेके कारण व्यापक होनेसे द्रव्यमोहस्पर्शादिख्प परिणाम और पुद्गल इनमें अन्तव्यप्पव्यापकाज 


होता है । व्याप्त करने की क्रिया को उत्पत्ति का आश्रय होनेसे पुद्गल स्वतंत्र होता है और उक्त परिणामों को 
व्याप्व करनेबाला होनेसे व्यापक भी होता है। स्वतंत्रव्यापक होनेसे पुदगल द्रव्यमोहस्पर्शादिखू्प परिणामों का 
उपादानकती है । उस व्यापक पुद्गल के द्वारा स्थ॒स्वरूप से व्रव्यमोहस्पर्शादिरूप परिणास स्वयं व्याप्त किये जानेवाले 
होनेसे वे परिणाम पुदुगल के उपादेयभूत कम हैं। अतश उपादेयभूत व्रव्यमोहह्पर्शादिरूप परिणाम पुद्गरूष उपादान के 
द्वारा उत्पन्न किये जाते है। परिणमनज्ञोल मत्तिका यद्यपि घटरूप से परिणत होनेकी योग्यता से युक्त होती है तो 
भरी कुम्मकार की घटपरिणत्यनुकूल क्रिया के अभाव में घटरूप से परिणत होनेवाली न होनेसे घट और कुम्मकार 
इनमें यद्यपि बहिव्योप्यव्यापकभाव का सद्भाव होता है तो भी घट कुंभकार के द्वारा अपने चेतन्यश्वरूप के द्वारा 
व्याप्त किया जानेवाला न होनेके कारण कुभकाररूप निित्तकतों का व्याप्य न होनेंसे और कुंफ्कार अपने चंतन्य- 
स्वरूप से व्याप्त करनेबाला न होनेके क्रारण व्यापक न होनेसे घट और कुंभकार इनमें अन्तर्व्याप्यव्यापकभाव 
का अभाव होता है । घट और कुंपकार इनमें अंतर्वर्याप्यय्यापक्रणाव का अप्ताव होनेसे कुभकार के उपादानकर्तृत्व की 
सिद्धि आर घट के उपादेयभूतकर्मत्व की सिद्धि न होनेपश निश्चयनय की दृष्टि से कुंभकार घटरूप परिणाम का 
उपादानकता नहीं है । इसप्रकार परिणमनज्ञील पुदूगल यद्यपि व्रध्यमोहस्पशादिरूप से परिणत होनेकी योग्यता से 
युक्त होता है तो भी आत्मा की द्रव्यमोहस्पर्शादिख्पपरिणत्यनुकूल ऐसी विभावभाषात्मकपरिणतिक्रिया के अभाव में 
द्रव्यमोहस्पर्श।दिखूपपरिणाम के रूप से परिणत होनेबाला न होनेसे पुबृगल के द्रव्यमोहस्पर्शादिरूप परिणाम आर 
आत्सा इनमें बहिव्योप्यव्यापकभाव का सद्भाव होनेपर भी द्रव्यमोहस्पशादिरूपपुदुगलपरिणाम आत्मा के द्वारा 
स्वस्वरूप से व्याप्त किये जानेबाले न होनेके कारण आत्मरूप निमित्तकता का व्याप्य न होनेसे आर आत्मा अपने 
चेतन्यस्वरकूप से उनको व्याप्त करनेबाली न होनेके कारण व्यापक न होनेसे द्रव्यमोहस्पर्शादिरूपपुदूगलपरिणाम और 
आत्मा इनमें अन्तर्व्याष्यव्यापक्भाव का अन्ाव होता है। द्रव्पमोहस्पर्शादिरूपपुदगलपरिणाप और आत्मा हनमें 
अन्तव्याष्यव्यापकभाव का अभाव होनेसे आत्मा के उपायानकर्तृत्व की सिद्धि और द्रव्यमोहस्पर्शाव्रिपपुद्गलपरिणामरें 
के उपादेयभूतकमंत्व को सिद्धि न होनेसे निश्चयनय की दृष्टि से आत्मा द्रव्यपोहस्पर्शादिख्पपुद्गलपरिणामों का 
उपादानकता नहीं है । मृत्तिकोपादानक अचेतन घट सें कुंभकार के चंतन्यस्वरूप का अन्वय न होनेसे वह व्याप्य न 
होनेके कारण कुमकार अपने चेतन्यस्व॒रूप से घट को व्याप्त करनेबाला न होनेसे व्यापक न होनेके कारण घट और 
कुंभकार में अन्तव्याप्यव्यापकाव का अभाव होनेसे कुंभकार के कतृत्व को जिसप्रकार सिद्धि नहीं होती उसोप्रकार 
पुदुगलोपावानक उपादेयभूत-द्रव्यकर्मोपादानक परिणामों के स्वरूप को जाननंवाले ज्ञान का शेयमूत द्रव्यकर्म के आर 
नोकमं के परिणामों के रूप से परिणत हुए पुदृगल में अन्वित होनेंकी सामथ्यं का अभाव होतेसे उसमें उसका अन्वय 
न होनेसे बह व्यापक न होनेके कारण आर व्रव्यकर्म के आर नोकम के परिणामों के रूप से परिणत हुए पुब्गल का 
उसमें चतन्यधर्म का अन्यय न होनेसे यह पुद्गल व्याप्य न होनेके कारण पुद्गलपरिणारों का ज्ञान और पृतृगरू 
इनमें अस्तव्योप्यव्यापकभाव का अभाव होनेसे पुद्गलपरिणामों के ज्ञान के उपादानकतुत्व की और पुदूगल के उपा- 
देवभतकमंत्व की सिद्धि नहीं होती । अयबा-पुदृगलपरिणामों का ज्ञान ज्ञानसासान्य का परिणाम होनेसे उसमें 
शानसासान्य का अन्वय होनेसे वह व्याप्य होनेपर भी उस पुद्यलूपरिणामों के शान में पाथिवत्वाचेतनत्वादिरूप 
पुदूगल के धर्मों का अन्दय न होनेसे वह ज्ञान पुदगल का व्याप्य न होनेके कारण ओर पुद्यलपरिणामों के ज्ञान में 
अपने पाथिवस्वादिधर्मों से अन्वित होनेकी सामब्यं का अभाव होनेसे अन्वित होनेवाला न होनेके कारण पुद्गलव्रध्य 
व्यापक ने होनेते पुदंगलपरिणामों का ज्ञान और पुद्गल इनमें अस्तव्यप्यिव्यापक्ावथ का अभाव 


ब४८ट ओीऋषभसताथ विगंद रजेतग्रंभप्रकाहनसंत्या या: 


होनेसे पृदूगल के उपादासकर्तुत्थ की और पुद्गरूपरिणामों के श्ञान के उपावेयभूतकमंत्थ की सिद्धि नहीँ 
होती । इसप्रकार पृवृगलपरिणामों का ज्ञान और पएवृगल इतके उपादानकर्तृत्व की और उपादेयभूतकर्सत्व की सिद्धि 
से होनेपर घट में मुत्तिका अपने स्वरूप से अस्वित हुई होनेसे ओर मत्तिका घट में अस्बित होनेबाली होनेसे घट और 
मुलिका इनमें जिसप्रकार अन्तर्वर्याष्यव्यापकभाब होता है उसोप्रकार आत्मा के परिणामों में आत्मा अपने चेतन्यस्व- 
रूप से अस्थित हुईं होनेसे और आत्सा अपने परिणामों में अपने स्वरूप से अन्यित होनेवाली होनेसे आत्मा के अपने 
परिणास और आत्मा इनमें अस्त्व्याप्यव्यापकाव का सख्भाव होनेसे पुबगल के परिणामों के ज्ञान को अपने स्वरूप 
मे ध्यापने की क्रिया की उत्पत्ति का आश्रय होनेसे स्वतंत्र बने हुए और पुद्गरूपरिणामों के शान को अपने स्वरूप 
मै व्याप्त करनेवाला होनेसे व्यापक बने हुए आत्मद्रव्यरूप उपादानकर्ता के द्वारा व्याप्त किये जानेबाले पुद्गलपरि- 
णासों के शान को उपादेयभतकर्म के रूप से जो उत्पन्न करतो है ऐसी उस आत्मा को जो जानता है-स्वसंवेदनशञान 
के द्वारा उसका साक्षात्‌ अनुभव करता है वह ' कमंलोकर्म के सोहस्प्शादिखूप पुद्गलात्मक परिणाम अर्थात्‌ पुद्गल 
] ओर ज्ञाम या आत्मा इनमें आत्यंतिकरूप से भेद होता है! इसप्रकार के ज्ञान से युक्त बना हुआ जोच शानो-सम्य- 

ग्लानसंपन्न हो जाता है। इसप्रकार पुदूगल के परिणाम ज्ञाता के द्वारा अपने स्वकप से व्याप्त किये जानेके योग्य म॑ 
होनेसे शाता के व्याप्य नहीं हो सकते; क्यों कि यद्यपि 'पुदुगल और आत्मा इनमें शेयशायक्तावसंबंध होता है इस 
प्रकार के लोकिक और शास्त्रीय व्यवहार का सद्भाव है तो भी जिसको आविर्भूति में द्रव्यकर्मों का क्षय या क्षयों- 
पदास;नििसकारण पशता है ऐसा शान हि श्ञाता का व्याप्य होता है-ज्ञाता के हारा स्वस्वकूप से व्यापनेके थोग्य 
होता है । 

व्याप्यव्यापकता तदात्मनि भवेश्नेवाउतदात्मन्यपि 

व्याप्यव्यापकभावसम्भवमृते का कतृकमंस्थिति: ? । 

इत्युद्रामविवेकधघस्म रमहोभारेण भिन्दंस्तमों 

ज्ञानीभूय तदा स एप लसित. कतुत्वशुन्यः पुमान ॥॥४९॥। 


अन्ययः- व्याप्यव्यापकता तदात्मनि भवेत्‌, अपि अतदात्मनि नव (भवेत्‌ ) । व्याप्यव्यापकभा- 
वसम्भद॑ ऋते कतृंकमेस्थिति: का ? हति उद्यामविवेकघस्मरमहोभारेण तमः घिनन्‍्दन्‌ कतृत्वशुन्यः स एव 
पुमान्‌ तवाललानीभूय लसितः । 

अर्थ- जो परिणाम और परिणामी या उपादान और जफवेय होते हैं उनमें हि (आन्तर ) व्याप्यव्यापकशाव 
होता है, कितु जो परिणाम और परिणामी या उपादान आर $पावेय नहीं होते उनमें (आान्तर) व्याप्यव्यापकभाव 
नहीं होता । परिणास और परिणामी इनमें (आन्तर ) व्याप्यव्यापकाव का सद्भाव न होनेपर परिणामी के उपा- 
दानकतृल्थ की और परिणाम के उपादेयभृतफरसंत्य को सिद्धि किसप्रकार हो सकतो है? इसकारण अज्ञानरुप 
अन्धकार का नाश करनेवाले उत्कृष्टभंदजामरूप तेज की विपुलता से या ' जिस कार्यब्रव्य में ओर कारणंद्रव्य में 
अन्तवरपाच्चिष्यापकाव का सद्भाव होता है ऐसे उन ब्रच्यों में भव का अभाव होनेपर भी उममें आत्यन्तिकरूप से भेद 
होता है इसप्रकार, जाननेवाले अज्ञान का नाश करनेवाले शानरूप तेज की विपुलता से अज्ञानरूप अधकार का नाश 
करगेबाखे अत एवं कस और नोकस के परिणामों के उपादानक्तृत्व से रहित ऐसी, जो अनादिकाल से अज्ञानरूप 
से परिषत्र हुई थी ऐसी बह यह आत्मा अज्ञासरूप मंधकार का जिससमय नाह करती है उसोसमय सम्यरशानसंपत्त 
होकर वा केचलज्ञानसंपन्न होकर प्रकट होतो है ! 


त. प्र.- व्याप्यव्यापकताएन्तर्व्याप्यव्यापक्तावस्सदात्मनि परिणासप रिणासिनो रुपादानोपा देधयो वा 
भवेद्शचति । तच्च तदात्म च तदात्म | तस्मिन्‌ । ' अप्राणिजातेः ' इति इन्दस्यंकब्धाब: । तबि- 
तव्यनेत रल्थिपमे5न्वितमुपादानभूत द्रव्य बतो प्रत्यभिज्ञायते ततस्तस्य तदिति पदेन व्यपरेश: । ततस्त- 


रज 


समयसार: । ५४९ 


दित्यस्थ परणामीत्यर्थ: । आत्मेति पवमात्मायत्तार्थथचनम्‌ । “ आत्मा ब्रह्ममनोवेहस्वभावधृतिबद्धिषु । 
आत्मायसेषपि ” इति विश्वकोचने | परिणामस्य परिणामिन्यायत्तत्वासतस्यात्मपदेन प्रहणं भवति । स 
परिणामरी आत्मा परिणाम्यायत्त: परिणासश्च तदात्स । अन्न परिणासपरिणामिजात्योविवक्षितत्वाहि-- 
शझिष्टपरिणामपरिणामिनोर विवक्षितत्वाज्च इन्द्ृस्येकव:द्राव: । एकवजधावापन्नदन्द्वस्थ “स नप्‌ ' इति 
मपुंसकलिडगत्वम्‌। ततदल तदात्मनोत्यस्य परिणामपरिणामिनोरित्यथे:। यहा परिणासी परिणासे 5न्वितो 
भवति, परिणामइर्ध परिणामिना यदा स्वस्वरूपेणाउन्वितो भवति तदेव तयोरल्तर्व्याप्यव्यापकभावस्य 
सज्भावों भवति । परिणामिनः सद्भावे एव परिणामस्य समद्भावात्परिणामस्य परिणास्यायसत्वम्‌ | अपि 
कितु अतवात्मनि ययो: कार्यद्रव्यकारणदव्ययो: प्रोक्‍्तप्रकारक: परिणामपरिणासिभावो न विश्वते तयो- 
रन्तर्व्याप्यव्यापकभाबों नेव सम्भवति । व्याव्यध्यापक भावसम्भवमते कार्यद्रव्यकारणद्रव्ययोरन्तर्व्याप्य- 
व्यापकभावस-द्रावेन बिना । व्याप्यव्यापकावस्थ सम्भवः सज्भावः। तमृते तेन बिना । ' का चर्ते ! 
इति ऋतेशब्देन योगादिप्‌ । कतृकर्म स्थितिरुपादानकर््नंपादेयभतकर्मणो: स्थिति: का किस्वरूपा ? इति 
ययो: कार्यद्रव्यकारणद्रव्ययो: परिणामपरिणासिसावाभावादन्तर्थ्याप्यव्यापक्ायवाभावस्तयोरात्यन्तिको 
भेदो यतस्तत: । यहा ययो: कार्यत्रव्यकारणद्रव्ययों: परिणामपरिणामिभावस:द्भधावादन्तर्व्याप्यव्यापक पान 
वस्य सद्भावस्तयोरभेदों बतस्ततः । उद्वामविवेकघस्मरमहोभारेण प्रबलभेदज्ञानरूपतमोनाहकतेजो- 
वेपुल्पेनानतर्व्याप्यव्यापक भावस:द्राववत्कार्यकारणव्रव्यात्यन्तिकभेद विनाशकज्ञानतेजो वेपुल्पेत वा। उद्‌- 
दास: प्रकृष्टअड्चासो विवेको भेदज्ञानमेव घस्मरं विनाशक महस्तेज: । तस्य भारो वंपुल्यम्‌ । तेन । 
यदह्ोददासः प्रकुष्टोबन्तर्व्यप्पव्यापकभावस-:द्भाववतो: कार्यकारणद्रव्ययो रात्यन्तिकों यो भेदस्तस्थ 
घस्मर विनाशक महू: सम्यग्ज्ञानरूपं तेज: । तस्य भारो वेपुल्यम्‌ । ' घस्यत्सु: कमर: ' इति कमर: । 
तसोउज्ञानान्धतससं भिन्दन्विनादायन्कतत्ववान्य: पुदंगलपरिणामोपादानकत॒त्वविकल: । सोघ्नादेरज्ञाना- 
त्मकत्वेन मिथ्याज्ञानरूपेण वा परिणत एव पुमानात्सा तवाएघज्ञानान्धतमसबिनाशकाले ज्ञानोभूय 'सम्य- 
ग्शानसम्पन्नों भत्वा । अज्ञानं ज्ञान भूत्या ज्ञानोभूय । यदाउज्ञानमस्त्यस्थ ज्ञान: । ' ओडश्रादिभ्यः ' इत्यो 
मत्वर्थोय: । अज्ञानो ज्ञानी भत्या ज्ञानीभूय । ' च्विडाजयशानुकर णम्‌ ' इति तिसकज्ञायां “ प्यस्तिवाक्से 
कत्व: ' इति कत्वात्यस्थ प्यः॥ लसितः प्रकटोभतः । भवतीत्यध्याहार: । 


विवेखन- जो परिणाम परिणामी के स्वरूप से व्याप्त होता है बह व्याप्य होता है और जो परिणामी अपने 
ह्वरूप से अपने परिणाम को व्याप्त करता है-अपने स्वरूप से अपने परिणात्र में अन्वित होता है बहु व्यापक होता 
है । अतः परिणामी या उपादानकारण व्यापक होता है और परिणाम या उपादेय व्याप्य होता है। निमित्त और 
नेमित्तिक इनमें जो व्याष्यव्यापकनाव होता है वह बहिद्याप्यवयापकभाव कहा जाता है-अन्तब्यप्यिव्यापक्ताव नहीं 
कहा जाता । निमित्त का अभाव होनेपर नेमित्तिक की उत्पत्ति नहीं होतो और निम्ित्त का नंभित्तिक भें स्वस्वरूप 
अन्यय ने होनेसे उन दोनों सें बहिव्याप्यव्यापक्रम"व का हि सद्भाव होता है। यदि निमिल्त स्वरूप से नंसिजिकभाव 
में अन्यित होता तो उनमें अन्तव्योप्यव्यापक भाव का सद्भाव अबइय होता, कितु उस्में होनेबाला संबंध निभित्तने- 
जितिकभावरूप होकर उपादानोपावेयभावरूप हो जाता | यदि कार्यद्रव्य ओर कारणव्रब्य इनमें अन्तव्यप्पव्यापफभाव 
का अभाव होता तो कारणब्रब्य से कार्यद्रव्य को उत्पत्ति होना असमव होनेसे कार्यद्रव्य रूप परिणति क्रिया का अभाव 
होनेके कारण निमिस होनेबाली द्रठ्य की कर्सझूपपरि अमनक्रिया के अनुकूलक्रिया का अभाव हो जानेसे निमित्त नेस्रि- 
कभाद का अभाव हो जाता है। जिन दरच्यों में परिणान्षपरिणासिम्ताव या उपादानोपादेयभाव होता है उन दच्यों में 
हि अस्तर्वर्याप्पठ्यापकसाव का सद्भाव होता है, कितु लिक्से परिणामपरिणामिभाव का या उपादानोपादेउसाव का 


५५० भोऋष लतास दिगंबरजेनप्रथप्रकाशनसस्था याः 


अभाव होता है उनमें अन्तर्व्याप्यव्यापक्ताव का सज्भाव नहीं होता । संसार में कार्यद्रब्म और कारणब्रब्य अमेक हैँ 
दरव्यकर्स ओर नोकस ये कार्यद्रव्य हैं और जीवब्रव्य, पुदूगलद्॒व्य आदि कारणदब्रब्य हैं। कर्मनोकर्सरूप कार्यद्रव्य और 
पुवृगलरूप क्ारणद्रध्य इनमें परिणामपरिणासिभाव का या उपादानोपादेयभ्ाव का सद्भाव होनेसे उनसे अस्सर्थ्याप्य- 
यापकन्ाव का सदभूब अवश्य है। कम ओर नोकर्म यश्पि कार्यद्रव्यरुप है और जीबब्रब्य यद्यपि कारणद्रव्यरूप है 
तो भी कर्मनोकर्म और जीवद्रब्य इनमे परिणामपरिणामिभाव का या उपादातोपादयभाव का सद्भाव ने हानस 
अन्तर्वर्याप्यध्यापकभाव का सद्भाव नहीं हो सकता । जिस कार्यद्रध्य में और कारणद्रव्य में अस्तव्यप्पव्यापकणाव का 
अप्नाव होता है सके उपादानकतृत्व की और उपायेयभूतकर्मत्व को सिद्धि नहीं होती । कर्मनोकं जीव का परिणाम 
या उपादेय न होनेसे व्याप्य न होनेके कारण उसके उपादेयरूपकर्मस्व को सिद्धि नहीं होती और जीव कर्मतोकसंरूप 
परिणामों का उपादानकारण न होनेसे व्यापक न होनेके कारण उसके उपादानक्तृत्व की सिद्धि महीं होती | इसका-- 
रण उपादान और उपादेय इनमें अभेव होनेपर भी उनमें भेद का सद्भाव बतानेबाले अशञाम का आर निभिल और 
नेमित्तिक में भेद होनेपर भी उनमें अभेद का सद्भाव बतानेबाले अज्ञान का नाश जोब की सम्यग्ज्ञान के रूप से 
परिणति होते हि हो जाता है। अशान का नाश और सम्यग्लान की उत्पत्ति एक हि काल में होते हैं । अर्थात्‌ 
जिससमय जीव के अज्ञानभाव का नाश होता है उसीसमय सम्यग्शान का या कैवलज्ञान फा आवधिर्भाव होता है । 
अतः जो जीव उपादान और उपादेय में निइचयनय कौ दृष्टि से अभद का सम््भाब आर निमित्त आर नेमित्तिक में 
घेद का सद्भाव सानता है वही जीव शानी होता है । जिसके भाव इन सावों से विपरीत होते है वह जीव अज्ञानी 


होता है । 
 पुदूगलकर्म जानतः जीवस्य सह पुद्गलेन कतृकमंभाव. कि भवति कि न भवति ? ' 
इति चेत्‌- 
' पुदकर्म को जाननेवाले जीव का पुद्गल के साथ कतृुकर्म भाव होता हे या नहीं ”' एसा प्रइन 
हो तो- 
ण वि परिणमदि ण गिण्हदि उप्पञ्जदि ण परदव्वपज्जाए | 
णाणी जाणंता बि हू पुग्गलकम्म॑ं अणयबिहं ॥ ७६ ॥ 


नव परिणसति, न गृह णाति उत्पद्यते न परद्रव्यपर्यायान्‌। 
ज्ञानी जानन्नपि खल पुद्गलकर्म अनेकविधम्‌ ॥ ७६॥ 


अन्वया्थे- [ अनेकविधम्‌ ] मूलप्रकृति ओर उत्तरप्रकृति के रूप से जिसके भेद या प्रकार अनंक 
है ऐसे [ पुदगलकर्म ] पुदूगलोपादानक द्रव्यकर्मं को-उपादानकारणभृत कमंवर्गणायोग्य पुद्गलब्रब्य के 
द्वारा किये जानेवाले द्रव्यकर्म को [ जानन्‌ अपि ] विशिष्ट भेदज्ञान से जाननेवाला होनेपर भी 
[ ज्ञानी ] विज्ञानधनस्वभाववाली अपनी आत्मा ओर रागादिरूप आख्रव इनमें होनेवाले भेद को 
जाननेवाला अत एवं सम्यग्ज्ञानसंपन्न जीव [ खलु ] परमार्थत:- निशचयनय की दृष्टि से [ परद्रब्ध- - 
पर्यायान्‌ ] पुदुशल के परिणामभूत द्रव्यकर्म और नोकमं के रूप से [न एबं परिणसति ] मृत्तिका 
जिसप्रकार कलशरूप से परिणत होती है उसीप्रकार परिणत होता हि नही [ न (एव) गृह जाति ] 
उन कर्मों को चेतनरूप से परिणमाकर अपनेम समाविष्ट करता हि नहीं-उनके साथ तादात्म्य को 
प्राप्त नही होता और [ (परद्रव्यपर्यायं:) न (एव) उत्पदाते ] अपने चैतन्यस्वभाव को त्यागकर 


समयहज्ञार: । ५५१ 


और पुद्गल के स्वरूप के साथ तादात्म्य को प्राप्त होकर परद्रव्य के अर्थात्‌ पुद्गलद्व्य के कर्मनो- 
कमेरूप पर्यायों के रूप से परिणत भी होता हि नही । 

[ गाया में जो 'ज वि ऐसा पाठ है वह छाया “ तापि ' हसप्रकार रूपांतरित किया गया है। ' अपि 
हस शब्द का प्रयोग संस्कृतभाषा में अवधारणा में नहीं किया जाता। प्राकृतभाषा में यह अवधारणार्थ सें भी 
प्रयुक्त किया जाता है और यहां गाया में अवधारणा्थ की आवश्यकता महसूस होतो है । अतः ससस्‍्क्ृत छाया में 
* एच यह धाव्व ' अपि” इस शब्द के स्थान में प्रयुक्त किया गया है। “ परदव्वप्ज्जाए ' यह पव प्राकृत में हिती- 
याथब्िश्रक्ति के बहुबचन का, तृतोया विभकत के एकबश्नन का ओर सप्तसमी विभक्तित के कबचन का रूप होता है । 
बहू परिणमवि ' ओर पिण्हृदि ' इन क्रियापदों का कर्म होनेसे ' परवव्यपज्जाए ' इस पद को द्वितोयाबहुवचनान्तरूप 
से लेना चाहिये। ' अथंवज्ञाद्ि भक्तिलिहगवचनव्यत्यास: इस नियम के अनुसार जर्थ के कारण से विभकत, लिए 
ओर वचन इनका परिवर्तन हो जाता है। इस नियम के अनुसार जब “ परवव्वपज्जाए ” यहू पद “ उप्पज्जवि ! हस 
क्रियापद के साथ अन्वित किया जाता है तब उसको तृतीयाबहुब्यनान्तरूप से परिवर्तित कर उसका ग्रहण फरना 
घाहिये। उक्त नियम संस्कृतभाषाविषयक होनेपर भी “ शेष संस्कृवत्‌ ' इस नियम के अनुसार उसका यहां उपयोग 
किया गया है। ] 

आ. ख्या.- यतः अय॑ ध्रप्यं विकार्य निर्वेत्यं च व्याप्यलक्षणं पुद्गलपरिणाम 
कर्म पुद्गलद्रव्येण स्वयं अन्तर्व्यापकेन भूत्ता आदिसध्यान्तेषु व्याप्य तं गृह णता तथा 
परिणमता तथा उत्पद्यमानेन च क्रियमाणं जानन्‌ अपि हि ज्ञानी स्वयं अन्तर्व्यापकः भूत्वा 
बहिःस्थस्य परद्रव्यस्थ परिणाम मृत्तिका कलश इब आदिमध्यान्तेषु व्याप्य न तं गृह णाति 
न तथा परिणमत्ति न तथा उत्पद्यते च, ततः प्राप्यं विकार्य नित्य व व्याप्यलक्षणं पर-- 
द्रव्यप रिणामं कर्म अकुर्वाणस्य पुदूगलकर्स जानतः अपि ज्ञानिनः पुदूगलेल सह न कतुंक- 
मंभाव: । 

त. प्र:- यतो यस्मात्कारणादयसात्मा प्राप्य प्राप्यावस्थं घटवत्कर्त्राप्यं, विकार विकार्यावसथ 
मृत्पिण्डवद्विकाराहूँ निर्वृत्य निवंत्याबस्थं कपालावे्धंटवन्नि्माप्यं च॒ प्याप्यलक्षणमुपादानेन स्वस्थरूपेण 
व्याप्यमानत्वाद्व्याप्यस्वरूप पुद्गलपरिणामं पुद्गलोपादानकपरिणामात्मकं कर्म पुद्गलद्रव्यात्मककर्ता- 
प्यलक्षणं द्रव्यकर्म पुदगलद्रब्येण पुद्गलस्वरूपकारणद्रव्येण स्वयमात्मनाप्तर्व्यापकेन स्वपरिणामे स्वरू- 
पेणान्वयिना भृत्वा-ददिमध्यान्तेधष्‌ सवासु विकार्यनिर्व॑त्यंप्राप्यावस्थासु व्याप्य स्वस्वभावेनानगम्य । 
स्वस्वरूपेण सर्वा अवस्था विगाहबेत्यर्थ: | त पुद्गलद्रव्यपरिणामं गृह णता स्वस्मिन्समावेशयता प्राप्तु- 
बता वा। पुद्गलद्र॒व्यपरिणामेन तादात्म्यमापद्यमानेनेत्यर्थ: | तथा पुद्गलद्रव्यपरिणामात्मकद्रव्यकर्म- 
स्वरूपेण परिणमता परिणममानेन तथा पुद्गलद्रव्यपरिणामात्मकद्रव्यकर्म स्थरूपेणोत्पद्ममानेन सम्भवता 
लव क्रियमाणमुत्पाद्यमानं जानपन्नप्युपलभमानो5पि हि परमार्थतो ज्ञानो चेतन्यस्वभावो भेदज्ञानस्वरूप-- 
सम्यग्ज्ञानसम्पन्तों वा। ज्ञान प्रशस्तमस्यास्तोति ज्ञानी । अतन्र प्राशस्त्ये मत्वर्थोष इनि: । स्वयमात्मना- 
इस्तर्व्यापक: परद्रव्यपरिणामस्य स्वस्वरूपेण व्यापक: संतो विगाहसानों भत्वा बहिःस्थस्य स्वस्वभावा- 
न्वयाभावादात्मनो बहि' पृथक्त्वेन स्थितस्थ। आत्मना संयोगमापन्नत्वेषपि ततो भिन्नत्वेन स्थितस्येत्यर्थ:। 
बहि तिष्ठतोति बहिःस्थ: । ' नखमुचादय: ' इति को नल्लमुचादिगणे पठितत्वात्‌ । आत्मस्वरूपविकल- 
त्वादचेतनत्वदात्मना तादात्म्यमनापन्नत्वात्परद्रव्यमात्मनो भिन्नत्वेनेब स्थितम्‌ । तस्य बहिःस्थस्थ पर- 


प्५र शीऋषभनाथदिगवरजेनग्रंथप्रकाशनसंस्थाया: 


द्रव्यस्थ परिणास सृत्तिका कलशमिव यया मृत्तिका स्वपरिणामभूत कलूशसादो विकार्याबस्थायां मध्ये 
नि॑त्यविस्थायामस्ते प्राप्यावस्थायां ज स्वस्वरूपेण व्याप्नोति तथा5श्मिध्यान्तेष विकार्योत्पश्यसानोत्प- 
प्रूपासु सर्वास्वप्यवस्थासु व्याप्य स्वस्वरूपेण विगाहथ । ताभिरवस्थाभिस्तादात्म्यमाप्येत्यथ: । न॒तं 
पुद््‌गलब्रव्यस्थ परिणाम गृह्‌ णाति स्वस्मिन्समावेशयति, न तथा परव्रव्यपरिणामात्मकत्वेन परिणमति 
स्वस्वरूपं परित्यज्य परिणसनक्रियाश्रयो भवति, न तथा परद्रव्यपरिणामाकारेणोत्पच्चते सम्भवति उ्व। 
ततस्तस्मात्कारणाद्घटवर्त्प्राप्यं म्त्पिण्डबद्विकार्य घटाकारपरिणमनाधिभुखान्तरालवतिकपाला दिव ब्िवे त्यं 
चोपादानेत स्वस्वरूपेणानुगम्यसानत्वाहिगाहचमानत्वाद्‌ व्याप्यलक्षणं परद्रव्यपरिणामं परव्रव्योपादा- 
लकपरिणामस्वरूप कर्म द्रव्यकर्माकुर्वाणस्थाकुवंतः पुदृगलकर्म पुरुणलोपादानक कर्म जानतोःप्यधिगच्छ- 
तोधपि ज्ञानिनों भेदश्ञानवत: पुद्गलेन सह न कर्तुफसंभाव: परिणासपरिणामिभाव उपादानोपादेयभावों 
था। 


टोकार्थ-- दुदूगल के उपादेयभूत परिणाम को अपसे स्वरूप से हवयं व्यापनेवाली होकर उसको आदि, सध्य 
बोर अन्त में अर्थात्‌ उसको बिका अवस्था में, निर्वृश्य अवस्था में ओर प्राप्य अवस्था में अपने स्वरूप से व्याप्त करके 
पुदूगल के उपादेयभूत परिणाम को अपनेसें समाबिष्ट करनेबाले अर्थात्‌ अपने साथ उसका एकीसाव करनेवाले, उसके 
रूप से परिणत होनेकी किया का आशय होनेवाले और उस परिणाम के रूप से उत्पन्न-परिणत होनेवाले पुब्गलद्व्य 
के द्वारा उत्पन्न किये जानेबाले, पुद्गल के द्वारा व्याप्त किया जाना जिसका स्वरूप होता है ऐसे पुदूगल के परिणाम- 
रूप प्राप्य अवस्थावाले, बिकार्य अवस्थाबाले और नित्य अवस्थाबाले कर्म को जाननेबाली होनेपर भो यह ज्ञानी 
अर्थात्‌ ज्ञानस्वभाववाल्ती सम्यरशानसंपन्च आत्मा पुद्गल के परिणाम को अपने स्वरूप से स्वयं व्याप्त करनेबाली 
होकर आत्मा से बाहर रहनेबाल अर्थात्‌ आत्मा के साथ एकोभ्ाव को प्राप्त न होनेवाल पुद्गलप्रब्ध के परिणाम को 
जिसप्रकार मृत्तिका कलश को उसकी विकार अवस्था में, निवंत्य अवस्था में ओर प्राप्य अवस्था में अपने स्वरूप से 
व्याप्त करके अपनेमें समाविष्ट कर लेती है अर्थात्‌ अपने सा» एकीमाव को प्राप्त कर लंती है, कलद्रूप से परिणत 
होतेकी क्रिया का आश्रय होती है ओर कलश के रूप से उत्पक्न-परिणत होतो है उसोप्रकार आत्मा पुदगलद्वव्य के 
परिणाम को आदि, भध्य और अत में अर्थात्‌ उसकी विकार अवस्था में, निर्वत्य अवस्था भें और प्राप्य अवस्था में अपन 
स्वरूप से व्याप्त करके उस पुदंगलद्गव्य के परिणाम को जब अपने में समाविष्ट नहों करती अर्थात अपने साथ तादात्म्य 
को प्राप्त नहीं होने देती, उसके स्वरूप से परिणत होनेकी क्रिया का आश्रय नहीं होती और उसके रूप से उत्पन्न- परिणत 
नहीं होती तब पुरगल के द्वारा अपने स्वरूप से व्याप्त किया जाना स्वरूप है जिसका ऐसे पुद्गलत्रव्यपरिणामस्वरूप 
प्राप्य अवस्थावाले, विकार्य अवस्थाबाल और निर्वेस्यं अवस्थायाले कर्म को-उपादेयभूत परिणाम को उसका उपादा - 
नकरता होकर उत्पन्न करनेबालो ज्ञानी आत्मा का वह पुरगलछोपादानक कर्म को जाननेवाली होनेपर भी पुद्गल के 
साथ कतृफमंभाव-परिणामपरिणामिभाव या उपादानोपादेयश्राब नहीं होता । 


विवेचन- उपादान की विशिष्टपर्याय जो कि परिणाम के रूप से परिणत होनेकी शक्ति रखती 
है उसे चिकार्य कर्म कहते हैं। मृत्तिका यद्यपि परिणमनश्ञील है तो भो वह पिष्डरूद से परिणत हैए बिना 
घटरूप से परिणत नहीं हो सकती | यह्‌ मृत्तिका का पिड स्वय सृत्तिका का उपादेधभूत कर्म है और घटरूप से 
परिणत होनेकी योग्यता-वाक्त रखता है । अतः यहू सृत्तिका का पिड विकारयकर्म है। मृत्तिका के पिड का कपालरूप 
परिणाम घट की उत्पच्ममान अवस्थारूप है आर वह भी घटरूप से फरिणत होनेकी शक्ति रखता है; क्‍यों कि बह 
कपाल घटरूप से परिणत होनेबाला होता है। वह कपाल घटरूप से परिणत होनेबाला होनेसे उसमें घटरूप से 
परिणत होनेकी शक्ति का सद्भाव होनेके कारण वह निर्वेत्यंकमं है। कपाल मृत्तिका के पिंड का परिणाम होनेसे 
वह सृत्तिका के पिट का उपादेयभ्तकर्म है । पूर्णरूप से बना हुआ घट मृत्तिका का प्राप्यकर्स है। दृव्यकर्स का उपा- 


घसयसार: । ५५३ 


बआानका रण पुदूगल का पुद्गलस्वरूपान्वित परिणाम है। पुद्गलह्वरूपान्वित होनेसे बहू पुदुगल का व्याप्य है । पुद्ग- 
लपरिणामस्वरुप व्रव्यकर्स पुदुगल का प्राप्य, निर्वेत्य और विकायंकर्म है। व्रव्यकर्मरूप पुदुगलपरिणाम को उसकी 
विकायरूप आह्य अवस्था सें, निर्वेत्यंकप मध्य अवस्था में और प्राप्यकप अत्य अवस्था सें पुद्गलद्रव्य अपने स्थरूप से 
बयाप्त करता है आर उस परिणाम को व्याप्त करके वह स्वजातीय होनेसे उसको अपनेसें समाविष्ट कर लेता है- 
अपने साथ तादात्म्य को प्राप्त कर लेता है, उसरूप से परिणत होनेकी क्रिया का आश्रय होता है और उसरूप से 
उत्पन्न होता है । हसप्रकार प्रव्यकर्म रूप पुदृगलपरिणाम का उपादानकर्ता पुरगल हि है ऐसा सम्यरज्ञानी आत्मा जानतो 
है । यद्यपि ज्ञानी आत्मा ( ब्रव्यकर्म पुदगलोपावानक है हसप्रकार के ज्ञान से संपन्न होती हे तो भी उस कर्संरूय 
पुद्गलपरिणाम में अपने चतन्यस्वरूप से अन्वित नहीं होती । अपने स्वरूप से अन्वित न होनेसे बह उस पुदृगलूपरि- 
जाम को व्यापनेवालों नहीं होतो । परद्रव्य का अर्थात्‌ पुद्गलव्रब्य का द्रव्यकमंरूप परिणास चेतनान्वित न होनेसे 
और अचेतन होनेसे आत्मा के साथ एकीमाब को प्राप्त न होनेके कारण आत्मा के साथ सयकक्‍त होनेपर भी आत्मा 
से भिन्न हि होता है-आत्मा के बाहर हि रहता है। जब वह आत्मा के साथ एकरूप न होकर उसके बाहर रहता 
है तब उसको आत्मा अपने चेतन्यस्वरूप से व्याप्त नहीं कर सकती | जब परिणाम और परिणामी इबको जाति 
एक- अभिन्न होतो है तब हि परिणासों अपने रुवरूप से परिणाम को व्याप्त करता है। परिणामी मृत्तिका और 
परिणामभूत घट इनकी मृत्तिकात्थरूप जाति एक-अभिन्न होनेसे अपने कलदारूप परिणाम को उसके आदि, मध्य 
और अंत में अर्थात्‌ विकायंरूप, निव॑र्त्पकफ ओर ध्राप्यरूप अवस्थाओं में अपने स्वरूप से व्याप्त करती है और उसको 
अपनेंसें समाविष्ट कर झेती है, उसके रूप से परिणत होनेकी क्रिया का आश्रय होतो है और उस फलहाहूपपरिणाभ 
के रूप से उत्पन्न होती है । आत्मा की और द्रव्यकमंरूप पुद्गलपरिणाम की जाति एक नही होती; क्‍यों कि आत्मा 
की जाति चेतन्यस्वरूप होती है और प्द्ूगलपरिणाम की जाति अचेतन-जडस्वरूप होती है ॥ अतः आत्मा और 
दर व्यकर्म रूप पुदूगलपरिणाम भिन्नजातीप होनेसे द्रृव्यकर्मकप पुद्गलपरिणाम को अपने चंतन्यकूप से ध्याप्त नहीं कर 
सकती । द्रव्यकर्सात्सक पुदूगऊपरिणास को आत्मा जब अपने चंतम्यश्वरूप से व्याप्त नहीं कर सकती तथ बहू द्वव्य- 
करममरूप पुद्ूगलपरिणाम को अपनेमे समाविष्ट नहीं कर सकती, उसरूप से परिणत होनेकी क्रिया का आश्रय नहीं हो 
सकती और पुदुगलपरिणाम के रूप से उत्पन्न भी नहीं हो सकती अर्थात्‌ उसके रूप से परिणत नहीं हो सकती । जब 
चतन्‍्यस्थभाववालो आत्मा द्रव्यकर्मंसूप पुदूगलपरिणाम के रूप से परिणत होती हि नहीं तब पुद्गलद्रब्ण के द्वारा 
अपने स्वरूप से व्याप्त होनेका स्वप्नाव है जिसका ऐसे द्रब्यकर्मात्मक पुद्गलपरिणामरूप प्राप्यादि अवस्थावाले कर्म 
की उत्पत्ति न करनेवाली ज्ञानस्वभाववाली आत्मा, वह पुदूगल के परिणामभृत द्रव्यकर्म को जाननेवाली होनेपर भी, 
प्दूगल की अर्थात्‌ पुदूगल के परिणाम की कर्ता नहीं हो सकतो है ओर न पुद्गल के परिणाम उसके उपादेयभूत कर्स 
हों सकते है। साराश, पृदगलपरिणाम में आत्मा के चेतन्यात्मक स्वरूप से अन्यय का सद्भाव न होनेसे परिणाम 
आस्मा का बिकार्यकर्स नहीं है, नि॑त्यंकर्म नही है ओर प्राप्यकर्म भी नहीं है । 

/ स्वपरिणामं जानतः जीवस्थ सह पुद्गलेन कतृकर्मभावः कि भवति कि न भवतति? 
इति चेत्‌- 

* अपने परिणाम को जाननेवाले जीव का पुद्गल के साथ कतकर्म माब-उपादानोपादेय भाव 
होता है या नहीं ? ' ऐसा प्रश्न हो तो- 

ण वि परिणमदि ण गिण्हदि उप्पब्जदि ण परदृव्वपण्जाए | 
णाणी जाणंतो बि हु सगपरिणामं अणेयविह ॥ ७७ ॥ 


नेव परिणमति न गृह णाति उत्पद्यते न परद्रव्यपर्यायान्‌ । 
ज्ञानी जाततज्ञपि खलु स्वकपरिणामसनेकविधस्‌ ॥॥ ७७॥ 


ण्प्‌्ड शोऋषभनाथदिगंबरजैनपंयप्रकादानसंस्याथाः 


अन्वयार्थ- [ अनेकबिध स्वकपरिणामं ] उपादानकारणभूत अपनी आत्मा के द्वारा उत्पन्न किये 
जानेवाले संकल्पविकल्परूप ऐसे क्षायोपशमिकज्ञानात्मक अपने अनेकप्रकारक (जिसके प्रकार या भेद 
अनेक होते है ऐसे) परिणाम को [ जानन्‌ अपि ] “ अपनी परमात्मा से वे परिणाम भिन्न हे ' इस- 
प्रकार विशिष्ट भेदज्ञान के द्वारा जाननेवाली होनेपर भी [ ज्ञानी ) ज्ञानस्वभाववाली स्वसंवेदनज्ञान- 
संपन्न आत्मा [ खल ] परमार्थतः- निर्वयनय की दृष्टि से [ परद्रव्यपर्यायान ) पुद्ग लद्गवव्योपादानक 
द्रव्यकरमंरूप पर्यायो के रूप से [ न एवं परिणमति ] परिणत होनेकी क्रिया का आश्रय होती हि नही, 
[न (एब) गृह णाति ] पुदूगलोपादानक द्रव्यकमंरूप परिणामों को अपनेमे समाविष्ट करती हि 
नहीं और [ (परद्रव्यपर्यायें:) न (एव) उत्पद्यते ] पुदुगलोपादानक द्रव्यकर्मरूप परिणामों के रूप से 
उत्पन्न होती हि नहीं-उन परिणामों के रूप से परिणत होती हि नही । 

आ. रुया.- यत: अयं प्राप्यं विकाय निर्वेत्यं च व्याप्यलक्षणं आत्मपरिणामं कर्से 
आत्मना स्वयं अन्तर्व्यापकेन भृत्वा आदिमध्यान्तेषु व्याप्य त॑ गृहूणता परिणमता तथा 
उत्पल्ममानेन च क्रियमाणं जानन्‌ अपि हि ज्ञानी स्वयं अन्तव्यापको भूत्वा बहिःस्थस्य 
परद्रव्यस्थ परिणाम मृत्तिका कलश इव आवदिभध्यान्तेषु व्याप्य न त॑ं गृहू णाति न तथा 
परिणमति न तथा उत्पद्यते च तत:ः प्राप्यं विकार्य नित्य च व्याप्यलक्षणं परद्रव्यपरिणामं 
कर्म अकुवाणस्य स्वपरिणामं जानतः अपि ज्ञानिनः पुदूगलेन सह न कत्‌कर्मभाव: । 

त. प्र.- यतो यस्मात्कारणादयमात्सा प्राप्यं मृत्तिकया घटवत्कर्त्राउधप्यं, विकार्य मृत्पिण्डबत्का- 
पेरूपविका राह कपालादेघंटबल्निमाप्यं च॒ व्याप्यलक्षणमुपादानभतेनाज्ञानिजीवेन स्वस्वरूपेण द्याप्यमान- 
त्वादृव्याप्यलक्षणं व्याप्यस्वरूपमात्मपरिणाससात्सोपादानकपरिणामात्मक॑ क्मत्मद्रव्यात्मककर्त प्यलक्षणं 
कर्मात्मोपादान भूतका रणद्रव्येण स्वयमात्सनाथ्न्तव्यापकेन स्वपरिणामे स्वस्वरूपेणान्वयिना भृत्वा55वि- 
सध्यास्तेषु विकार्थनिवंत्यप्राप्पावस्थासु व्याप्य स्वस्वभावेनानुगम्य । विगाहबरेत्यथें:। तमात्मपरिणास 
गृह लता स्वस्मिन्समावेशयता ।तादात्म्यमापाद्मानेनेत्यर्थ:। तथा5ःत्मद्रव्यपरिणामात्मकत्वेन परिणमता 
परिणममानेन । आत्मद्रव्यपरिणामोत्पतत्यनुरूपपरिणतिक्रियोत्पत्त्याअ्यो भवतेत्यर्थ: । तथाउपत्मद्रव्यपरि-- 
जामस्वरूपेणोत्पठ्ममानेन सम्भवता च॒ क्रियमाणमुत्पाझमानं जानन्नप्युपलभमानो5पि हि परमार्थतो 
ज्ञानी चेतन्यस्वभावों भेदज्ञानस्वरूपसम्यग्जञानसम्पन्नो निविकारस्वसंवेदनज्ञानसम्पन्नो वा । ज्ञानमस्था- 
स्तोति नित्ययोगे ज्ञान प्र्मस्तमस्थास्तीति प्राशस्त्ये था मत्वर्थोष इनि: । स्वयमात्मना5न्तर्व्यापक: पर- 
ब्रव्यपरिणामस्य स्वस्वरूपेण व्यापको विगाहमान: | परद्रव्यपरिणामव्यापन क्रियोत्पत्त्याश्नयी भय व्यापक: 
परद्रव्यपरिणाम स्वतः स्वस्वरूपेण विधाहमान इत्यर्थ:। भृत्या बहिःस्थस्य स्वस्थभावान्वयाभावादा-- 
त्मनों बहिः पृथक्त्वेन । आत्मनों भिन्नत्वेनेत्यर्थ: | स्थितस्थ । स्थायित इत्यर्थ: | आत्मस्वरूपविकरलू- 
त्वादचेतनत्वादात्मता तादात्म्यमनापन्नत्वात्परद्रव्यमात्मना संयोगमापश्नमप्यात्मनों भिन्नत्वेनेव स्थायिन: । 
तत्य वहिःस्थस्य परद्रव्यस्य परिणाम मृत्तिका कलशमिय यथा मृत्तिका कलशमावौ विकायोवस्थायां 
मध्ये निव त्याविस्थायामन्ते प्राप्यावस्थायां च स्वस्वरूपेण व्याप्नोति तथा5४दिसध्यान्तेष विकायोत्पद्य- 
सानोत्पश्नरूपास्ववस्थासु व्याप्य विगाहय न त॑ परद्रव्यस्थ परिणाम गृह णाति स्वेन तादात्म्यमापाद्य 
स्वस्मिन्समावेशयति, न तथा परद्रव्यपरिणामात्मकत्वेन परिणमति परद्रव्यात्मकपरिणामोत्पत्त्यनुरूप- 


ससमयसारः ५५५ 


परिणतिश्तियोत्पत्याश्रयी धवति, न तथा परद्रव्यपरिणामाकारेणोत्पद्यते सम्भवति च। ततस्तस्मात्का- 
रणान्मृत्तिकाया घटवत्प्राप्यं मृत्पिण्डवह्विकार्य कपालादिवशन्निवंत्य चोपादानेन स्वस्वरूपेणातुगस्यसान- 
त्वाहिगाहचमानत्वाद्व्याप्यलक्षणं परद्रव्यपरिणामं परद्रव्योपादानकपरिणामस्वरूप कर्म पुद्गलकर्माकुवाए० 
णस्याकुबंतः स्वपरिणामं जानतोःथप्यधिगच्छतो5पि ज्ञानिनो भेदज्ञानवतः पुदूगलेन सह कर्तुकर्मभाव: परि- 
णासमपरिणामिभाव उपादानोपादेयभावों वा। आत्सा परद्रव्यपरिणामस्योपादानकर्ता न भवति परद्रव्य 

परिणामइचात्मन उपादेयभूतं कम भवतोीति भाव: ! 


टीकार्थे- आत्मा के अर्थात्‌ अपने उपादेयभूत कर्मसलक परिणाम को अपने स्वरूप से स्वयं व्याप्त 
करनेयालों होकर उसक्नो आदि मध्य और अत में अर्थात्‌ उसको विकार अवस्था में, निर्वत्य अवस्था में और प्राप: 
अवस्था में अपने स्वरूप से व्याप्त करके अपने परिणाम को अपनेमें समाविष्ट करनेबाली, अपने परिणाम के रूप से 
परिणत होनेकी क्रिया का आश्रय होनेवाली और अपने परिणाम के रूप से उत्पन्न होनेंबाली आत्मा के द्वारा क्थि 
जानेवाले, आत्मा के द्वारा व्याप्त किया जाना जिसका स्वरूप होता है ऐसे आत्मा के (अपने) परिणाभस्वरूप 
प्राप्प अवस्थाबाले विकायं अवस्थावाले और निर्येत्य अवस्थाधाले कर्म को जाननेवाऊी होनेपर भी यह ज्ञानी अथति 
ज्ञानस्थभाववाली या सम्यग्सानसपप्म आत्सा पुदगल के परिणाम को अपने स्वरूप से व्याप्त करमेबाली होकर आत्मा 
से बाहर रहनेबाले अर्थात्‌ आत्मा के साथ तादात्म्य को प्राप्त न होनेवाले पुदगलद्रव्य के परिणास को जिसप्रकार 
मृसिका अपने उपादेयभूत्परिणामस्थरूप कलश को उसकी विकाय॑ अवस्था में, नित्य अवस्था में और प्राप्य 
अच्स्था में व्याप्त करके अपनेमें समाविष्ट कर हे,गे है, कलश के रूप से परिणत होनेक्ी क्रिया का आश्रय होती 
है और कल के रूप से-आकार से उत्पन्न -परिणय डोती है उसीप्रकार आदि, सध्य ओर अन्त में अर्थात्‌ उसकी 
विकार्य अवस्था में, नित्य अबस्या में और प्राप्य अवस्था में अपने स्वरूप से व्याप्त करके उस परदव्य के 
परिणाम को जब अपनेमें समराविष्ट नहीं करतो, उसके रूप से परिणत होनेंकी क्रिया का आश्रय नहीं होती और 
उप्तके रूप से उतपन्न-परिणत नहीं होती तब परद्रव्य के द्वारा अपने स्वरूप से व्याप्त किया जाना रवरूप है जिसका 
ऐसे परद्रव्यपरिणामस्थरूप प्राप्य अवस्थाबाले, विकार्य अवस्थावाल और निर्वृत्यं अधस्थाबाले कर्म को न करनेवालो 
ज्ञानी आत्सा का बह पुदंगलक््त को जाननेवाली होनेपर भी पुद्गलद्रब्य के साथ कर्तंकसंभाव (परिणामपरिणामि- 
भाव या उपादानोपादेयभाव) नहीं है 

विवेचन - जो कार्यद्रब्य अपने उपादानभूत कारणब्रब्य की जाति को-स्वरूप फो छोडता नहीं वह उस 
फारणद्रव्य का उपावेय भूत परिणाम कहा जाता है। आत्मा का परिणाम आत्मा को जाति को-स्वरूप को छोडता 
नहीं । अतः उसमें आत्मा का स्वकृूप से अस्वय पाया जानेसे वहु॒ परिणाम आत्मा का उपादेय होता है और इसलिये 
वह आत्मस्वासिक कहा जाता है। अपने परिणास को उसकी विकायरूप आद्य अवस्था में, निर्वेत्यंकूप सध्य 
अवस्था में और प्राप्यरूप अत्य अवस्था में आत्मद्रव्य अपने स्वरूप से व्याप्त करता है और उस परिणाम को व्याप्त 
करके वह स्वजातीय होनेसे अपनेरमें समाविष्ट कर लेता है, उस परिणाम के रूप से परिणत होनेको क्रिया का 
स्वयं आश्रय होता है ओर उसरूप से उत्पन्न-परिणत होता है । इसप्रकार अपने उपादेयभूत परिणाम का उपादान- 
कर्ता स्वयं आत्मव्रव्य हि होता है ऐसा सम्यस्शानो-भेदशानी-स्वसवेदनज्ञानी आत्मा जानती है । यद्यपि शञानों आत्मा 
' आत्मप रिणाम आत्मोपादानक होता है ' इसप्रकार के ज्ञान से सपन्न होतो है तो भो वह पुद्गलद्वव्य के परिणाम में 
अपने चंतसन्यस्वकूप से अन्वित नहीं होतो | अपने स्वरूप से अन्यित न होनेसे बहु उस परद्रद्य के परिणास को 
अयाप्स करनेवाली नहीं होती । परद्रव्य का अर्थात्‌ पुदगलद्रत्य का परिणाम चेतनान्वित न होनेंसे और अचेतन 
होनेसे आत्मा के साथ एकोीसाव को प्राप्त न होनेके कारण आत्मा के साथ संयुक्त होनेपर भी आत्मा से भिन्न हि 
होता है-आत्मा के बाहुर हि रहता है । जब वहु आत्मा के साथ एकरूप न होकर उसके बाहर रहता है तब उसको 
आरस्खा अपने जेतन्यस्वरूप से व्याप्त नहीं कर सकती | जब परिणामी और परिणाम एकरूप-अभिन्न होते हैं तथ हि 


५५५ क्ीऋधमसनायदिगवर्जेनग्रथप्रकादनसंस्थायाः 


परिणामी अपने स्वरूप से परिणास को व्याप्त करता है। परिणासी सृत्तिका और परिणामभत घट इनकी जाति 
एक-अभिन्न होसेसे अपने कलशरूप परिणाम को उसके आदि, मध्य और अन्त में अर्थात्‌ उसको बिका, निर्वेश्ष और 
प्राप्प अधस्थाओं में अपने स्वरूप से व्याप्त करती है ओर उसको अपनेमें समाविष्ट कर लेती है, उसके रूप से 
परिणत होनेकी क्रिया का आशक्रथ होतो हे और उस घटरूप परिणाम के रूप से उत्पन्न अर्थात्‌ परिणत होती है । 
आत्मा की और पुदृगलपरिणाम को जाति एक नहों होती ; क्यों कि आत्मा की जाति चेतनरूप होती है और 
पुदृगलपरिणाम की जाति अचेतनरूप होतो है। अतः आत्मा और प्रुवृगल॒परिणाम भिन्नजातीय होनेसे आत्मा 
पुदुगलपरिणाम को अपने चेतम्यस्वरूप से व्याप्त नहीं कर सकती। पुदृगलपरिणाम को आत्मा जब अपने 
चेतस्पस्थरूप से व्याप्त नहीं कर सकती तब बह पुदूगलपरिणाम को अपनेमें समाविध्ट नहीं कर सकती, उसरूप से 
परिणत होनेकी क्रिया का आश्रय नहीं हो सकतो और पुद्गलपरिणाम के रूप से उत्पन्न अर्थात्‌ परिणत प्री नहीं 
हो सकती । जब चेतन्यस्वभाववालो आत्सा पुद्गल के परिणाम के रूप से परिणत होती हि नहीं तब पुदगरबब्य के 
हारा उसके स्वरूप से व्याप्त होनेका स्वभाव है जिसका ऐसे प्राप्याविसज्ञक पुदुगल॒परिणाम को उत्पत्ति न करनेबाल्ती 
जञानस्वभाववाली आत्मा पुदगलव्रब्य के परिणाम को जाननेवालों होनेपर भी पुद्गल की या पुदगछूपरिणाम की 
उपावानकर्ता नहीं हो सकती हैँ और पुदगल के परिणाम उसके उपादेयभूत कर्म नहीं हो सकते हैं । 

€ पुद्गलकर्मफल॑ जानत: जीवस्य सह पुद्गलेन कर्तृकमंभावः कि भवति, कि न 
भवति ? इति चेत- 

 पुद्गलकर्म के फल को अर्थात्‌ पुदृगलकर्म को जोब को विभावपरिंणतिजननसामथ्य को जान- 
नेवाले जीव का पुवृगल के साथ कतृुंकर्मभाव-उपादानोपादेयभाव होता हे या नहों ?' ऐसा प्रइन 


हो तो- 
ण वि परिणमदि ण गिण्ह॒दि उप्पब्जदि ण परदृव्वपतज्जाए | 
णाणी जाणंतो बि हु पुग्गलकम्मफलमणंतं ॥ ७८॥ 


नेव परिणति न गृह णाति उत्पद्यते न परद्रव्यपर्यायान्‌ । 
ज्ञानी जानन्नपि खलु पुद्गलकर्मफलमनन्तम्‌ ॥ ७८ ॥॥ 


अन्वयार्थ- [ अनन्त पुद्गलकर्मफल ] उदय को प्राप्त हुए द्रव्यकर्मं की अज्ञानी जीव का सुख- 
दुःख देनेकी अर्थात्‌ उसको सुखद खरूप से परिणत करनेकी निर्मित्तकारणभूत जो शक्ति उस शक्तिरूप 
फल को-परिणाम को [ खल ]परमार्थत. [ जानन्‌ अपि ] निर्मेशविवकरूप भेदज्ञान के द्वारा जानते- 
वाली होनेपर भी शुद्धात्मस्वरूप को जनुभूति से उत्पन्न हुए सुख का अनुभव करनेवाली भ्रेदज्ञानी 
आत्मा. पुद्गलद्रव्यपर्यायान्‌ ] सुखद खप्रदानशवितियवत पुर्गलद्रव्य के परिणामरूप द्रव्यकर्म के रूप से 
[ नेव परिणमति | परिणत होनेका क्रिया का आश्रय होती हि नहीं, [न (एव) गृह णाति ] द्रव्य 
कर्म ।वजातोय होनेस उसमें अपने स्वरूप के अन्वय का अभाव होनेके कारण उसको अपनेमे समाविष्ट 
करती हि नहीं-उसको अपने साथ तादात्म्य को प्राप्त नहीं होने देती-उसका स्वामी होती हि नहीं 
और [ न (एच पुद्गलद्रब्यपर्याय:) उत्पद्यते ] पुद्ग द्रव्य की गर्यायों के रूप से-द्रव्यकर्म के रूप से 
उत्पन्न -परिणत होती हि नही । 


ज्षा. ख्या.- यतः अयं प्राप्यं विकाय॑ निव॑त्य च॒ व्याप्यलक्षणं सुखदुःखा दिरूप पुद्‌- 


सम्यसा रः । ५५७ 


गलकर्मफलं कर्म पुद्गलद्गवव्येण स्वयं अन्तव्यापकेन भूत्वा आविभध्यान्तेषु व्याप्य तत्‌ गह - 
णता तथा परिणमता तथा उत्पद्यमानेन च क्रियमाणं जानन्‌ अपि हि ज्ञानी स्वयं अन्त- 
व्यापक: भृत्वा बहिःस्थस्यथ परद्रव्यस्थ परिणाम सृत्तिका कलशं इब आदिसध्यान्तेषु व्याप्य 
न त॑ गह णाति, न तथा परिणमति, न तथा उत्पद्यते च, ततः प्राप्यं विकार्य नित्य 
व्याप्यलक्षणं परद्रव्यपरिणासं कर्म अकुवाणस्य सुखदुःखादिरूपं पुदगलकर्मफलं जानतः 
अपि ज्ञानिनः पुद्गलेन सह न कर्तृकमंभाव. । 


त. प्र- यतो यस्मात्कारणादयमात्मा प्राप्य॑ प्राप्यावस्थं विकार्य विकार्यावस्थ॑ निर्व॑त्य॑ निर्वेत्या- 
वस्थ॑ च व्याप्यलक्षणम॒पादानस्वरूपपुद्गलकर्मात्मककत्रा स्वस्वरूपेण व्याप्यमानत्थस्वरूप सुखदूःखादि-- 
स्वरूपमज्ञानिजीवस्य सुखदुः:खादिविभावभावात्मकपरिणामोत्पततेनिमित्तकार णभ्तत्वात्कारणे कार्योपचा- 
रात्सुखदुःखादिसकज्ञकं पुद्गलपरिणामभूतशक्तिविशेषभुपादानस्वरूपद्रव्यकर्मकर्त्राप्पलक्षणं कर्म पुद्गल-- 
द्रब्येणोपादानकर्त्रा स्वयमात्मना5न्तर्व्यापकेन स्वपरिणामभृत्तत्वात्स्वरूपेणान्वयिना भृत्या5दिमध्यान्ते- 
व्यादो विकार्यावस्‍्थायां मध्ये निव॑र्त्यावस्थायामन्से च॒ प्राप्यावस्थायां व्याप्य स्वस्वरूपेण विगाहय 
तत्पुदूगलकर्मफल साजात्यादगृहू णता स्वस्मिन्समावेदयता । आत्मना तादात्म्यमापादयतेत्यर्थ: । तथा 
पुदुगलपरिणामफलत्वेन परिणमता पुद्गलपरिणामफलस्वरूपपरिणतिक्रियोत्पत्त्याअयोभवता तथा 
पुद्गलपरिणामफलस्वरूपेणोत्पद्यमानेन सम्भवता च क्रियमाणमुत्पाद्ममानं जानन्लनपि विगलितमलामल- 
विज्ञानात्मकभ्दज्ञानेनोपलभ्मसानो5पि हि परमार्थतो ज्ञानी ज्ञानस्वभ्ताव: स्वसंवेदनरूपसम्परज्ञानसम्पन्नो 
व्यपगत रागादिदोषशुद्धात्मसंवेदनसमुपजातस्वाभा विकसुखसुधा रसपी तिसमुत्पश्नप रि तोषो व्यूच्छिन्नसंशयों 
भेंदज्ञानी स्वयमात्सना अन्तर्व्यापकों धत्वा पुदूगलकर्मफलात्मकपरिणामस्य स्वस्वरूपेण व्यापक: सर्वतो 
विगाहमान: । तादात्म्यसापाणमसान हत्यथे: । भृत्वा बहिःस्थस्थ स्वस्वभावान्वयाभावादात्मनो बहिः 
पृथक्त्वेन । आत्मनो भिन्नत्वेनेत्यर्थ: । तिष्ठतः । आत्मस्वरूपविकलत्वादचेतनत्वादात्मना तादात्म्यम- 
मापन्नत्वात्परद्रव्यमात्मना संयोगमापन्नमप्यात्मनो भिन्नत्वेनेव स्थितम्‌ । तस्य बहिःस्थस्प परब्रव्यस्य 
पुदुगलकर्मण: परिणाम मृत्तिका कलशमसिव यथा मृत्तिका कलूशमादौ विकायविस्थायां, मध्य निर्वेत्या- 
वस्थायामत्ते प्राप्यावस्थायां च स्वस्थरूपेण व्याप्नोति कलश च स्वजातीयत्वात्स्वस्मिन्समावेशयति 
कलशपरिणामात्सकपरिणतिक्रियोत्पत्त्याश्रयो भवति कलशात्मकपरिणामस्वरूपेण चोत्पच्यते परिणता 
भवति । तथा5विभध्यान्तेषु विकार्योत्पद्यमानोत्पन्नरूपासु सर्वास्वप्यवस्थासु व्याप्य स्वस्वरूपेणावगाहथ 
न त पुदूगलकर्मण: फलात्मक परिणाम्र गृह णाति तस्य स्वजातीयत्वेन त स्वस्मिन्समावेशयति, न तथा 
पुद्गलद्वव्यपरिणामात्मकफलत्वेन परिणमति स्वस्व॒रूप परित्यज्य पुद्गलद्रब्यपरिणामात्मकफलस्वरूपपरि- 
णतिक्रियोत्पत््याश्नयो मबति, न तथा पुद्गलद्रव्यपरिणासात्मकफलस्वरूपेणोत्पद्यते सम्भवति च। तद्गपेण 
परिणमतीत्यर्थ: । ततस्तस्मात्कारणात्प्राप्प घटवन्मृत्तिकाया: पुदूगलकर्मणः प्राप्यं, बिका म॒त्पिण्डब- 
न्मृत्तिकाया पुद्गलकर्मणों विकार्य, नि्वंर्त्त कपालादिवन्मृत्तिकाया: पुदूगलक्मंणो निर्वेत्यं चोपादानभूत- 
ब्रव्पकर्मणा स्वस्वरूपेणाउनुगम्यमानत्वाद्िगाहचमानत्वाद्व्याप्यलक्षण परद्रव्यपरिणाम परद्रब्योपादा तक- 
परिणामस्वरूप कर्माफकुर्बाणस्यथा5कुवंत: सुखदुःखादिरूपाज्ञानिजीवविभावधावजतनशक्तिरूप॑ पुदु्गलकर्स-- 
फल पुद्गलकमेंणः परिणाम जानतोध्प्यधिगच्छतोषपि ज्ञानिन सम्यग्जानात्मकभ्ेदज्ञानवतः पुदृगलेन सह 


प्प्८ ओऋषभपनाथ दिशंदरजंनग्रंथप्रकाशनसंस्थाया: 


न कर्तुकर्स भाव: परिणामपरिणासिभाव उपादानोपादेयभावो वा। आत्मा पुद्गलकर्मपरिणासस्थ सुख- 
दु/लाह्यात्मकज्ञानिजीव विभावपरिणामजननपुद्गलकमंशक्त्यत्मफफलस्योपादानकर्ता न भवति, पुदूगल- 
कर्मपरिणामइचात्मन उपादेयभत कर्म न भवतीति भाव: । 


टीकार्थ- पुद्गल॒कर्म के उपादेयमत फलरूप परिणामभूल (आप्य) कर्म को अपने रबरूप से स्वयं व्यापसे- 
बाला होकर उसके आदि, सध्य ओर अंत में अर्थात्‌ उसकी बिकार्य अवस्था में, निर्वत्य॑ अवस्था में और प्राप्य 
अवस्था में अपने स्वरूप से व्याप्त करके पुदंगलकर्म के उपादेयभूत फलरूप परिणास को अपनेमें समाविष्ट 
करनेवाले, उस पुद्गलकर्म के उपादेयभूत फलरूप परिणाम के रूप से परिणत होनेकी क्रिया को उत्पत्ति का 
आश्षय होनेवाले ओर उस पुद्गल कम के उपादेयभूत फलरूप परिणाम के रूप से उत्पन्न-परिणत होनेवाले पुद्गल 
कर के द्वारा किये जानेबाले, पुद्गल कर्म के द्वारा अपने स्वरूप से व्याप्त किया जाना जिसका स्वरूप होता है 
ऐसे पुदगलकर्म के फलात्मक परिणामरूप प्राप्य अवस्थावाले, निरंत्य॑ अवस्थावाले और बिकार्य अवस्थावाले 
फलास्पक्त परिणासरूप कस को (आप्यकर्स को) जाननेधालो होनेपर भी यह ज्ञानी अर्थात्‌ शानस्वप्ताववालो 
भेवजञानभूत सम्यरकज्ञान से संपन्न आत्मा पुदूगल कर्म के परिणाम को अपने स्वरूप से स्वय व्याप्त करनेवालो 
होकर आत्मा के बाहर रहनेबाले पुद्गल कर्म के परिणाम को जिसप्रकार मृत्तिका अपने उपादेयभूल कर्मरूप 
कलश को उसकी विकार्य अबस्था में, निर्वत्य॑ अवस्था में और प्राप्य अवस्था में व्याप्त करके अपनेसें 
समाविष्ट कर लेती है अर्थात्‌ अपने साथ तादात्म्य को प्राप्त कर छेती है, कलश रूप से परिणत होनेकी क्रिया को 
उत्पत्ति का आश्रय होती है और कलझ के रूप से उत्पन्न-परिणत होती है उसोप्रकार उसके आदि, मध्य और अन्त में 
कर्थात्‌ उसकी विक्रार्य अवस्था में, निर्वत्य अवस्था में और प्राप्य अवस्था में अपने स्वरूप से व्याप्त करके उस 
पुदगल कर्म के परिणाम को जब अपने में ससाविष्ट नहीं करती अर्थात्‌ अपने साथ तादात्म्य को प्राप्त 
नहीं होने देती, उस पुद्गलकर्म के परिणाम के रूप से परिणत होने की क्रियाको उर्त्पत्ति का आश्रय नहीं 
होती और उस पुदगल कर्म के परिणाम के रूप से उत्पन्न-परिणत नहीं होतों तब पुदगलके द्वारा व्याप्त 
किया जाता स्वरूप है जिसका ऐसे पुद्गल कम के फलस्वरूप को प्राप्य अवस्थाबाले, विकाय॑ अवस्थावाले 
ओऔर निव्वृत्ये अवस्थाबाले फलरूप-परिणासरूप कर्म को-उपादेयभूत परिणाम को उत्पन्न न करनेबाली पेद- 
ज्ञानस्पसम्पाज्ञानसपन्च आत्मा का वह पुदूगलकर्म के पौरणामभूत फल को जाननेवाली होनेपर भो 
पुदृगलकर्म के फलरूप परिणाम के साथ कतृंकर्मपाव अर्थात्‌ परिणामपरिणामिभाव या उपादानोपादेयभाव 
नहीं होता । 


विवेच्न-- यहां प्रुदूगलकर्म के परिणामों के रूप से सुखदु.खादिरूप परिणामों का जो उल्लेख पाया 
जाता है वे सुखदुःब्यादिख्प परिणाम आत्मा के उपादेयरूप परिणाम नहीं है; क्ष्यों कि पुद्गलट्रव्य को अपने 
स्वरूप से उनकी व्याप्त करनेवाला बताया है-आत्मा को नहीं बताया । अत धुलदुःखादिरखू्प परिणाम पुदृगलक सं- 
स्वासिक होनेसे अज्ञानी जीव की सुखदुःखादिरूप से होनेबाली परिणति में मिसिसकारण होनेबाली पुद्गलकर्म- 
की शक्तिरूप है। यदि वे अज्ञानो आत्मा के विधावभावात्मक परिणाम्त होते तो अज्ञानों आत्मा को हि उसके 
डउपावानकारण के रूप से बताया जाता । अतः यहां निर्दिष्ट किये गये सुखदु:खाविरूप परिणास पुदंगल को 
शक्तिरूप हैं। पुदृगल की इन वाक्तिरूप परिणामों में और पुदृणल में या पुदूगलकमं में शक्तिगक्तिमउधावक 
होसेसे उनमें तावात्म्य है-भेद का अभाव है । पुद्गल कर्म के इस परिणाम को उसकी विकायंरुप आश्य अवस्था 
में, निबंत्यंखप मध्य अवस्था में ओर प्राप्यरूप अत्य अवस्था में पुदृगलकर्म अपने स्वरूप से व्याप्त करता 
है और उस परिणाम को व्याप्त करके बह स्वजातीय होनेसे अपनेमें समाधिष्ट कर छेता है-अपने साथ तादास्म्य 
फो प्राप्त कर लेता है, उन परिणामों के रूप से परिणत होनेकी क्रिया की उत्पत्ति का आश्रय होता है और उन 
परिणामों के रूप से उत्पन्न-परिणत होता है। इसप्रकार अपने उपादेयभूत परिणामों का उपायानकर्ता स्व्पं 


सम्पसारः: । ५५९ 


युवृगलकर्म हि है-आत्मा नहीं ऐसी भेवज्ञानात्मकसम्यरक्ञानसंपन्न आत्मा अपने भेदशान के द्वारा जानती है। 
यद्यपि सेदज्ञानात्मकसम्यस्शानसंफक्ष आत्मा “ पुवृगलकर्स के परिणाम पुदुगलकर्मोपादानक होते हैं-आत्मोपादानक 
नहीं होते ' इसप्रकार के शान से संपन्न होती है तो भो बहू पुद्गलकर्म के परिणामों में अपने चेतन्यस्वरूप से 
अन्यित नहीं होती । उन पुद्गलकर्म के परिणामों में अपने चेतन्यस्वरूप से अन्वित न होनेसे वहू उत पुद्गलकर्म 
के परिणामों को व्यापनेवालो नहीं होती । जीव के सुखदुःखादिरूप परिणामों की उत्पत्ति होनेम॑ निमित्तकारण 
होनेवाले पुद्गलकर्म के सुखदुःखादिसजश्ञक शक्तिकप परिणास आत्मस्वप्ावभूतचेतनान्वित न होनेसे और अचेतन 
होनेसे आत्मा के साथ एकीभाव को-तादात्म्य को प्राप्त न होनेके कारण आत्मा के साथ पुद्गऊक्र्मों का सयोग 
होनेपर भी आत्मा से भिन्न हि होते हैं-आत्मा के बाहर हि रहते हैं। जब वे आत्मा के साथ एकोभाव को प्राप्त 
ने होनेसे उसके बाहर हि रहते हैं तब उनको आत्मा अपने चेंतन्यस्वरूप से व्याप्त नहीं कर सकती । जब 
करिणाम और परणामी एकरुप-अभिन्न होते हैं तब परिणामी अपने परणारमों को व्याप्त करता है । परिणामी 
मृत्तिका और उसका परिणामभूत कलठा इनकी जाति एक-अभिन्न होनेसे सत्तिका अपने कलशरूप परिणाम को 
उसके आदि, मध्य और अत में अर्थात्‌ उसकी विकार्य, भिर्वेत्य और प्राप्य अवस्थाओं में अपने स्वरूप से व्याप्त 
करती है और उसको अपनेमें समाविष्ट कर लेती है अर्थात्‌ अपने साथ तादात्म्य को प्राप्त कर लेती है, उसके 
रूप से परिणत होनेकी क्रिया की उत्पत्ति का आश्रय होतो है और उस कलशूूप परिणाम के रूप से उत्पन्न 
अर्थात्‌ परिणत होती है । आत्मा की ओर पुद्ूगलकर्म को जाति एक नहीं होती; क्यों कि आत्मा को जाति 
चेतनरूप होती है ओर पुदंगल की जाति अचेतनरूप होती है। अत आत्मा ओर पुद्ूगल भिन्नजातोय होनेसे 
आत्मा पुदुगलकर्म को अपने चेतन्यस्वरूप से व्याप्त नहों कर सकती । सुखदुःखादिरप परिणास पुद्शलकर्म की 
शक्तिरूप होनेसे उनका पुद्गलकर्म के साथ तावात्म्य होनेसे उन पुद्ूगलकर्म के परिण/मों को भी आत्सा अपने 
सेतन्यस्वरूप से व्याप्त नहीं कर सकती । पुदगलकर्म को आत्मा जब अपने चंतन्यश्वरूप से व्याप्त नहीं कर सकती 
तब वह पुदुगलकर्म के परिणामों को अपनेसें समाबिष्ट नहीं कर सकतो, उन परिणामों के रूप से परिणत होसेकी 
क्रिया को उत्पत्ति का आश्रय नहीं हो सकतो ओर पुद्गलकर्म की शक्तिरूप सुखदु खादिकूप परिणामों के रूप से 
उत्पन्न अर्थात्‌ परिणत नहीं हो सकतो । जिनमें सहानवस्थानरूप विरोध होता है ऐसे चेतनस्वभाव का और 
अचेतनस्वप्ाव का पुद्गलद्रव्य के साथ या आत्मद्रव्य के साथ तादात्म्य-अभेद नहीं हो सकता । उसोप्रकार एक 
द्रव्य का अपने स्वभाव का त्याग करके अन्य-विजातीय द्र॒ष्य के स्वभाव के रूप से परिणत होना भी असंभव है। 
अग्नि में सहानवस्थायी औष्ण्यधर्मं का और हां त्यधर्म का एफसाथ सद्भाव नहीं हो सकता और अग्नि अपने ओऔष्ण्य- 
धर्म को त्यागकर दशत्यधम के साथ तादात्म्य को प्राप्त होकर जलरूप से परिणत नहीं होती । इसप्रकार चेतन्यात्मक - 
सुखदुःखादिरूपधर्म का और अचेतनात्सकसुखदु:खादिरूप पुदुगलकर्म के धर्म का उनमें सहानवस्थानविरोध 
होवेते आत्मा के साथ तादात्म्य नहीं हो सकता और आत्मा अपने चंतस्यस्वमाव को त्यग्गकर अचेतन- 
धर्म के साथ तादात्म्य को प्राप्त होकर पुदयलकर्म के परिणाम के रूप से या पुदूगल के रूप से परिणत नहीं हो 
सकती । जब चेंतन्यस्वाववाली आत्मा पुद्गलकर्म के परिणाम के रूप से परिणत होती हि नहीं तब पुद्गलकर्म के 
द्वारा अपने स्वरूप से व्याप्त किया जानेका स्वप्ताव है जिसका ऐसे प्राध्यादिसंशक अवस्थावाले पुद्गलकमं के 
परिणाप्तो को उत्पत्ति न करमेबाली ज्ञानस्धभाववालोी आत्मा पुद्गलकर्म के परिणामों को उपादानकर्ता नहीं हो 
सकती है और पुद्गलकर्म के परिणाम उसके उपादेयभूत कर्म नहों हो सकते । 


“ जीवपरिणामं स्वपरिणामं स्वपरिणामफलं च अजानतः पुद्गलद्रव्यस्थ सह जीवेन 
कतृकर्मभावः कि भवति, कि न भवति ?' इति चेत्‌- 

“/ जीवपरिणाम को, अपने परिणाम को और अपने परिणाम के फल को न जाननेवाले पुद्गल- 
द्रव्य का कर्म के साथ कतुकर्मगाव - उपादातोपारेयभाव होता है या नहीं ? छेसा प्रइन हो तो- 


५६० भीक्षपभताथविगं बश्जैतग्रंथप्रकाशनसंध्यायाः 


ण बि परिणमदि ण भिण्हदि उप्पज्जदि ण परदृव्बपज्जाए | 
पुग्गलद॒व्ब॑ पि तहा परिणम॒इ सएहिं भावेहिं ॥ ०९॥ 


नेब परिणमति न गृह णाति उत्पद्यते न परद्रव्यपर्यायान्‌ । 
पुदगलद्रव्यमपि तथा परिणमति स्वकः भावेः ॥७९॥ 


अन्वयार्थ- [ तथा ] जिसप्रकार आत्मा अपने चेतन्यस्वभाव को त्यागकर और पुद्गलद्॒व्य के 
अचेतन स्वभाव के साथ तादात्म्य को प्राप्त होकर पुद्गलद्नव्य के रूप से परिणत होनेकी क्रिया की 
उत्पत्ति का आश्रय नही होती, विजातीय द्रव्य होनेसे पुदगल को अपनेमे समाविष्ट नहीं करती और 
पुद्गलद्रव्य के रूप से उत्पन्न-परिणत नही होती, उसीप्रकार अपने अचेतनस्वभाव को व्यागकर और आत्म- 
द्रव्य के चेतनस्वभाव के साथ तादात्म्थ को प्राप्त होकर [ पुद्गलद्गव्यं अपि ] पुद्ग लद्वव्य भी [ परव्रव्यप- 
पर्यायान्‌ ] परद्रव्य की अर्थात्‌ आत्मद्रव्य की पर्यायों के रूप से [ नेब परिणमति ] परिणत होनेकी 
क्रिया की उत्पत्ति का आश्रय नहीं होता, वे पर्याये विजातीयद्रव्योपादानक होनेसे अर्थात्‌ आत्मद्रव्यो - 
पादानक होनेसे उनमें अपने अचेतन स्वभाव का अन्वय न होनेके कारण उन परद्रव्य की अर्थात्‌ 
आत्मद्रव्य की पर्यायों को [न (एवं) गृह णाति ] अपनेमे समाविष्ट करता हि नहीं अर्थात्‌ आत्मद्रव्य 
के पर्यायों के साथ एकीभाव को प्राप्त नही होता और (परद्रव्यपर्याये:) परद्रव्य कौ-आत्मा की उन 
पर्यायों के रूप से [न (एव) उत्पद्यते ] उत्पन्न-परिणत होता हि नही, कितु [ स्वर्क: भाव: ] अपने 
क्रमभावी द्रव्यकर्मादिपर्यायों के रूप से [ परिणमति ] परिणत होता हैं । 


आ. रुया.- यत जीववरिणामं स्वपरिणाम॑ स्वपरिणामफर्ल चर अपि अजानत 
पुद्गलद्व्यं स्वयं अन्तव्यापक भृत्वा परद्रव्यस्थ परिणाम मृत्तिका कलश इव आदिमध्या- 
न्तेषु व्याप्य न तं गृह णाति न तथा परिणमति न तथा उत्पद्यते च, किन्तु प्राप्यं विकार्य 
निर्वेत्य च॒ व्याप्यलक्षणं स्व-भावं कर्म अन्तव्यापक भूत्वा आवदिभध्यान्तेषु व्याप्य तं एव 
गह णाति तथा एवं परिणमति तथा एवं उत्पद्यते च, ततः प्राप्यं विकार्य निवेर्त्य च 
व्याप्यलक्षणं परद्रव्यपरिणामं कर्म अकुवाणस्य जीवपरिणामं स्वपरिणामं स्वपरिणासफर्ल 
च अजानत: पुदगलद्रव्यस्थ जीवेन सह न क्तृकर्मंभाव: । 


त प्र.- यतो यस्मात्कारणाज्जीवपरिणाम जीवोषादानक परिणाम स्वपरिणामं पुद्गलोपादानकं 
परिणाम स्वपरिणामफल पुद्गलोपादानक द्रव्यकर्मण: सुखदुःखादिरूपाज्ञानिजीवविभावपरिणतिजनन- 
शक्तिरूपं फल चाप्यज्ञानादनुपलभमान पुद्गलद्रव्य स्वयम्ात्मना स्वरूपेणान्तर्व्यापर्क स्वपरिणामभतत्वा- 

दन्वयि विगाहमान॑ वा भृत्वा परव्रव्यस्यथ पुद्गलबद्रव्यभिन्नात्मद्रव्यस्थ । जीवपुद्गलयोरत्र प्रकृतत्वात्पर- 
शब्देनात्मद्रव्यस्य ग्रहणं कतेव्यम्‌ । परस्प पुद्गलद्वव्याद भिन्नस्य पारिशेष्यन्यायेनात्सदव्यस्य परिणाममसपादे - 
यभूतं कार्य मुच्तिका कलशमिव यथा मृत्तिका स्वोपादेयभृतं कलद्मा दिमध्यान्तेष्वादो विकार्यावस्थायां सध्ये 
नि्येत्येवस्थायामन्ते प्राप्पावस्थायां चर व्याप्य स्वस्वरूपेण विगाहय कलश स्वजातोयत्वाद्‌्गृह णाति स्व- 
स्मिन्समावेशयति ।स्वेनात्मना तादात्म्यमापादयतं त्यर्थ:। परिणमति कलद्ञपरिणामात्मकत्वेन परिणतित्ति- 


समयसार:ः । ५६९१ 


योत्पत्तेराक्षयी भवति, कलशाका रत्वेनोत्पद्यते परिणता भवति च तथा55विमध्यान्तेष्वादौ विकार्यावस्थायां, 
मध्ये निर्व॑त्यविस्थायामस्ते प्राप्यावस्थायां च व्याप्य स्वीयेनाचेतनस्वरूपेण विगाहय न॒त॑ पुद्गलद्रव्य- 
धिन्नात्सद्रव्यप रिणामं विजातोयत्वादगृह णाति स्वस्मिन्समावेशयति न तथा परिणमति स्वोयमचेतन- 
स्वप्नावं परित्यज्य चेतनात्मस्वभाषेत तादात्म्यमापद्यात्मपरिणामरूपेण परिणतिक्रियोत्पत्तेराशयीभवत्ति 
न तथोत्पद्चले व्‌ चेतनात्मस्वरूपेणोत्पद्यते परिणतों भवति । किस्तु प्राप्यं प्र/प्यावस्थं विकाय विकार्या- 
वस्थ॑ निर्व॑त्यं निव॑त्यावस्थ च व्याप्यलक्षणं पुद्गलद्रव्येण स्वस्वरूपेण बवियाहचंसानत्वादव्याप्य लक्षण 
स्वरूप यस्य तत्‌ । स्वभाव पुद्गलद्रव्यस्थ परिणामभूत कर्म पुद्गलस्वरूपोषादानकर्त्राप्यलक्षणं 
स्वय्मात्मना स्वस्वभावेनान्तव्यापक बिगाहमानं भृत्वा5पदिमध्यान्तेषु व्याप्यादा विकार्यावस्थायां मध्य 
निर्वेत्यावस्थायामस्ते प्राप्यावस्थायां लू व्याप्य स्वस्वरूपेण विगाहय तमेव पुद्गलात्मकोपादानकलुरुपा- 
देयभूत॑ परिणाममेब गृह णाति स्वजातोयत्वात्स्वस्सिन्ससावेशयति । आत्सना तादात्म्यशापादयती त्यर्थ:। 
तथव परिणमति पुद्गलपरिणामस्वरूपेण परिणतिक्रियोत्पत्तेराश्रयीभवति तथंबोत्पय्यते च स्वजातीय- 
परिणामाकारेणोत्पणते परिणतं भवति । ततस्तस्मात्कारणात्प्राप्य प्राप्पावस्थं विकार विकार्यावसस्‍्थ॑ 
निरवेत्य निर्वत्याविस्थं व व्याप्यलक्षणं परव्रव्यभतेनात्मना स्वचेतम्यस्वरूपेश् व्याप्यमवागाहुयं लक्षण 
स्वरूप यस्य तत्‌ । परद्रव्यपरिणाममात्मद्रव्यपरिणामं कर्म कत्राप्यलक्षणमकुवाणस्थाकुबतो जीवपरिणामस 
जोवोपादानक॑ परिणाम स्वपरिणामं पुद्गलोपादानकं परिणाम स्वपरिण्शमफल चव पुद्गलोपादानक- 
परिणामाश्रयिशक्त्याख्य॑ फल चाधउ्जानतोः्नुपलभमानस्य पुद्गलद्रव्यस्थ जीवेन सह न कतकर्मभावः 
परिणासपरिणामिभाव उपादानोपादेयभावो बाउस्ति । 

दीका्थ-- जब जीवोपादानक परिणाम को स्वोपादानक अर्थात्‌ पुदुगलोपादानक परिणास को और 
स्वोपादानक अर्थात्‌ पुदुगलोपादानक परिणास्त के फल को अथात्‌ पुद्गलोपादानक द्रव्यकर्म को अज्ञानी जीय +गे 
सुखदुःखादिरूप परिणति में निमित्तकारण पडनेवाली अत एव सुखद्ुःखादिसंज्ञा को धारण करनेवालो शक्तिरूप 
परिणाम को न जातनेवाला पुद्गलद्रव्य स्वयं अन्तर्व्यापक अर्थात्‌ जपने अचेतनरबरूप से ब्याप्त करनेवाला होकर 
परद्रव्य के अर्थात्‌ जीवद्र॒व्य के उपादियभूत परिणास को जिसप्रकार मृत्तिकोपावानक कलश को उपादानकारणभृत 
मृत्तिका उस कलश के आदि, सध्य ओर अन्त में अपने स्वरूप से व्याप्त करके उस कलश को वह स्वजातीय 
होनेसे अपनेसें समाविष्ट कर लेती हे कलश के रूप से परिणत होनेंकी क्रिया का आध्य होती है और उस कलश 
के आकार के रूप से उत्पन्न-परिणत होती हे उसीधप्रकार आदि, सध्य और अन्त में अपने चेतनस्वरूप से व्याप्त 
करके परद्रद्य के अर्थात्‌ आत्मद्रव्य के उपादेयभूत परिणाम को वह विजातीय होनेसे अपने में समाविष्ट नहीं 
करता, अपने अचेतनस्वन्नाव को त्यागकर आत्मपरिणाम के रूप से परिणत होनेकी क्रिया का आश्रय नहीं होता 
और परद्रव्पोपादासक अर्थात्‌ आत्मद्रव्योपादानक परिणाम के रूप से उत्पन्न-परिणत नहीं होता; किलु व्वरूप 
से अर्थात्‌ पुदूगल के स्वरूप से व्याप्त हो जाना जिसका स्वहूप होता है ऐसे अपने अर्थात्‌ पुद्‌ गल के परिणाममत 
प्राप्पावस्थ, विकार्यावलथ और निर्वेत्यावस्थ कर्म को पुदुगलब्रच्य स्वयं अपने स्वरूप से व्याप्त करनेबाला होकर 
आदि, मध्य और अस्त में अपने स्वरूप से व्याप्त करके उसी पुदुगल के परिणाम को वह स्वजातीय होनेसे अपने 
में समात्रिष्ट कर लेता है, पुद्गल के परिणास के रूप से परिणत होने की क्रिया का आश्रय होता है ओर पुद्गल 
के परिणाम के रूप से उत्पन्न-परिणत होता है, तब आह्मा के द्वारा अपने चेतनश्वरूप से व्याप्त किया जाना 
स्वरूप है जिसका ऐसे प्राप्यकूप, थिका्यकूप और निर्वत्यंझथ आत्मोपादानक परिणामात्समक कर्म को न करनेयाले, 
जोव के परिणाम को, अपने परिणाम को और अपने परिणाम के फल को न जाननेवाले पुद्गलद्रव्य का जीव 
के साथ कतृकर्मभाव नहीं होता । 


५६२ ओफऋषसनाथविगंबरजेनप्रंधप्रकाशनसलत्थायाः 
विवेचन- प्रत्येक कारणद्रव्य के परिणाम की विका्य, निर्वत्य और प्रषष्प ऐसी तीन अवस्थाएं होती हैं । 
ब्रव्य में परिणाम के हप से परिणत होनेकी शक्ति होनेपर भी उसकी विशिष्टरूप से परिणलि की उत्पत्ति के 
बिना वह शक्ति आबिर्भूत नहीं हो सकती । मृत्तिका में अपने परिणास के रूप से परिणत होनेझी शव्ति विद्यमान 
होनेपर भी उसकी मृत्पिण्ड फे रूप से परिणति होनेपर हि बह शक्ति आविमभृंत होने लगती है। यह मृत्पिण्ड घंड 
को आंशिक परिणतिरूप होता है । अत: यह पिण्ड विकायंकर्म कहा जाता है। चक्र के ऊपर रखकर चक्त को 
गतिसान्‌ बना वेनेपर घटाकार परिणाम की उत्पत्ति होनेतक प्रतिसमय होनेवाली सभी परिभतियां आंशिक हीती 
है और वे सभी परिणतियां निर्वस्यंकर्स कही जाती है । पूर्णघटाकार परिणति प्राप्य कर्म कही जाती है । यदि मृत्तिका 
की मृत्पिण्डरूप परिणति न हुई तो निरवेत्यंकमंरूप ओर प्राप्यकर्मूप रिणतियों का सद्भुएव होना असंभव है । अतः 
विशिष्ट परिणाम के रूप से परिणत हुआ उपादात निरयंत्य॑कर्म के रूप से और प्राप्यकर्म के रूप से परिणत हो सकता 
है। पर्याय की शक्ति के अभाव में द्रव्यशक्ति कार्यकारिणी अर्थात्‌ अपने उपादेयघूल परिणाम के रूप से परिणत नहीं 
हो सकती ऐसा आचार्य प्रभाचंद्रदेव ने अपने प्रमेयकमलमातंण्डनामक ग्रंथ में कहा है। आत्मा की अनरकिकाल से 
अज्ञानरकूप परिणति आविर्भूत हुई होनेसे उसकी कसंरूप तिसित्त के सिल जानेपर क्रोधादिरूप परिणतियां आविर्भेत 
होती हैं ! आत्मा की सपूर्ण विशुद्धि की संपूर्णतया अभव्यक्ति होनेपर वह परिणमनज्ञील होतेपर भी उसकी पुनः 
अशानरूप परिणति का आवधिर्भाव होना असभव होनेसे ओर उसका निमित्त के साथ ससारी आत्मा के समान 
संयोग का अभाव होनेसे फक्रोधादिरूप विभावभावों के रूप से उसको परिणति होना असंभव है। यदि अज्ञानरूप 
प्रिणति के अभाव में सी आत्सा की विभावकृप परिणतिया होने लगी तो उसकी मुक्तावस्था में भी क्रोधादिख्प 
परिणतियों का आर्विर्भाव होनेका प्रसण उपस्थित हो जायगा । इससे स्पष्ट हो जाता है कि पदार्थ की विशिष्ट 
परिणति के विना उसको कार्यरूप से परिणति नहीं होती । दूसरी बात यह है कि परिणाम्ी या उपादान अपने 
परिणाम को या अपने उपादेय को अपने स्वरूप से व्याप्त करता है। यदि परिणाम उपादानभूत परिणामी के 
हवरूप से व्याप्त न हुआ तो परिणामर्परिणामिभाव का अभाव हो जानेका प्रसग उपस्थित हो जायगा । 
पुद्गलब्रव्य अचेतन होनेसे बह अन्यद्रव्य के परिणाम को, अपने द्रव्य के परिणाम को और अपने द्रव्य के 
परिणासत की शक्ष्तिरूप परिणास को नहीं जात सकता । यद्यपि अचेतन होनेसे पुद्गलद्वव्य स्थपरद्रव्यों के परिणामों को 
नहीं जान सकता तो भी वह अपने परिणाम को और अपने परिणाम के दाक्तिरुप परिणाम को अपने स्वरूप से 
उनको सभी अवस्थाओ में अग्वित हुआ होता हे । | पुदृगल के अन्नाव में उसके परिण/भ का अभाव होनेसे उसके 
फ्रिणासकी शक्ति का भी अभाव हो जानेसे पुद्गल अपने स्वरूप से अपने परिणाम की शक्ति को व्याप्त करता 
है यह बात स्पष्ट हो जाती है। ) कितु मत्तिका जिसप्रकार अपने परिणामभत कलश को उसको विकायरूप आश्य 
अवस्था में, निर्देत्यंघ्प मध्य अवस्था में और प्राप्यदप अत्य अवस्था में जपने रचस्प से व्याप्त करती है और उसो- 
कारण वह कलशरूप परिणाम स्वजञातोय होनेसे उसको अपने में समाविष्द कर लेतो है उससे अभिन्न होती है, 
उस कष्ठश् के रूप से परिणत होलेकी क्या को उर्त्पात्त का जाश्य होती ह जौर कलश के रूप थे परिणत होना है 
उसोप्रकार पुदुगलद्रव्य जोवोपादानकपरिणामक्तप परद्रव्य फे परिणाम को २८ विजातीय जोनेसे अपने अचेतनस्थरूप 
से व्याप्त नही कर सकता; क्योंकि ईभपश्नतिज्ञ ल्वधायवा७ दा द्रब्यो में से एवद्रब्य में अपन स्वभाव से अन्यद्वब्य के 
पफरिणाश को “याप्त करने की साम्य नहीं होतो | यदि ससारिजीब के अज्ञानरूप अर्थात्‌ अप्रशस्तज्ञानरकूप परिणाम 
फो पुद्मक अपने अचेतन स्वरूप से व्याप्त वर सकता हे ऐसा सग्ना तो अज्ञानरुप परिणति वे दो विजातोय द्रध्य 
उफादानकारुण होते है ऐसा मानने का प्रसग उपस्थित हो जायगा अर्थात्‌ अशुद्ध आत्मा और पुद्गलद्रव्य ये दोनों 
सो उस अल्लानात्मक परिणाम के उपादामकारण होगे। एक परिणास के दो दृब्य उपादानकारण कर्दाप नहीं हो 
सकते । जब आत्मद्रव्य के परिणाम को पुद्गलद्रध्य अपने स्वरूप से व्याप्त करनेवाला नहों हो सकता तब बह आत्म- 
परिणाम को उसको आद्य, मध्य और अत्य अवस्थाओं में ध्याप्त नहीं कर सकता । जब आत्मपरिणाम की किसो 
भी अवस्था को बह व्याप्त नहीं कर सकता तब वह पुद्गलद्रव्य आत्मर्परिणाम्र का उपादानकर्ता नहीं हो सकता 


समयसार: । ५६३ 


और आत्मपरिणाम उसका उपादेयभूत कम नहीं हो सकता । इसप्रकार आत्मपरिणाम और पुद्गलब्रव्य हनकीं 
अन्योन्यभिप्नजातीयता सिद्ध हो जाती है । आत्मपरिणास विजातोय कायंद्रव्य होनेसे पुद्यलद्रव्य उस फरिणास को 
अपने में समाविष्ट नहों कर सकता, उस आत्मद्रव्य के रूप से परिणत होनेकी क्रिया से युक्त नहीं होता और 
आत्मपरिणाम के रूप से उत्पन्नम-परिणत भो नहों होता । वह अपने उपादेयभत परिणाम का उपादान कर्ता जरूर 
होता है। पुद्गलद्रव्य का परिणान्न उसके अचेतनस्वरूप से यक्‍त होनेसे स्वजातीय होनेफे कारण पुद्गलब्रब्य उस 
पुशद्गलपरिणाम का अवदय उपादानकर्ता होता है। पुदूगल के अचेतनस्वरूप से व्याप्त होनेका जिसका स्वरूप होता 
है ऐसे प्राप्यावस्थ, विकार्यावस्‍थ और निव॑त्यविस्य अपने परिणामरूप कर्म को स्वपं अपने स्वरूप से व्याप्त करनेवाला 
होकर उस परिणामरूप कर्म की विकार्य, निर्वेत्य और प्राप्य अवस्थाओं में अपने अचेतनस्वरूप से व्याप्त करके उस 
पुदुगलपरिणाम को यह स्वजातीय होनेसे अपने में समाविष्ट कर लेता है, उसके रूप से परिणत होनेकी क्रिया की 
उत्पत्ति का आश्रय होता है और अपने उस स्वजातीय परिणाम के रूप से उत्पन्न-परिणत होता है। इसप्रकार 
सात्सा के द्वारा अपने स्वरूप से व्याप्त किया जानेवाला आत्मद्रव्य का प्राप्यावस्थ, विकार्यावसथ और निय॑त्यावस्थ जो 
कर्मसंशक परिणाम उसको उत्पन्न करनेवाले और जीव के परिणाम को, अपने परिणाम को और अपने परिणास को 
शक्तिरूपफलात्मक परिणास को न जाननेवाले पुदृगल का जीव के साथ कतंकरमभाव नहों होता अर्थात्‌ आत्मपरिणाम 
( अर्थात्‌ आत्मा ) प्रवृगलब्रव्य का उपादेयभूत कर्स नहीं होता ओर पुद्गलद्र॒व्य उसका उपादानकर्ता नहीं होता । 
एवं आत्मा पुदुगलपरिणाम की उपादानकर्ता नहीं हो सकती और पुदंगलपरिणास्र उसका उपादेयभूल कर्म नहीं 
हो सकता । 
ज्ञानी जानन्नपीमां स्वपरपरिण्ात पुद्गलश्चाप्यजानन्‌ 


व्याप्तुव्याप्यत्वमन्तः कलयितुमसहो नित्यमत्यन्तभेदात्‌ । 
अज्ञानात्कतुकमं ध्रममतिरनयोर्भाति तावन्न यावत्‌ 


विज्ञानाचिइचकास्ति क्रकचवददयं भेदमुत्पाद्य सद्य: ॥। ५० ॥ 

अन्वय- इमां स्वपरपरिर्णात जानन्‌ अपि ज्ञानी अजानन्‌ अपि च पुद्गल: नित्यं अत्यन्तभेदात्‌ 
अन्तः व्याप्तुव्याप्यत्वं कलगितुं असहो । ऋरकचयत अदयं भेद उत्पाद्य विज्ञानाचि: यावत्‌ सद्य: न च- 
कास्ति तावत्‌ अज्ञानात्‌ अनयो: कतृ्‌कमभ्रममतिः भाति । 

अर्थ- स्वपरपरिणति को अर्थात्‌ इस भावकर्मात्मक अपनो परिणति को और द्रव्यकर्मात्मक पर की अर्थात्‌ 
पुदूगल की परिणति को अथवा परद्रव्यरूपनिमित्तकारणकृत अपनी अर्थात्‌ आत्मा को भावकमंरूप परिणति को और 
आत्मीयविभावभावनिमित्तक परद्रव्य की अर्थात्‌ पुद्गलद्रव्य की परिणति को, उसोप्रकार जीवबिधावधभावनिमित्तक 
द्रव्यकर्मात्मक अपनी अथात्‌ पुद्गलद्रव्य की परिणति को और दव्यकमंनिमितक भावकमंत्मक पर की अर्थात्‌ 
आत्मद्रव्य की परिणति को, पुद्गल के अर्थात्‌ पुदुगकोपादानक परिणाम को आर पुद्गल के परिणाम के अर्थात्‌ 
द्रव्यकर्म के जोवविभावभावजननदक्तिरूप परिणाम को जाननेवाली होरेपर भी आत्मा और न जाननेथाला होनेपर 
भी पुदूगल ये दोनो एक दूसरेसे अत्यंत भिन्न होनेसे उन दोनो में अन्तर्व्याप्यव्यापक्ाव को व्यवस्थापित करने के 
विषय में अससर्थ है-आत्मा का परिणास अर्थात्‌ फ्रोधादिरूप विभावभाव अपने चेतन्पस्थरूप से पुदुगलपरिणाम 
को व्याप्त नहीं करता और पुद्गल का परिणास अर्थात्‌ द्रव्यकमं अपने अचेतन स्वभाव से आत्मा के परिणास को 
अर्थात्‌ ऋरोधादिक्प विभावभाव को व्याप्त नहाँ करता तथा आत्मा का फ्रोधादिरूप विधावधाव पुदुगल के परिणाम के 
द्वारा अथात द्रव्यकर्म के हारा अपने अवेतनस्वरूप से व्याप्त नही फिया जाता और पुदूगल का परिणाम अथात द्रव्यकर्म 
आत्मा के परिणाम को अर्थात्‌ भावक्रोधादिस्वरूपधिन्ावभाव को अपने अचेतनस्वरूप से व्याप्त नहीं करता ओर आत्मा 
का भावक्रोधाविरूपविभावभाव पुद्गलद्वव्य के अचेतनस्वरूप से व्याप्त नहीं किया जाता; क्योंकि आत्मा और पुदगल 
में विजातीयद्रव्प के परिणाम फो अपने स्वक्प से व्याप्त करने की और विजातीयद्वव्य के द्वारा उसके अपने स्थरूप से 


५६४ श्रीऋषभनायविगंबरजेनग्रंथप्रकाशनसंस्थायाः 


इ्याप्त किये जाने की हक्ति का सद्भाव नहीं हो सकता। आत्मपरिणाम और पुदृगरपरियास इनमें होनेयाले भेद 
को कठोरता से अभिव्यक्त करके अथीत्‌ पुदूगलपरिणामभूत द्रब्यकर्म और नोकमं को अपने से पृथक्‌ करके भवतक 
विज्ञानज्योति अथीत्‌ विज्ञानधनस्वभाववाली आत्मा शीघ्र प्रकट नहीं होती तबतक अज्ञान के कारण अर्थात्‌ आत्मा 
की अजानरूपपरिणति के कारण आत्मपरिणास पुद्गल के परिणाम का और पुद्गलपरिणाम ऑत्मपरिणाम 2 
उपादानकती साना जाता है और आत्मपरिणाम पुद्गल के द्वारा अपने स्वरूप ते व्याप्त किया जाता है आर पुद्गल 
परिणाम आत्मा के द्वारा अपने स्वरूप से व्याप्त किया जाता है ऐसा साना जाता है। इसप्रकार की यह मान्यता 


स्रान्‍्त शानरूप-सिशथ्याज्ञानरूप है । असल 
ते. प्र.-- ज्ञानी चेतन्यस्वभावों भेदज्ञानस्वरूपसम्यग्ज्ञानसम्पन्न: सम्पादितस्वसंवेदन प्रत्यक्षज्षानों 


बेसां प्रत्यक्षो भतां स्वपरपरिर्णात स्वस्थात्मन: स्वस्वभावान्वितां स्वोपाकेयभूता पुद्गलोपादानक्त्रव्य-- 
कर्मनिमित्तकां स्वपरि्णात परस्य ज॒ पुद्गलद्र्यस्य तदचेतनस्वभावान्वितां तदुपादेयभूतामशुद्धा त्मो- 
पादानकक्रोधादिविभावभावनिमित्तकां स्वपरिर्णात परस्य चात्मद्रव्यस्थ स्वीयचेतनस्थभावान्वितां 
पुदूगलोपादानकद्रव्यकरमंनिमित्तकां परपरिणतिस्‌ । स्वस्थात्मनः, पक्षे पुद्गलद्वव्यस्थ च, यद्वा स्वस्थ 
पुद्गलद्रव्यस्य, पक्षे जोवस्प च परिणतिरुषादेयभूतः परिणाम: स्वष्रपरिणति:। ताम्‌। यद्वा स्वस्थात्मगः 
परेण द्रब्यकर्मात्मकत्वेन परिणतेन नि्ित्तभूतेन पुद्गलेन कृता परिणति:, पक्षे स्वस्थ कर्मयोग्यवर्गणा- 
स्वरूपपुव्‌गलद्रव्यस्य परेण क्रोधादिखूपभ्ावकर्मात्मकत्वेन परिणतेनाशुद्धेनात्मना निमित्तमात्रीभूय कृता 
परिणतिः स्वपरपरिणति: । ताम्‌ । यहा स्वपराभ्यामुपादाननिमित्तभावभापादसानाभ्यां मिलित्वा कृता 
परिणतिः स्वपरपरिणतिः । ताम्‌ । भावफ़ोधादिरूपा विभावभावात्मिकाउशद्धात्मोपादानकेयं परिणति- 
जोवस्येयं च विभावभावात्मिका भावक्रोधादिरूपाशुद्धजी वविभावभावात्सकपरिण तिक्रियाकाले तत्परिण* 
त्यनुकूला द्रव्यकमंरूपनिमित्ताअ्रयिणी पुद्यल्ोपादानका परिणतिः पुद्गलद्रव्यस्येति जानपन्नप्यधिगच्छन्नपि 
भेदज्ञानेन करणभ्तेनोपलभमानोपो त्यर्थ: । ज्ञानी विज्ञानघनस्थभावों विशिष्टज्ञानात्मकभेदज्ञानसम्पन्नः 
सम्पादितस्वसंवेदनप्रत्यक्षज्ञानो वा । तां स्वपरपरिणतिमजानब्नन॒पलभमानो5पि च पुद्गल: पुद्गलद्रध्यम । 
नित्य सर्वकालेष्थविच्छेदेनात्यन्तभेदादात्मपुद्गलयोगंथाक्रमं चेतनत्वादचेतनत्वाच्चान्योन्यभेदस-द्ाबात । 
आत्मोपादानक परद्रव्यभूतपुद्धछकमंनिमित्तक परिणाम परद्रव्यभूतपुद्गलोपादानकमात्मद्रव्यनिमित्तक 
परिणाम जानत आत्मनो5जानतश्च पुद्गलस्य चान्योन्यमत्यन्तभिष्नत्वादित्यथं:। तावात्मपुद्गलौ नित्य- 
सविच्छेदेतन सर्वकालमन्तर्व्याप्तुव्याप्यत्वमन्तव्यप्यव्यापकभावम्‌ । स्वस्वरूपेणान्तव्याप्पे परिणामे 
पुद्गलब्रव्योपादानके, पक्ष आत्मद्रव्योपादानके परिणामे विनाहमानत्वसन्तर्व्यापकत्व॑ परिणासस्य 
चोपादेयभृतस्य पुद्यलद्रव्योपादानकस्य, पक्ष आत्मद्रव्योपादानकस्य यथाक्रममुपादानभतेन पुद्गलद्रव्ये- 
णात्मद्रव्येण च विगाहचमानत्वमन्तर्व्याप्यत्वम्‌ । एवंविधमन्तर्व्याप्यव्यापकभाव कलग्रितुं व्यवस्थापयि- 
तुमसहावसमर्था । आत्मद्रव्यात्मकमुपादान पुद्गलद्रव्योपादानक परिणाम स्वस्वरूपेणानगन्तमसपर्थ 
पुद्गलद्रव्याप्मकमुपादान चात्मद्रव्योपादानक परिणाम चेतनान्वितं स्वीयेनाचेतनस्वरूपेणानुगस्तुमसमर्थे- 
मित्यथ: । अज्ञानादतादेरज्ञानभावापन्नाज्जीवविभावपरिणामाद्वेतो रनयो रात्मपुद्गलयो: । आत्मपरिणा- 
मपुद्गलपरिणामयोरित्यर्थ:, द्रव्यशक्तेः पर्यायशक्तिमन्तरेण कार्यकारित्वाभावात । कतृ्‌कर्स भ्रमसति: 
कर्तृकमं घ्रमोपलक्षिता बुद्धि: । पुदूगलोपादानकपुद्गलपरिणामस्योपादानकर्ताउप््मपरिणाम आत्मोपादा- 
नकात्मवरिणामस्य पुद्गलपरिणामः कर्ता, तथा पुद्ूगलपरिणास आत्मन उपादेयभूतं कर्मापपत्मपरिणा- 
मश्च पुद्गलपरिणामस्योपादेयभत्त कर्मेति जान॑ भ्रमात्मकं, द्रव्यस्थ बिजातोयब्रव्यपरिणामोपादानकतुत्वे 


समयधार: । ५६५ 


दिक्रियानतिरिक्तत्वप्रसडगात्‌ । तावत्तावत्कालपर्यन्तं भाति विद्यते यावद्यावत्कालपर्यन्त क्रचचबत्करप- 
अवददयं नेष्ठुयेंग । यथा दारुदारणक्रियायां करपन्नं दारुवारण युक्त न वेत्यविचार्य दारु दारयति तथा- 
5पशमपुद्गलयोभभेंदोत्पादनं कतुं युक्त न वेत्यविचार्य तयोर्भेंदं जनयतीत्यर्थ: । भेदज्ञानेनात्मपुद्गलयोभेंद- 
मुत्पाद विभाव्य विज्ञानाचिस्सम्यग्लानतेजः सद्यः शीघ्रतमं चकास्ति प्रकटोभ्वति । 

विवेचन- यद्यपि आत्मा अपने परिणाम को, पुदूगल के परिणाम को ओर पुवदृगल के परिणाम की 
शक्तिरूप फल को जानती है ओर पुद्गल जामता नहीं तो भो आत्मा चेतनस्वनाबवाली होनेसे और पुद्गल 
अचेतनस्वभावबाला होनेसे आत्मा और पुद्ूगल इनमें भात्यतिक भेद होनेसे अर्थात्‌ दोनों द्रव्य विजातीय होनेसे 
आत्मा पुद्गलद्रत्य के परिणाम को अपने चेतनश्वरूप से और पुद्गलद्रव्य आत्मा के परिणाम को अपने अचेतन- 
स्वरूप से व्याप्त नहीं करता ओर पुद्गलपरिणाम आत्मा के चेतनस्वन्ाब के हरा और आत्मपरिणाम पुद्गल के 
अचेतनस्वभाव के द्वारा व्याप्त नहों किया जा सकता । अतः आत्मा पुदगलरूपरिणाम का और पुद्गल आत्म- 
परिणाम का अपने स्वरूप से व्याप्त करनेवालो न होनेंसे व्यापक न होनेके कारण ओर पुद्गलपरिणाम आत्मा 
का और आत्मपरिणाम पुद्गल का व्याप्य न होनेसे आत्मा और पुदुगल इनके परिणामों में अन्तर््याप्यव्यापकाव 
का अभाव होता है और व्याप्यव्यापकनश्नाव का आत्मपरिणाम और पुद्गलपश्णिस इनसे अभाव होनसे आत्मा 
पुद्गलपरिणाम का उपादानकर्ता नहीं हो सकती ओर पुद्गल आत्मपरिणस्म्त का उपादानकर्ता नहीं हो सकता 
और इसोप्रकार आत्मपरिणाम पुद्गल का उपादेयभूत कर्म नहीं हो सकता और पुद्गलपरिणाम आत्मा का 
जपादेयभूत कर्म नहीं हो सकता । साराश, आत्मपरिणास और पुद्गलपरिणाम इनमें कतृकर्सभाव का सद्भाव नहीं 
होता । ऐसी यह वास्तविक स्थिति है। इसप्रकार आत्मा ओर पुद्गल में परमायथंतः कतृुकमंभाव का अभाव 
होनेपर भी ससारी आत्मा अपने अनादिकाल से चले आये अज्ञान से आत्मा और पुद्गल इनमें कतृकर्मप्ाव 
के सद्भाव की श्रांत कल्पना कर बेठती है। इस अंत कल्यना का अभाव तब होता है जब उसके भेदज्ञान 
का प्रादुर्भाव होता है। अज्ञान और ज्ञान इनमें बन्यधातकभावरूप विरोध होनेसे ज्ञानोत्पत्ति के समय अज्ञान का 
ताश-अभाव होकर जब भेदज्ञान प्रादृभृंत होता है तब आत्मा और पुद्गल इनके विषय से अज्ञान के कारण 
उत्वन्न होनेवाली अति कल्पना का स्वयमेष विलयन्ञभाष हो जाता है। 


४ जीवपुद्गलपरिणामयोः अन्योन्यनिमित्तमात्रत्वं अस्ति, तथापि न तयो: कतुकर्म- 
भाव: ' इति आह- 

' जीव के विभावभावात्मक परिणाम का निर्मित्तकारण पुदूगल का परिणाम होता है और 
पुद्गल की कर्मरूप परिणति का निमित्तकारण जोब का विभावभावात्मक परिणाम होता हे तो भी 
जोीवपरिणाम का पुद्गलपरिणाम उपादानकर्ता न होनेसे और पुद्गलपरिणाम का उपादानकर्ता जीव- 
परिणाम था जीव न होनेसे जीब ओर पुद्गल इनका उपादानकतं॒त्व सिद्ध नहीं होता और आत्मा के 
स्वरूप से पुदूगल का परिणाम व्याप्त हुआ न होनेसे ओर पुद्गल के स्वरूप से आत्मा का परिणाम 
व्याप्त हुआ न होनेसे आत्मपरिणाम का पुद्गलकमंत्व और पृद्गलपरिणाम का आत्मकमंत्व सिद्ध 
नही होता । इसप्रकार आत्मा और पुदू्गल इनमे निकित्तनंमित्तिकभाव का सज्भाव होनेपर भी 
क्तंकमंभाव नहीं होता ' यह बताते है - 


जीवपरिणामहेदु कम्मत्ते पुग्गला परिणमंति | 
पुग्गलकम्मणिमित्त तहेब जीवा वि परिणमइ ॥८०॥ 


५६६ पोऋषभनायदिगंबर जेनप्रथप्रकादानसंस्थ/ या 


ण बि कुव्बइ कम्मगुणे जीवो कम्मं तहेव जीवगुणे । 
अण्णोंण्णणिमित्तेण दु परिणाम जाण दोण्ह पि।॥ <१॥ 
एएण कारणेण दु कत्ता आदा सएण भावेण । 
पुग्गलकम्मकयाणं ण दु कत्ता सव्बभावाणं ॥ <२॥ 


जीवपरिणामहेतुं कमंत्व पुदूगला: परिणमन्ति । 
पुदूगलकर्मनिमित्तं तथंब जीवोडपि परिणमति ॥ ८०॥। 


नेव करोति कर्मगुणान्‌ जीव कम तथेब जीवगुणान्‌ । 
अन्योन्यनिमित्तेन तु परिणाम जानीहि दृयोरपि ॥ ८१॥) 


एतेन कारणेन तु कर्ता आत्मा स्वकेन भावेन । 
पुद्गलकमंकृतानां न तु कर्ता सर्वभावानाम्‌ ॥ ८२॥। 

अन्वयार्थ- [ पुद्गलः ] कर्मवर्गणायोग्य पुदुगल [ जीवपरिणमहेतु ] अजुद्घधोजीवोपादानक 
मिथ्यात्वरागादिरूप विभावभावों को निमित्तरूप से ( लब्ध्वा ) पाकर [ कर्मत्वं ] द्रव्यकर्मरूप से 
[ परिणमन्ति ] परिणत होते हे, [ तथंव ] उसीप्रकार हि [ जीव. अपि ] जीव भी [ पुद्गलकर्म नि- 
मित्त ] पुदूगलोपादानक द्रव्यकर्मको निमित्तरूप रे ( लब्ध्वा ) पाकर [ कमंत्वं ] भावकर्म के रूप से 
[ परिणमति ] परिणत होता हैँ | यद्यपि जीव के विभावभावो के निमित्त से कमंवर्गणायोग्य पृदूगल 
द्रव्यकर्म के रूप से परिणत होता है और द्रव्यकर्म के निम्ित्त से अज्ञानी जीव भावकर्म के रूप से 
परिणत होता है तो भी [ जीवः ] जीव [ करमंगुणान्‌ ] पुदूगलकर्म के गुणी की या जीव को मोहरा- 
गादि के रूप से परिणत करनेबाली पृदूगलकर्म की शक्तियों की [ नव करोति ] उत्पत्ति करता हिं 
नहीं और [ तथंब ) उसीप्रकार [ कर्म ) पुदगलोपादानक द्रव्यकर्म [ जीवगृणान्‌ ] अशुद्ध जाब के 
विभावभावों की [ नव करोति ] उत्पत्ति करता हि नही अर्थात्‌ जीव पुद्गलूपर्यायरूप कर्म की झक्तियों 
का उपादानकर्ता और पुदूगल जीव के मोहरागादिरूप विभावभावों का उपादानकर्ता नहीं हाता । 
पुदूगल अपनी शक्तियों का उपादानकर्ता होता है और जीव अपनी विभावपरिणतियों का उपादानकर्ता 
होता है-पुदूगल की शक्तियां पुदूगलकर्म में हि अभिव्यक्त होती है और अशुद्धजीव की विभावपरिणतिया 
अशुद्धजीव में हि अभिव्यक्त होती हेँ। [ द्यो: अपि परिणाम ] जीव और पुदूगल इन दोनो के 
परिणमरनों को [ अन्योन्यनिमित्तेन तु ] वे एक दूसरे के निमित्त से हि होनेवाले हे-पुद्गलकर्मरूप 
निर्ित्त के मिलनेपर हिं जीव की विभावरूप परिणतिया अभिव्यक्त होतो है और अशुद्ध जीव के 
विभावभावरूप निमित्त के मिलनेपर हि पुद्गल द्रव्यकर्म के रूप से परिणत होनेसे कम की शक्तिया 
अभिव्यक्त होती है ऐसा हे आत्मन्‌ ! तू [ जानोहि ] समझ ले । [ एतेन कारणेन तु ] इसकारण से 
हि अर्थात्‌ जीव की विभावपरिणति में जब पुद्गलकम सिर्फ निभित्तकारण पडता है-उन परिणतियों 
का उपादानकर्ता होता हि नहीं तब [ स्वकेन भावेन ] अपने स्वरूप से यक्त-अपने स्वभाव से अन्बित 
हुए-तादात्म्य को प्राप्त हुए [ सर्वधाबानां ] सभी परिणामों का-अपने विभावभावों का [ आत्मा ] 


समयसारः ५६७ 


अज्ञानी आत्मा [ कर्ता ] उपादानकर्ता होती है; [ पुद्गलकर्मकृतानां ] प्रुदूगलकर्मसामान्य से उत्पन्न 
हुए होनेसे उसके द्वारा किये गये ( सर्बभावानां ) ज्ञानावरणादिरूप सभी द्रव्यकर्मों का ( आत्मा ) 
अज्ञानी आत्मा [ कर्ता ] उपादानकर्ता [ न तु ] होती हि नही । 

[ गाया ८० में “ जोवपरिणामहेदुं| और < पुर्गछकम्मणिमित्त ” इन पदों को ' कम्मसं ” इस पव के 
विशेषणरूप माना तो संस्कृत छाथा में पायेजानेवाले “ जीवपरिणामहेतु ' इस पद को अछुद्ध मानना होगा; क्‍यों 
कि संश्कृतभाषा में उकारात नपुंसकलिगवाले नाम का द्वितीयाविश्नक्ति का एकबचनात रूप “ जीवपरिण।महेतु 
ऐसा होता है-उसको अम्प्रत्यय लगायी नहीं जाती । छाया में ' जीवफ्रिणामहेतु ' ऐसा जो रूप पाया जाता है वह 
अर्थज्ञान के लिये उपयुक्त होनेसे उसको स्वीकार करके “ लब्ध्वा' इस क्त्वान्त का अध्याहार करके अर्थ करना 
उचित है | इस दृष्टि से अन्ययार्थ में ' लब्ध्चा ' इस रूप का अध्याहार किया गया है। गाया ८१ में गुणशब्द का 
प्रयोग पाया जाता है। इस गृुणशब्द से जोब के ज्ञानमुण का और पुद्गल के वर्णादिगुर्णों का ग्रहण यहा अभोष्ट नहीं 
है; क्‍यों कि बे नेमित्तिकमाव ने होकर पारिणामिकप्नाबरप हैं। यहा तो गुणशब्द से नेमित्तिकमाव का प्रहण 
अभिपष्रेत दिखाई देता है । यह अभिष्राय उत्थानिका से, गाथा से ओर आत्मख्याति से स्पष्ट हो जाता है। अतः 
अन्ययार्थ में ' कमंगुणान्‌ इस पद का अथे  कसे की दाक्तियों ' और “ जीवगुणान्‌ ' इस पद का अर्थ ' जोब के 
विभावन्नाव ' इसप्रकार किया गय। है-जीव के और पुद्ुगल के स्वाभाविकप्तांव या पारिणासिकाव एसा नहीं 
किया गया। ] 

आ. ख्या.- यतः जीवपरिणामं निमित्तीकृत्य पुद्ूगलाः कर्मत्वेन परिणमन्ति, पुद्गल- 
कर्म निर्मित्तीकृत्य जीवः अपि परिणमति इति जीवपुद्गलपरिणामयो: इतरेत रहेतुत्वोपन्यासे 
अपि जीवपुद्गलयो: परस्पर व्याप्यव्यापकभावाभावात्‌ जीवस्य पुदगलपरिणामानां पुद्ग- 
लफमंण अपि जीवपरिणामानां कतृकर्मत्वासिद्धों निमित्तनेमित्तिकभावसात्रस्य अप्रतिषि- 
द्वत्वात्‌ इतरेतरनिमित्तमात्रोभवनेनेव द्यो: अपि परिणामः, ततः कारणात्‌ मृत्तिकया 
कलशस्य इव स्वेन भावेन स्वस्थ भावस्य करणात्‌ जीव. स्वभावस्य कर्ता कदाचित्‌ स्यात्‌, 
मृत्तिकया वसनस्य इव स्वेन नावेन परभावस्य कं अशक्यत्वात्‌ पुद्गलभावानां तु कर्ता 
न कदाचित्‌ अपि स्थात्‌ इति निशचय:ः । 


त. प्र.- यतो यस्मात्कारणाज्जीवपरिणाममज्ञानोपादानक॑ मोहरागादिरूपजोवविभाव भावात्मक 
परिणाम निमित्तोकृत्य निमित्त हृत्वा। पूर्वमनिभित्त पद्चान्रिभित्त कृत्वा विधाय निर्मित्तोकृत्य । 
पुद्गला: कर्मवर्गणायोग्ययुद्गलाः कर्ंत्वेन द्रव्यकर्मरूपेण परिणमन्ति पुदगलकर्म पुदूगलोपादानक द्वव्यकर्म 
निमित्तोकृत्य निमित्ततां प्रापय्य जोवो5पि परिणमति । इत्येवम्प्रकारेण जीवबपुदूगलपरिणासयोजोबपरि- 
णामपुद्गलपरिणामयोरितरेतरहेतुत्वो पन्‍्यासे5प्यन्योन्यनिमित्तकार णत्वेन प्रसाधने क्ृतेषपि । जीक्परिणा- 
मस्य पुद्गलकर्मणो हेतुत्वेत निमित्तकारण-्वेन पुदुगलपरिणाभस्य च जीवपरिणामस्य हेतुत्वेत निमि- 
सकारणत्वेनोपन्यासे प्रसाधने कृते सत्यपि जीवपद्गलयोरज्ञानिजीवपुद्गलयो: परस्परमन्योन्य व्याप्य- 
ब्यापकमादाभावाज्जीवपुद्गलयोविजातोयद्रव्यत्वाज्जी वस्य पदूगलोपादानक परिणामे स्वचेतनस्वभावे- 
तान्वया प्ावात्पुदूगलस्य च जीवोपादानके परिणामे स्वीयाचेतनस्व भावेनानन्वितत्वाज्जीबपुद्गलयोईयो रपि 
व्याप्यत्वाभावाज्जीवस्थ च पुदगलोपादानक परिणाम स्वस्वभावेन व्याप्तुं सामर्थ्पाभावाद्व्यापकत्वाभा. 
बात्पुद्गलस्य च जीवोपादानक परिणाम स्वीयेन चेतनस्वभावेन व्याप्तुं सामर्थ्याभावाद्व्यापकत्वासा- 


५६८ क्रीक्षष भनाथविगबवरजेनग्रथप्रकाशनसस्थाया: 


वाज्जीवस्थ पुद्गलपरिणामातां पुद्गलकर्मणो5पि जीवपरिणामानां कतुंकर्मत्वासिद्धों । जीवरय प्रुदृगल- 
परिणामानामुपादानकर्जोस्तवनासम्भवात्कतृत्वा सिद्ध पुद्यलपरिणासानां च जीवस्योपादेयभूतपरिणासी- 
भवनासम्भवात्कसंत्वासिद्धों तथा पुद्गलकर्मणोर्पप जोवपरिणामानामुपादानकत्रों भवनासम्भवात्कतृत्वा- 
सिद्धा जीवपरिणासानां च पुदूगलकर्मण उपादेयभूतपरिणासोभवनासम्भवात्कर्मत्वासिद्धों जीबपरिणास- 
पुदुंगलपरिणामयोरुषादानोपादेयभावापेक्षया कतुंकर्मत्वासिद्धिः। तस्यां सत्यां निमित्तनेमित्तिकभाषमाशत्रस्य 
जोवपुद्सलपरिणासयो रन्योन्यनिमित्तनेमित्तिकभावमात्रस्याप्रतिषिद्धत्वादप्रतिविहितत्वात्‌ । अभ्युपगत- 
त्वादित्यथथ: । अन्न स्वार्थ विहितस्य मात्रटप्रत्यवस्थ दर्शनाज्जोबपुद्गलयोरुपादानोपादेयभावस्प प्रतिषेधो 
ध्वनितः, तयोविजातीयद्रव्योपादानकत्वात्‌ । इतरेतरनिमित्तमात्रीभवनेनंव जीवपुद्गलपरिणामयो: 
परस्परनिमित्तमात्रीभवनेनंव दयोरपि जीवपुद्गलयोरपि परिणाम: । प्रादुर्भवतीत्यध्याहारः । नि३चय- 
नयापेक्षयोपादानस्थामिको व्यवहारनयापेक्षया निमित्तस्वामिकइ्च परिणामः, दयोरुपादाननिमित्तयोंर- 
न्यतराभावे परिणामोत्पत्यसम्भवात्‌ । अतः परिणामस्थोपादाननिमित्तसंयोगजत्वमध्यवसेयम्‌ । तथा च॑ 
शास्त्रकाररपि “ भावा संयोगजा अमी ! इत्युक्तम्‌ । ततस्तस्मात्कारणान्मृत्तिकया कलशस्पेव । यथा 
मृत्तिकयोपादानका रणभूतया स्वकोयेन स्वभावेनान्वितः कलश: क्रियते तथा स्वेन स्वस्वासिकेत भावेन 
स्वभावेनान्वितस्य स्वस्थ भावस्य परिणामस्य करणादुत्पादनाज्जीवो5ज्ञानिजोव: स्वभावस्य मोहरागादिरू- 
पस्वपरिणामस्य कर्तोपादानकर्ता कदाचिदज्ञानावस्थायां स्याज्भूवति । न सर्वास्ववस्था स्वित्यर्थ: | मृत्तिकथा 
वसनस्येव । यथा मृत्तिकया कार्पासोपादानक वसने स्वेन स्वोयेन भावेन स्वरूपेण मृत्तिकास्वभावेन व्याप्य 
नोत्पाद्यते तथा जोबेन स्वेन स्वकीयेन भावेन चंतन्यस्वभावेन व्याप्य परभावरय पुद्गलपरिणामस्य 
कर्तुमुपादेयत्वेनोत्पादयितुमशक्यत्वात्पुद्गलभावानां पुद्गलपरिणामानां कर्तोपादानकारणं न कदाचिदपि 
स्थादिति भवेदिति निश्चय: प्रमाणसिद्धों निर्णय: । 


टीकार्थ-- जोवपरिणास को अर्थात्‌ जीव के क्रेधादिरु्प विभावभाव को निमित्त बनाकर कर्मयोस्य पुठंगल 
द्रव्यक्म के रूप से परिणत होते हे और पुदगलकर्म को निमिसल बनाकर जोब भो (फ्रोधादिरूप भावकर्म के रूप 
से) परिणत होता है। इसप्रकार जीवपरिणाम और पुद्गलपरिणाम इनके अन्योन्यहेतुत्व की सिद्धि क्षो जानेपर 
भो जीव और पुद्गल इनमें ;आन्तर) व्याप्यव्यापकभाव का अभाव होनेसे जीव का कर्तृत्व और पुद्गलपरिणासों 
का कर्मत्व और पुद्गलकर्म का कतृत्व और जीवपरिणार्मों का कमंत्थ हनकी सिद्धि न होलेपर जीवपरिणास और 
पुदूगलपरिणास इनमें होनेबाले सिर्फ निम्ित्तनेमित्तिकभाव का प्रतिषंध स किया जानेसे एक दूसरे का सिर्फ 
नि्मित्त होनेसे परिणाम जब दोनों का भी अर्थात्‌ जीव का भो होता हे और पुद्गछ का भी होता है (अथवा जब 
दोनों का भी परिणाम होता है) तब जिसप्रकार मृतिका के द्वारा अपने रवभाव से अन्यित अपने कलझरूप परिणास 
की उत्पत्ति की जाति है उसोप्रकार अपने चेतन्यस्वभाव से अन्वित अपने परिणाम कौ निष्पत्ति करमेसे जीव 
अपने परिणाम का कदाचित्‌ उपादानकर्ता होता है; कितु मृत्तिका के द्वारा जिसप्रकार अपने स्वभाव से अन्वित 
अन्यपदार्थोपादानक वस्ञ की निष्पत्ति नहों की जा सकतो उस्मोप्रकार अपने स्वप्नाव से अन्वित परद्रस्योगादानक 
परद्रय का किया जाना अशकय होनेसे पुद्गलब्रव्योपादातक परिणामों का उपायानकर्ता कप्ी भी नहीँ हो सकता 


ऐसा निश्चय है । 
विवेखन- अज्ञानो जीब के कोधादिख्प विभावभाव जब सिर्फ निमित्त होते हैं तब फर्मंबर्गणायोग्य 


पुद्गलों को द्रव्यकर्म के रूप से परिणति होती है ओर पुद्गलोपादानक व्र्यकर्म का उदय जब सिर्फ निमित्तकारण 
होता है तब जोब भी क्रोधादिरूप विभावभादों के रूप से परिणत होता है। इसप्रकार जोव की विभावरुप से 


ससयसार: । ५६९ 


परिणति होनेमें पुद्गलोपादानक कम के उदय की निमित्तकारणता की और कर्मग्रोग्य पुदूगल की व्रव्यकर्सरूप से 
परिणति होनेमें अज्ञानिनोव के क्रोधादिख्प विभावभावों की निमित्तकारणता की सिद्धि हो जाती है तो भी 
पुद्गछोपादानक कर्सरूप परिणामों में जीब का अपने चेतन्यस्वरूप से अन्बय का अभाव होनेसे और अचेतनव्रन्‍्यों- 
पादानक होनेंसे स्वयं अचेतन होनेसे पुद्गल के परिणामों का जीव उपादानकर्ता हैं और पुद्गलपरिणाम उसके 
उपादेषभूत कर्म है इस दात की जौर जीवोपादानक विभावश्नावरूप परिणामों में पुदूगलकर्त के अपने अचेतनस्वव्प 
से अन्वय का अभाव होनेसे और वें परिणाम चेतनद्रध्योपादानक होनेसे स्वयं चेतन होनेसे जीव के विभाव- 
भावात्मक परिणामों का पुदुगलकर्म उपादानकर्ता है और जीवपरिणाम उसके उपादेयभत कर्म है इस बात 
की सिद्धि नहीं होती ; क्‍यों कि जीव और पुदगल मे व्याप्यव्यापफकभाव का अभाव होता है अर्थात्‌ जीब पुबगल 
को अपने स्वप्ाव से व्याप्त करनेवाला न होनेसे जीब व्यापक नहीं हो सकता भर जीव के स्घभाव से 'याप्त न 
होनेके कारण पुदुगल व्याप्य नहीं हो सकता तथा पुदुगल अपने स्वप्नाय से जीव को व्याप्त करनेवाला न होनेसे 
पुद्य » व्यापक नहीं हो सकता ओर पुद्गल के स्वभाव से व्याप्त न होनेके कारण जीब व्याप्य नहों हो सकता । 
जीव के परिणास और पुद्गल के परणाम हनमें कर्तृकमंभाव को अर्थात्‌ उपादानोपादेयभाव की सिद्धि न होनेपर 
भी सिर्फ निमित्तनेभित्तिकभाव का सद्भाव उनमें नहीं है ऐसा नहीं है। जीवपरिणाम और पुद्गलपरिणाम इनमें 
निित्तनेसित्तिकमाद का सद्भाव होनेसे परिणाम चाहे जीवब्रव्योपादानक हो या चाहे पुदुगलोपादानक हो एक 
दूसरे का तिमित्तमात्र होनेसे हि जोँव और पुद्गल इन दोनों का भी परिणाम (उत्पन्न) होता है। अथवा एक 
दूसरे का निमित्तमाज होनेसे हि यह परिणास जोव का भी है और पुद्यगल का भी है। भावक्रोधादिरूपविभाव- 
भाव जीवोशदानक होनेसे निशुवचयनय की दुष्टि से वहु जीब का परिणाम जीव का है और पुद्गलकर्म उसका 
तनिमिसकारण होनेसे व्यवहार्तय की टष्टि से वह परिणाम पुद्गल का भी है। पुदगल का द्रव्यकर् रूप परिणाम 
पुदूगलोपाद/नतक होनेसे निमचयनय की दृष्टि से बढ़ पुदुगल का परिणाम हे और जीव का विभायपरिणाम तसका 
निमिलकारण होनेंसे व्यवहारतय की दृष्टि से वहु परिणाम जोब का भो हैं । कहनेका भाव यह है को परिणास्त 
चाहे भावक्रोीधाद ताबछूप हो चाहे द्रव्यकर्मंरप हो बह परिणाम कथचित्‌ जोब का होता है और कथचित्‌ 
पुदुगण का भी होता है। जब किसी भा हालत में जीब और पुद्ूगल इनमें अंतर्व्यप्पव्यापकाव का सद्भाव 
नहीं होता और उन दोनों में जब उपादानोपादेय्नाव फी सिद्धि नहीं होतो तब जिसप्रफार मृत्तिका अपने स्थरूप 
से अन्चित होकर अपने परिणामभत कलठा को करती है उसीप्रकार अपने रवरूप से अपने परिणाम में अग्वित 
होकर अपने उपादेबभूत परिणाम की उत्पत्ति करनेसे जीव अपने उपादेयभूत परिणाम का-क्रोधादिभावरूप 
परिणाम का कवाचित्‌ उपादानकर्ता होता है ; सर्बंदा विभावभाव के रूप से परिणत होता है ऐसा नियम नहीं है । 
बीतराग-निविकेल्पसमाधि में यह विभातभावरूप से-क्रोधादिभाव के रूप से कदापि परिणत नहीं होता। मक्‍स 
अवस्था से अज्ञानरूप उपादान का अभाव होनमे या आत्मा की अशुद्ध पर्याय का अभाव होनेसे और पुदृगल- 
कर्मरझूप निमित्त के सइलंष का अभाव होनेसे विभावभावो के! रूप से जोव परिणत होता हि नहीं । इस से स्पष्ट 
हो जाता है की जीव विभावभावरूप से कदाचित्‌ प्रिणत होता है और कदाचित्‌ परिणत नहीं भी होता । अपने 
मत्तिकास्वरूप से बस्त्र में अन्चित होकर मृसिका उपादान होकर वस्त्ररूप कार्पापरोपादानक परिणाम की उत्पत्ति 
नहीं कर सकती ; क्यों कि मृत्तिका में बस्तर को अपने स्वरूप से व्याप्त करने की शक्ति का अभाव होता है । 
पुबगलोपादानक परिणाम को अपने ज्ञानस्वभाव से व्याप्त करने की सामथ्य का जाय में अभाव होता है । उक्त 
प्रकार की सामथ्य का अभाव होनेसे पुद्गलोपादानक परिणाम्र को जीव अपने परिणाम के स्वरूप से उत्पन्न नहीं 
कर सकता । अतः जीव पुद्गलोपादानक परिणामों का कभो भो उपादानकर्ता नहों हो सकता है यह निश्चय है । 
यहां इसी गाथा को तात्पय॑वृत्ति के फुछ अश को उद्धृत करना आवश्यक सालुम होता है ! देलिए- 


निर्मलात्मानुभतिलक्षणपरिणामेन शुद्धोपादानकारणभूतेन अव्याबाधानन्तसुखा दिशुद्ध भावानां 
कर्ता, तह्ििलक्षणेन अशुद्वोपादानकारणभतेन रागाद्यशुद्धभावानां कर्ता भवति आत्मा । 


शीऋषभनाथदिगंबरजेनग्रंथप्रकाशनसंस्याया: 


५७३० 
निर्मल आत्मा की अनुभूतिरूप शुद्धउपादानकारभूत परिणास के रूप से परिणत हुई होनेसे आत्मा 

अभ्याबाध और अनंत सुश्लाविरूप शुद्ध परिणार्मों का उपादानकर्ता होती है और अशुद्ध आत्सा की अनुभूतिकप 

अशुद्ध-उपादानकारणसूत परिणाम के रूप से परिणत हुई होनेसे रागाविरूप अशुद्ध परिणामों का आत्मा उपायान- 

कर्ता होही है ! 

सारांश, श॒त्ध आत्मा शुद्ध परिणामों का-स्वाभाविकभाबों का ओर अशव आत्मा भशुद्ध परिणामों 

का-वेभाविकेभावों का उपादानकर्ता होती है-पुदुगलकर् के उपादेयभूत परिणामों का उपादासकर्ता कंदापि 


नहीं होही । 


लत: स्थितं एतत्‌-जीवस्य स्वपरिणार्म: एवं सह कतृकर्मभाव: भोक्‍तृभोग्यभावः च- 
जब शुद्ध आत्मा अपने शुद्ध परिणामों का उपादानकर्ता होती है और अशुद्ध आत्मा अपने 

अशुद्ध परिणामों का हि उपादानकर्ता होती हे-पुदुगलोपादानकपरिणासों का उपादानकर्ता कबापि नहों 

होती तब “ जीव का अपने परिणामों के साथ कतंकमंभाव और भाष्यभावकभाव होता है ' यह 

अभिप्राय सिद्ध हुआ [ ऐसा निम्न गाथा के द्वारा बताया जाता हे- ] 

णिच्छयणयसर्स एवं आदा अप्पाणमेव हि करेदि। 

बेदयदि पुणो त॑ चेब जाण अत्ता दु अत्ताणं ॥ <३२॥ 


नि३चयनयस्येवमात्मात्मानमेव हि फरोति। 
वेदयति पुनसत चेव जानीहि आत्मा त्वात्मानम्‌ ।। ८३ ॥ 
अन्वयार्थ- ( आत्मा आत्मानं एबं हि ) विकारशूब्य और उत्कृष्ट स्वसवेदनज्ञान के रूप से 

परिणत हुई शुद्ध आत्मा अपनेको हि आर अशुद्धपरिणाम के रूप से परिणत हुई आत्मा अपनेको हि 
( करोति ) करती है अर्थात्‌ केवलज्ञानादिरख्प परिणामों के रूप से शुद्ध आत्मस्वरूप का सवेदन-- 
अनुभव करनेबाली आत्मा परिणत होती है और खसुखदु.खादिरूप अशुद्धपरिणामों के रूप से अशुद्ध 
आत्मा परिणत होती है-उन विशिष्ट परिणामों का उपादानकर्ता होती है, ( पुनः तु ) और फिर 
( आत्मा ) निविकल्प आर उत्कृष्ट स्वमवेदनज्ञान के रूप से परिणत हुई शुद्ध आत्मा और अशुद्धरूप 
मे परिणत हुई अशुद्ध आत्मा (तं व एबं आत्मान) यथाक्रम उसी केवलज्ञानादिरूप शुद्ध परिणामों के 
रूप से परिणत हुई आत्मा का आर सुखदूखादिरूप अद्यद्ध परिणामों के रूप स परिणत हुई अशद्ध 
आत्मा का अथात्‌ अपना हि ( वेदयति ) अनुभव करतो है ( एबं ) इसप्रकार की ( नि३ैचयनयस्य ) 
निरचयनय की दृष्टि हैं ऐसा ( जानोहि ) हे जात्मन्‌ ! तू जान । 

आ. ख्या.- यथा उत्तरह गनिस्तरहझ्गावस्थयों: समोरसञ्चरणासञऊच रणनिमित्तयो: 
अपि समोरपारावारयो' व्याप्यव्यापकभावाभावात्‌ कतुकसंत्वासिद्धों पारावार. एवं स्वयं 
अन्तर्व्यापक: भूत्वा आदिमध्यान्तेषु उत्तरदग निस्तरह गावस्थ व्याप्य उत्तरहः ग॑ निस्तरह ग॑ 
वा आत्मान कुर्वन्‌ आत्मानं एक एवं कुर्बन्‌ प्रतिभाति, न पुनः अन्यत्‌, यथा सएव बच 
भाव्यभावकभावाभावात्‌ परभावस्य परेण अनुभवितुं अशक्यत्वात्‌ उत्तरढ ग॑ निस्तरहूरं 
वा आत्मान अनुभवन्‌ एक एवं अनुभवन्‌ प्रतिभाति, न पुन अन्यत्‌; तथा ससंसारनि:- 


समयसच्चार: । ९७१ 


'संसा रावस्थयो: पुदृगलकर्म विषाकसम्भवासम्भवनिमित्तयों: अपि पुद्गक्ृकर्मजीवयो: व्याप्य- 
व्यापकभावाभावात्‌ कतुकमंत्वासिद्धों जीवः एवं स्वयं अस्तर्व्यापकः भूत्वा आदिसध्यान्तेषु 
ससंसारनिःसंसारावस्थे व्याप्य ससंसारं निःसंसारं वा आत्मानं कुर्वन्‌ आत्मानं एक एव 
कुर्वन प्रतिभातु, मा पुनः अन्यत्‌, तथा अय॑ एवं च भाव्यभावकभावाभावात्‌ परभावस्य 
परेण अनुभवितुं अशक्यत्वात्‌ ससंसारं निःसंसारं वा आत्मानं अनुभवन्‌ आत्मान एक 
एवं अनुभयन्‌ प्रतिभातु, मा पुनः अन्यत्‌ । 


त. प्र- यथा येन प्रकारेणोत्त रडःगनिस्तरड्यावस्थयोरुत्कल्लोल नि:कल्लोलावस्थयो: । उद्‌गतास्तरइ-गाः 
कहलोला यस्‍्यां सोत्तरडगा । निष्क्रान्ता व्यपगता नष्टास्तरडगा यस्याः सा निस्तरदगा । प्रादिबस:। 
उत्तरदगा निस्तरढगा चोत्तरह्गनिस्तरहगे | ते चर तेध्वस्थे चोत्तरहगनिस्तरडुगावस्थे | तयों: । 
समीरसञचर णासअचरणनिमित्तयोर्वायुस>चलनासञचलनहेतुकयो: । समीरो वायु:। तस्य सञझचरणास- 
उ्चरणे सऊचलनासअ>चलने निमित्ते सहकारिकारणे यथोस्ते । तयोरपि | समी रपारावरयो: पवनोदन्बतो- 
वर्षाप्पव्यापक सावाभावादस्तव्यप्पष्यापकभावासावात्‌ । समीरस्वछपस्य पारावारेघन्वयाभावात्समीरस्य 
व्यापकत्वाभावात्पारावा रस्य च॒ व्याप्यत्वाभावाउव्याप्यव्याप्रक भाव भावादित्यथे: । ततवच सागरस्योत्तर- 
हुगनिस्तरडगावस्थयोरपि समी रस्वरूपस्पान्वयाभाव: । यद्यपि समी रसागरावस्थयोनिमित्तन॑मित्तिक भाव- 
समखखावादरहिव्याप्यव्यापक भावस:द्वावो5स्ति तथापि पूर्वोक्तप्रकारे णान्तरव्याप्यव्यापकभावाभाव: । ततश्च 
समीरपारावारयो: कर्तेकर्मेत्वासिद्धावपादानोपादेयत्वा सिद्धों । समो रस्पोपादानकतुत्वासिद्धों पारावा राव- 
स्थप्रों क्मत्वासिद्धों चेत्यर्थ'। पारावारः सागर एवं स्वयमात्मना व्यापकः स्वरूपेणोत्त रहगनिस्त र हुगा- 
वस्थयो रस्वयी भृत्वाउप्दिमध्यान्तेषत्तर ड्निस्तरड-गावस्थे व्याप्य स्वरूपेण विधाहचोत्तरड्‌र्ग कल्लोलभा- 
लाकुल निस्तरहगं कललोलमालाविकल वा5त्त्मानं कुवन्कुर्वाण आत्मानमेकमेबोत्त रहगनिस्तरडगावस्था- 
भ्याभेकी मत ताध्यामभिन्नं वा कुर्वश्नत्तरहगत्वेन निस्तरहसत्वेन वा परिणामयन्प्रतिभाति न पुनरन्यत्कि- 
अचन समीरप्रस्तरादिकमुत्त रइत्वेन निस्तरहसत्वेन वात्मान परिणामयत्प्रतिभाति । यथा स एव पारावार 
एवं च पारावारतद्भिन्नद्वव्यपरिणामयोभीाव्यभावकभावाभावात्परिणम्यपरिणामकभावाभावात्‌ । ययो- 
रुपादानोपादेय भावस्तयोरेव भाव्यभ्ञावकभावों भवति । ययोव्याप्यव्यापकभाव उपादानोपादेयभाव: 
परिणामपरिणामिभावो वा नास्ति तो परस्पर शिन्नौं पदार्था स्त: | परभावस्य तयोरेकस्प भावस्य परिणा- 
मस्य परेण ततो भिन्नेन परद्रव्येणानभवितुमात्मभिन्नपदार्थेपरिणामाकारेणात्मान परिणामयितुमशक्य- 
त्वादुत्तरइग तिस्तरएग्ग वा5प्त्मानसनुभवन्नत्तरदगावस्थया निस्तरहगावस्थया बा55त्सानं परिणामयन। 
अनुभवन नामानुभाव्यस्वरूपेण परिणमनसेव, सुखदुःखाद्यनुभवनस्थात्मनः सुखदुःखादिपरिणामस्वरूपेण 
परिणमनवत्‌ । आत्मानमेकमेवोत्त रडगनिस्तरडःगावस्थ भ्यामेकी भाव॑ प्राप्तत्वात्ताभ्यामभिन्नत्वादेकसे- 
वानुभवन्स्वस्वरूपात्मकत्वेन परिणामयन्प्रतिभाति, न पुनरन्यत्किड्चन समोरादि ताभ्यामवस्थाध्यामे- 
कीशावं प्रापय्येकमेवात्मानमनुभवन्स्वरूपेण परिणामयन्प्रतिभाति पारावार: । तथा तेन प्रकारेण सस- 
सारनिःससारावस्थयोः ससंसारमुक्तावस्थयों: । शुद्धाशुद्धावस्थयो रित्यर्थ: । पुद्गलकर्म विपाकसम्भवा- 
सम्भवनिमित्तयोविभाव भावात्मकमजीवपरिणामजननपुद्गलकमं सामसथ्येंसद्ा वास हा वतिमसित्तका रणक -- 
योरपि । पुदगलकर्मणो विपाको विभावधावात्मकजीवपरिणामजननसामथ्यंम्‌ । तस्य सम्भवासम्भवावाओ 


५७२ श्रीकषषभतासविगंबरजेनप्रंयप्रकाशनसंस्थायाः 


विभावतिरोभावों निमिले निमिसकारणे ययोस्ते प्रुदृगलक्मंविपाकसम्भवासम्भवनिमित्ते | तयोरपि । 
पुवृशलकरसंथिपाकसम्भवे पुद्गलकर्मंस्वामिकविभावभावात्मकजीवपरिणासजननसामर्थस्याविभवि स्ति 
जीवस्य संसारावस्था5विभवति तदभावे ससारावस्थाबिनाशे मुक्तावस्था5ःविभंवतीति तयोरबस्थयोः 
पुद्गलकर्म विपाकसम्भवासम्भवनिमित्तकत्वम्‌ । पुद्गलकर्मजीवयोर््याप्यव्यापकभावाभावादन्तव्य प्यिव्या- 
पकत्वाभावात्‌। पुद्गलकर्भणः स्वाचेतस्वरूपेण जोबे जीवपरिणामेःन्बयाभावात्युदूगलकर्मणों व्यापकत्वा- 
भावो जीवस्य जीवपरिणामस्य च व्याप्यत्वाभावः । एवं पुद्गलक्मंजीवयोरन्तर्ब्याप्यव्यापकभावाभाव: । 
पुद्शलकर्मणो यथा स्वस्वरूपेण जीवेडन्वयाभावस्तथा जीवस्थ ससंसारनिःसंसारावस्थयोरपि स्वस्थ- 
रूपेणान्वयाभावात्पुद्यलकर्मणो व्यापकात्वाभावों जीवावस्थयोश्च व्याप्यत्वाभाव:। एवं पुद्‌गलकर्म- 
जोवाबस्थयोर न्तर्व्यप्यव्यापक भाव भावा स्पुद्गलकर्मण उपादानक तुत्वं जीवावस्थयो ३चो पादेयस्व॒रूप कर्म त्वं 
न सिध्यत: । एवं पुद्गलकर्सविपाकजीवावस्थयो: क्तृकमंत्वासिदों जीब एवं स्वयमन्तर्व्यापकों भूत्वा स- 
संसारनि:संसारावस्थयो: स्वस्वरूपेण विगाहिता भृत्वा5$दिमध्यान्तेषु साकल्येन ससंसारनि:संसार।बस्थे 
स्वस्वरूपेण व्याप्यावगाहय ससंसारं संसारावस्थापन्न निःससारावस्थ मुक्तावस्थापन्नं बा5त्मानं कुर्ब- 
ह्तववस्थत्वेनात्मान परिणामयन्नात्मानसेकमेव कुर्वन्सससारावस्थत्वेन निःसंसारवस्थत्येन वा परिणाम- 
यन्प्रतिभातु मा पुनरन्यत्किडचन पुद्गलक्[दिक सससा रावस्थत्वेन निःसंसारावस्थत्वेन वा परिणामय- 
नर्पतिभातु। तथाध्यमेव च भाव्यमावकभावाभावात्पुद्गलकर्म विपाकसंसाराह्यबस्थयोर््या प्यव्यापक भावा- 
भावात्तयो: परस्पर भिन्नत्वादभाव्यभावक भावा भावा त्प रभावस्य पुद्गलकणो विपाकस्वरूपसासर्थ्यात्मक- 
परिणामस्य परेणा55त्मनाउनुभवितुमशक्यत्वात्ससंसार संसारावस्थापन्न निःसंसारं मुक्तावस्थापन्नं 
वाइपव्मानसनुभवन्प रिणामयन्नात्मानसेकसेव ससंसारनि:ससारावस्थाम्यामेकी भावमापश्षसनुभवश्युपलभ- 
मान: प्रतिभातु मा पुनरस्यत्किज्चन पुद्गलकर्म विषाकादिक सससार॑ं नि:ससारं वा ताभ्यामवस्थास्यामे- 
कोभत वा स्वसनुभवन्प्रतिभातु । 
टीकार्थ- जिसप्रकार बायु और सागर इनमें व्याप्यव्यापकाव का अभाव ह्ोनेसे तरगों के उठनेसे पवन 
का यलना निमित्तकारण पड़ता है और तरंगो के विलोन होनेप्ते पवन का न चलता अथात पवन की चठनक्रिया का 
अभाव होना निमित्तकारण पड़ता है तो भी पवन और सागर में व्याप्यध्यापकभाव का अभाव होनेसे फ्चन के उपादान- 
कतृत्व की ओर सागर की उत्तरग और निस्तरग अवस्थान्रों के उपादेयभूतकर्मत्व की सिद्धि न होनेप्र सागर हि 
स्वयं अपने स्वरूप से अपनो उत्तरर और निस्तरंग अवस्वाओं को व्यातत करनंवाला होकर आदि, सध्य और अन्त 
में अर्थात्‌ संपूर्णतया उत्तरंग और निस्तरंग अवस्पाओं को अपने स्वरूप स॑ व्याप्त करके अपनेकों उत्तरण या निस्त- 
रंग करनेवाला अर्थात्‌ उत्तरग या निस्तरग अवरथाओं के रूप से परिणत करनेवाले अपनेको उत्तरग या निस्तरग 
अवस्थाओ्ोों के साथ एकरूप करता हुआ दिखाई देता है, दूसरा कोई पवनादिपदार्थ अपनेको उपादान* प से उत्तरग 
था निस्‍्तरथ अवस्थाओं के रूप से परिणत करता हुआ उन अवस्थाओ के साथ अपनेको एकरूप करता हुआ प्रसिभा- 
सित नहीं होता । और जिसप्रकार वही सागर दो भिन्न भावों में भाव्यमावकभाव का अभाव होनेसे एक पदार्थ के 
भाव को दूसरे पदार्थ के द्वारा अपने में अन्सरभृत करना अशक्य होनेसे सागर उत्तरंग या निस्तरंग अवस्थाओं के रूप 
से परिणत हुई आत्मा को ( अपनेको ) अपनेसें समाविष्ठ करता हुआ अपनेकों उन उत्तरंग और निस्तरंग 
अवस्थाओं के साथ एकरूप हि. बनाता हुआ दिखाई देता है, पनादिरूप दूसरा कौनसा भी पदार्थ अपनेकों सागर 
को दोनों अवस्थाओं के साथ एकरूप बनाता हुआ दिखाई नहीं देता । उसीप्रकार पुदगलकर्मं विषाक और जीव इनमें 
(आन्तर ) व्याप्यव्यापकप्ताब का अप्लाव होनेसे जीब की ससंसार ओर निःसंसार अवस्थाओं में ओर पुद्शलकर्मविपाक 
का सद्भाव ओर असज्भाब इनमें (आन्तर) व्याप्यव्यापकलाव का अन्नाव होनेसे पुश्यलकर्मविषाक के सज़ूब का 
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उपादानकर्तुत्व और जोब की ससंतार-अवस्था का उपादेयमूतकरमृत्व इनको तथा पुदुगलमंबिपाक के अम्राव का 
उपादानकतृत्व और जोव की नि:संसार अवस्था का उपादेयभूतकमंत्व इनको सिद्धि न होनेपर जोब हि स्वयं ससंसार 
और निःसंसार अवस्थाओं को अपने स्वरूप से व्याप्त करके अपने को ससंसार या निःसंसार करनेबाला अर्थात्‌ 
धसंसार या नि:ःसंसार अवस्थाओं के रूप से परिणत करनेवाला अपनेको ससंसार ओर निःसंसार अवध्थाओं के 
रूप से परिणत करता हुआ उन अवस्थाओं के साथ अपनेको एकरूप करता हुआ प्रतिभासित नहीं होनी चाहिये १ 
उसीभफार वही जीव दो भिन्न भावरों में भाव्यभावकभाव का अभाव होनेसे एक पदार्थ के भाव को दूसरे पदार्थ के 
हारा अपने सें अन्तर्भूत करना अशक्‍्य होनेसे जीव ससंसार या नि:ससार अवस्थाओं के रूप से परिणत हुई आत्मा को 
अपनेसे समाविष्ट करता हुआ अपनेको उन ससंसार और निःससार अवश्याओं के साथ एक्रूप बनाता हुआ प्रतिभा- 
सिंत होना चाहिये, अन्य कौनसा भो पदार्थ जोब की उक्त वोनों अवस्याओं के साथ अपनेको एकरूप करता हुआ 
प्रतिभासित नहीं होना चाहिये । 


विवेचन- जब पवन चलता है तब सागरपर तरंगें उठतो हैं। अत: पवन का चलना सागर की उत्तरंग 
अवस्था का निर्मित्तवकारण होता है ओर सागर की उत्तरग अवस्था नंमित्तिकभाव होती है। जब पवन चलती नहीं तब 
सागरपर तरंगें उठती नहीं । अतः पवन का न चलना अर्थात्‌ उसकी चलनेकी क्रिया का अभाव सागर को निस्तरंग 
अवस्था का निभित्तकारण होता है ओर निःस्तरंग अवस्था नमित्तिकभाव होती हे ( इससे अभाव सो निमित्तकारण 
होता है यह बात स्पष्ट हो जाती है। ) इसप्रकार पवन का चरूना और सायदर की उत्तरंग अवस्था ओर पथन का 
तने चलना और सागर की निस्तरंग अवस्था इनमें निमित्तनेश्फ्तिभाव होता है। पतन का सागर सें स्वस्थरूप से 
अन्यय न होनेके कारण पवन व्यापक न होनेसे और सागर उसका व्याप्य न होनेसे पक्षन और सागर में अन्तर्व्याप्य- 
व्यापकभाव नहीं होता । पक्‍न आर सागर मे व्याप्यव्यापकभाव का अप्नाव होनेसे सागर के उत्तरगरूप और 
निस्तरंगरूप परिणाम और पवन इनमें भी अन्तवपाप्यप्यापकफभाव का अभाव होता है। उनमें अन्तव्योप्पव्यापकभाव 
का अभाव होरनेंसे पवत के उपादानकर्तुग्व की ओर सागर के परिणामों के उपादेभूतकर्मत्थ की सिर्ध्धि नहीं होती । 
पथन के उपादामकर्तत्व की और सागर के परिणामों के उपादेयभूत कर्मत्व की सिद्धि न होतेसे सागर के उत्तरगरूप 
ओर निस्तरंगरूप परिणामों में सागर का स्वस्वकूप से अन्यय होनेंसे सागर क्र तरंगे इनमें अन्तव्याष्यव्यापषकण्ताव 
का सःद्राव हीता है अर्थात्‌ सागर व्यापक होता है और त्तरगें व्याप्प होती है। सागर तरंगो को अपने स्वरूप से 
ब्यापनेवाला होकर आदि, भध्य आर अस्त में अर्थात्‌ पूर्णतया अपनो उत्तरग आर नस्तरग अवस्थाओं को अपने 
स्वरूप से “प्राप्त करके अपनेको उत्तरग या निस्तरग बनाता है अर्थात्‌ उनके रूप से परिणत होता है। उन अवस्थाओं 
के रूप से एरिणत होता हुआ सागर अपनेक्ों उन अवस्थाओं के साथ एकरूप या उनसे अभिन्न करता हुआ दिखाई देता 
है। यद्ाप साथर की उत्तरग अवया और पफ्वन का चलनात्मक परिणास तथा सागर को निस्तरग अवस्था आर पवन 
की अचलन,त्मक परिणास इनमें निमित्ततेसित्तिकभाब का सद्भाव पाया जाता है तो भी पवत सागर को उन दोनों 
अवस्थाओ को अपने स्वष्ठप से व्याप्त करनेबाला गे होनेसे उन दोनों अवस्थाओं को अपने स्वरूप से संपूर्णरूप से 
व्याप्त नहीं करता । जब पवन सागर की उन दोनों अवस्थाओं को अपने स्वरूप से व्याप्त नहीं कर सकता तब बहु 
सागर की उन दोनो अवस्थाओं के रूप से स्वयं परिणत नहीं हो सकता आर उन अवरथाओं के साथ एकरूप या 
उनसे अभिन्न भो नहीं हो सकता । दूसरी बात यह है कि सायर और भिन्नस्वभाववाला होनेसे उससे भिन्नवब्यभूत 
पवन इनमें अन्त यप्यिध्यापफकसाय का अभाव होनेसे भाव्यभावकश्नाव का अभाव होनेके कारण परद्रव्यभूत पवन के 
संचरणासचरणात्मक परिणामों के रूप से सागर परिणत नहों होता; क्यो फि वह स्वभावसेद के कारण परद्रथ्य से 
भिन्नद्रव्य होता है। निसर्ग का ऐसा सियस है कि एकद्रव्य दूसरे द्रध्य के परिणाम के रूप से परिणत नहीं होता। सुवर्ण 
मृत्तिका फे परिणामभूत घट के रूप से परिणत नहीं होता। उसको परिणति सुवर्णघट के रूप से हि होती है । 
सागर परिणमनशील होनेंसे वहु यद्षपि पवल के परिणास के रूप से परिणत नहीं होता तो भी अपने परिणामों के 
रूप से अर्थात्‌ उत्तरंगनिस्तरंग अवस्थाओं के रूप से अवश्यमेव परिणत होता है। जिसप्रकार बहू अपनो अवस्थाओं 
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के रुप से परिणत होता है उसोप्रफार उनके साथ एकरूप भी होता है। उन अवस्थाओं के साथ एकरूप हीनेपर बह 
स्वयं एक अथोत्‌ निस्तरंग होता हुआ अर्थात्‌ स्वस्वरूपस्थित होता हुआ दिखाई देता है। पचनसवृत्ञ अन्यद्रब्यरूप 
निम्चिस की संचलमक्तियारूप परिणाम का अभाव होते हि सागर स्वस्वरूपस्थित हो जाता है । अन्यद्रध्यभत पथम 
और सागर इनमें अन्तव्योप्यव्यापक्साव का अभाव होनेके कारण परद्रव्यभत सागर को उत्तरंगनिस्तरंग अवस्थाओं 
के रूप से पवन परिणत नहीं होता । पवन सागर की अवस्थाओं के रूप से जब परिणत नहीं होता तब वह उनके 
साथ एकरूप भी नहीं हो सकता । 


इसप्रकार दृष्टान्त का स्पष्टोकरण हो गया । अब दार्ष्डान्तिक का खुलासा किया जाता है। जब उदयाव- 
स्पापन्न पुदूगल फर्म की शक्ति आविर्भूत होतो है तब जीव को सससार-अवस्था का प्रादुर्भाव होता है और जब 
बह शक्ति आविर्भूत नहीं होती तब जीव की सससार-अवस्था का अभाव होकर निःसंसार अवस्था आविर्भत होती 
है । अतः पृदगलकर्म की फल देनेकी शक्ति का आविभाव होता जीव की सससार-अवस्था का निमित्तकारण होता 
है ओर जोव की ससंसार अबस्था नेमित्तिकभावरूप होती है और पुदूगलकर्म की उस द्ाक्ति का आविर्भाव न होना 
जोब को निःससार अवस्था का निित्तकारण होता है ओर जीव की निःससार अवस्था नैमित्तिकभावरूप होती हैं । 
[ पुद्गलकर्म को शक्ति का अनाविर्भाव द्रव्यकर्म के क्षय से होता है और उपशम से भी होता है। ) इसप्रकार 
पुद्गलक मं के विपाक का प्रादर्भाव और जीव को सससार अवस्था तथा पुद्गलकर्म हे विपाक्ष का अनाविर्भाव और 
जीव की निःसंसार अवस्था हनमें निित्तनैमित्तिकभाव होता है । पुदुगलकर्म का जीव में स्वस्वरूप से - अचेतनश्वभाव 
से जीव में अन्बय न होनेसे पुद्गलकर्म व्यापक न होनेके कारण और जीव उसका व्याप्य न होनेये पुदगरकर्म और 
जीव इनमें अन्तत्याप्यव्यापकभाव का अभाव होता है। पुदगलकर्म और जोब इनमें अस्तर्व्याष्यव्यापफभाव का अभाव 
होनेसे जीव के सससार अवस्थारूप और निःसंसारअवस्थारूप परिणाम और पुदगलकसांबपाक इनमें भो जनन्‍्तव्धाप्य- 
व्यापक माद का अभाव होता है । इनमें अन्ावव्याप्यव्यापकराव का अभाव होससे एद्गलकमविपाक के उद्दानकर्ू त्व 
को ओर जीव के परिणामों के उपदेयभूनकर्मत्व की सिद्धि नहीं होती । पुदृशउकर्स।व्पाक के उपादानकर्तु स्व की कवर 
जीव के सससार-निःसंसार अवस्थारूप परिणामों के उपादेयभूतकर्सस्व की सिद्ध , .. 'नेसे जीव ह। सससार >य- 
स्थारूप और नि:संसार अबस्पारूप परिणामों में जोव का अपने बेंनसारव#प से अन्यय होगे; जीव और उसकी 
सससार अवस्थारूप और निःसंसार अवस्थारूप परिणाम इनमें अस्तव्धाप्यव्यापकणाव क्र; मज्ाब होता | अयात जीय 
न्यापक होता है और उसकी सससारनि संसार अदस्थाए व्याप्य होडी है। जीव अपनी शाससारय समार अवस्थाओं 
को अपने चंतन्यस्वरूप से व्यापनेवाटा होकर उन अपनी अवस्थाओं को आदि मध्य और अन्त से अधीन पृर्णतया 
अपने चेतन्यरूप से व्याप्त करके अपनेको सससारावस्थापन्न या नि ससारावस्थापक्ष बनाता है अर्थात उन अवस्थाओं 
के रूप से परिणत होता है । उन अवस्याओ के रूप से परिणत होता हुआ जीव उन सससारनि:ससार अ:स्थाओं के 
साथ अपनेको एकरूप या उनसे अभिन्न करता है। यद्यपि जीव की सससार अवस्था और पुदूगल की फलदेने की गक्ति 
का आविष्व तथा जोव को नि:ःसंसार अवस्था और पुद्गल को फल देनेको शक्ति का अनाविभोव इनमें निभितत- 
मित्तिकभाव का सद्भाव पाया जाता है तो भ्ली पुदूगलकर्म जीब को सससार और निसंसार अवम्थाओं को अपने 
अचेतनरवरूप से व्याप्त करनेबाला न होनेसे उन दोनों अवस्थाओ को अपने स्वरूप से सपूर्णतया व्याप्त नहीं कर 
सकता । जब उन दोनों अवस्थाओं को पुदनलकर्म अपने स्वरूप से व्याप्त नहीं कर सकता तब बह जीव की उत्त 
अवस्थाओं के हूप से स्वय परिणत नहों हो सकता और उन दोतों अवस्थाओं के साथ एकरूप या उनसे अभिन्न नहीं 
हो सकता । दूसरी बात यह है कि जीव जार पुद्गलकर्म भिन्नस्वभावबाले होनेसे जीब और जोब से भिष्नद्रव्यरूप 
पुद्गलकर्म इनमें अन्तव्याप्यव्यापक्माव का अभाव होनेसे भाव्यकावक्षमाव का अश्ाव होनेके कारण परद्रथ्यभत 
पुदूगलकर्म के विपाक के संभवासंभवात्मक परिणामों के रूप से जीव परिणत नहीं होता; क्‍यों कि वह पुबृगलद्रव्य से 
भिन्न होता है। जीव परिणमसनबील होनेसे वह यद्यपि पुदुगलकर्स के परिणास के रूप से परिणत नहीं होता तो भी 
अपने परिणामों के अर्थात्‌ सससारनि.संसार अवस्थाओं के रूप से अवश्यमेव परिणत होता है। जिसप्रकार बह अपनी 


समयसार: । ५७५ 


अवस्थाओं के रूप से परिणत होता है उसीप्रकार उनके साथ एकरूप थी होता है। उन अवस्थाओं के साथ एकरूप 
होनेपर बह यथासंभव संसारी या मुक्त होता है। जब वहू अपने पुरुधार्य से अपनो ससंसार अवस्था का नाश करता 
है तब नि:संसार अधह्या के रूप से परिणत हो जाता है।नि:संसार अवस्था के साथ एकरूप बना हुआ जीव भाषकर्म 
का अभाव हो जानेके कारण अपने अखंड और निष्पयाय स्वरूप में स्थिर हो जाता है। यही उसकी मुक्तावस्या है। 
पुरृगलकर्मसद्‌त अन्यद्रब्य और जीव इनमें अन्तव्याप्यव्यापकाव का अभाव होनेसे भाव्यमावकभाव का अथीत 
परिणम्यपरिणासकभावब का अभाव होनेके कारण परद्रव्यभ्त जीव की ससंसारनि:संसार अवस्थाओं के रूप से पुद्‌- 
गलकम परिणत नहीं होता । परिणसनशील पुद्गलकर्म जोब की अवस्थाओं के रूप से जब परिणत नहीं होता तब 
वह उनके साथ एकरूप भो नहीं हो सकता है । 
अथ व्यवहारं दशेयति- 
आत्मा पुद्गशलोषादानक द्रव्यकर्म का उपादानकारण न होनेसे या आत्मा ओर पुव्गलकर्म 
इनमें अन्तर्व्याप्यव्यापकभाव का ओर साव्यक्षावकभाव का अभाव होनेसे द्रव्यकर्म जोब का परमार्थंतः 
कर्ता न होनेपर भी उसको जो कता ओर भोक्‍ता कहा जाता हैं वह व्यवहारनय को दृष्टि से कहा 
जाता है यह बतलाते है । 
ववहारस्स दु आदा पुग्गलकम्मं करइ णेयविहं । 
५ ० . है. बिहं 
ते चेव पुणो बेयइ पृग्गलकम्म॑ अणेयबिहं ॥| ८४ ॥ 


व्यवहारस्य त्वात्मा पुद्गलफर्म करोति नकविधम्‌ । 
तच्चेव पुनर्वेदयति पुद्गलकर्माब्नेकविधम्‌ ।। ८४ ॥। 
अन्वयार्थ- ( अनेकविधम्‌ ) मूलोत्तर प्रकृतियों के रूप से जिसके अनेक भेद हे ऐसे ( पृदृंगल- 
कर्म ) पुदूगलोपादानक द्रव्यकर्म को (आत्मा) आत्मा (करोति) करती है अर्थात्‌ उसका कर्ता होती 
हैं ( पुनः:च ) और ( तत्‌ एवं ) उसी ( अनेकविधम्‌ ) अनेकप्रकार के ( पुद्गलकर्म ) पुदूगलकर्म 
को ( वेदयति ) भोगती हे-उसका अनुभव करती है अर्थात्‌ उसका भोक्‍ता होती है ऐसा जो कथन 
है वह ( व्यवहारनयस्थ तु ) कथन व्यवहारनय की दृष्टि से हि किया गया हे । 

[ भावायं- पुदूगलकर्म का उपावानकारण पुदगलद्रव्य होनेसे वही परमार्थतः उसका कर्ता है। आत्मा 
उसका कर्ता नहीं है" क्योंकि वह पुदगलकर्म का उपादानकर्ता नहीं है। पुद्गल की कर्मरूपपरिणति का आत्मा 
निमित्तका रणसात्र होनेसे उसे जो कर्ता कहा जाता है वह सिर्फ व्यवह्ारनय को वृष्टि से कहा जाता है। उसोप्रकार 
आत्मा और पुद्गलकर्म इनसे अन्तर्व्याप्यव्यापक्माव का या उपादानोपादेयभाव का अभाव होनेके कारण भावप भावक- 
भाव का अपश्नाव होनेसे आत्मा परमाथ्थतः पुद्गलकर्म का भोक्‍ता न होनेपर भी उसे जो भोकता भो कहा जाता है 
बह भरी "यवहारतय की वुृष्टि से कहा जाता है। आत्मा पुदू्गलकमं की शक्तरूप निम्तित्त के कारण उत्पन्न होनेबाली 
विमावपरिणतियों का हि कता होती है-उनके रूप से परिणत होती है । वह पुदूगलछकर्म की या उसकी हाक्ति की 
भोक्ता नहों होती; क्‍यों कि भोगने का अर्थ जिसको भोगा जाता है उसके रूप से परिणत होना होनेसे पुदूगलकर्म 
के रूप से या उससे अभिन्न उसकी हाक्ति के रूप से आत्मा को परिणति होना असभव है। सारांश, आत्माका 
पुदुगलकर्मकर्तत्व और पुद्गलकर्म भोकतृत्व उपचरित हे- ब/ह्तब नहीं है । | 

आ. रूया.- यथा अन्‍्तर्व्याप्यव्यापकभावेन मुत्तिकया कलशे क्रियसाणे भाव्यभावक- 
भावेन मृत्तिकया एवं अनुभूयमाने च बहिव्यप्पिव्यापकभावेन कलशसम्भवानुकूल व्यापारं 


032 ओऋआूष भनाथ वदिगं बरजनप्रंथप्रकाशनसंह्था या: 


कुर्वाण: कलशक्ृततोयोपयोगजां तृप्ति भाव्यमावकभावेत अनुभवन्‌ च कुलाल; कलश 
करोति अनुभवति च इति लोकानां अनादिरूढः अस्ति तावत्‌ व्यवहारः, तथा अन्तव्या- 
प्यव्यापकभावेन पुद्गलद्रव्येण कर्मणि क्रियमाणे भाव्यभावकभावेन पुद्गलद्वव्यण एव 
अनुभूयमाने च बहिव्याप्यव्यापकभावेन अज्ञानात्‌ पुद्गलकर्ंसम्भवानुकूल परिणाम 
कुवाण: पुद्गलकर्स विपाफसम्पादितविषयसब्चिधिप्रधावितां सुखदुःखपरिणत भाव्यभावक- 
भावेन अनभवन्‌ च जीव: पुद्गलकृर्म करोति अनुभवति च इति अज्ञानिनां आसंसार- 
प्रसिद्ध: अस्ति तावत्‌ व्यवहार: । 


त. प्र.- यथाउन्तर्व्याप्यव्यापकसावेन . मृत्तिकातत्परिणामभूतकलशयो रन्तर्व्याप्यव्यापकभावेन । 
मुत्तिकाया: स्वपरिणामभूते कलशे स्वीयपायथिवत्वादिस्वरूपेणान्वयाद्व्यापकत्वात्ककशस्य च तेनान्थि- 
तत्वाद्व्याप्यत्वान्मृत्तिकाकलशयोस्सद्भ्तेनान्तर्व्य प्यव्यापक भावेन मृत्तिकयोरुपादानकारणभृतया स्वो- 
पादेयात्मके कलशे घटे क्रियमाण उत्पाद्यमान । मृत्तिकायामुपादानकारणभूतायां स्वोपादेयकलशरूपेण 
परिणसमानायामित्यथें: । भाव्यभावक्रभावेत परिणस्थपरिणामकभावेन । सृत्तिकाया उत्पद्यममानत्वात्क- 
लद्स्य भाव्यत्वं मुत्तिकायाश्च कलशोत्पत्त्युपादानकारणभृतत्वाद्भ/वकत्वम्‌ । मृत्तिकया कलदस्यानु- 
भवन नाम तस्याः कलशरूपेण परिणमनमेव, वेदयत्पनभवति भुहक्ते परिणमतीति श्रीसखज्ूजयसेनताचार्ये- 
रुफ्तत्वात्‌। मृत्तिकयबानु भूयमाने भज्यमाने । सूनिकायां कलशाकारेण परिणमसानायामित्यथ। ' या वा- 
ख़ावगति:  इतोप्‌। बहिव्याप्यव्यापकभावेन निमित्तनेरित्तिकभावेन । कुलालस्य “वस्वरूपेण कलशेउन्वया- 
भावादुपादानफर्तृत्वाभावात्कलशस्प च कुलालस्वरूपेणान्वितत्वाभावादुपादेयभूतकरम त्वा भावादस्तव्थ प्य- 
व्यापकभाषाभावेदपि कलूशोत्पत्यनक्लकुलालहस्तसज्चालनादिव्यापारमन्तरेण कलशोत्पत्तेरसर भव! द्धट- 
कुलालयो बंहिरव्याप्यव्यापकभावों निमित्तनेमित्तिकभावो5स्ति। एव कलशकुलालयोबठिव्य प्यव्यापकभाणेन 
कलशमम्भवानुकलं कलशोत्पत्यनरूप व्यापार हस्तसञ्चालनाविरुपां क्रियां कुर्वाण: कुर्बन्‍्कलशकृततयोप- 
पोगज[ कलशसस्मतस लिलपानजाम्‌। कलश कृत सम्भुत कलशकृतम्‌ ।कलशकृतं व तत्तोय सलिल च कलगा« 
कततोयम्‌ । तस्योपयोग: पानाविरूप:। तस्माज्जाता कलशकृततोयोपयोगजा। ताम्‌। ' कायामजातो ' इति 
जनेडे:। पिपासाकुलितो मुद्धट्सम्भूतं शीतल सलिल पिबस्तृप्तिरूपेण परिणम्य त स्ववरिणासमनुभवर्ति । 
अतस्तृप्तिरूपो जीवस्योपादेयभतः परिणाम एवं तुप्ति.। तां तृप्ति तृप्तिरूपसासपरिणासं भाव्य- 
पसावकभादेन परिणस्यपरिणामफभावेनानुभवंश्व॒ तृप्तिरूपपरिणामात्मकत्वेन परिणमसानः कुलाल: 
फुम्भकार: कलश घट करोत्युत्पादयत्यनुभव॒ति घटाकारेण परिणमते च्‌। कलद्ञाकारेणापरिणममान- 
त्वात्कलशस्योपादानकर्तृत्वाभावेषिषि कलशोत्पत्त्यनुकुलव्यापा रवत्त्वान्रिमित्तका रणमात्रभतत्वात्कुलाल: 
कलशकतेंति कलशसम्भूतसलिलपानरूपनिमित्तकारणजनिततृथ्तिरूपात्मपरिणामात्मकत्वेन परिणमना- 
द्वेतोस्तस्प स्वस्वभावत्यागपूर्वक मृत्तिकास्वभावेन तादात्म्यमापद्य कलशरूपेणापरिणसनात्कुलालस्य 
व्यापकत्वाभावात्कलशस्य च कुलालस्वरूपेणानन्वितत्वाद्व्याप्यत्वाभावात्कुलालकलूशयो रनन्‍्तर्व्याप्पव्याप- 
कभावाभावेन भाव्यभावकभावाभावात्कलशभो द्तृत्वाभावेषपि कुलाल: कलद्भोक्तेति व्यवहारनयदृष्ट्या 
छोकानामनाविरूढो5नादे रूढः पारम्पर्येण प्रसिद्धों व्यवहारों रूढ़ि:। तथा तेन प्रकारेणान्तर्व्पाप्यव्यापक- 
भावेन पुद्गलद्रव्येण स्वस्वरूपेण पुदूगलकर्समणों व्यापकत्वात्पुदृगलकर्मणश्च पुद्गलब्रव्यस्वरूपेणान्वित- 
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त्वात्तद्व्याप्यत्वात्पुवृगलद्वव्यपुदगलकर्मणो रन्त्वर्याप्यव्यापक भावस:द्रावेन पुद्गलद्रव्येणोपादानकतु भूतेन 
कर्मणि पुद्गलकर्मणि स्वस्वरूपेण व्याप्य क्रियमाण उत्पाद्यमाने । पुद्गलद्गग्यस्थ पुद्गलकर्मात्मकत्बेस 
परिणममानत्व इत्यर्थ: । भाव्यमावकभावेन परिणम्यपरिणासकभावेन । पुदूगलकर्मण: परिणामस्वरूप- 
त्वाउद्भाव्यत्व पुद्गलद्रच्यस्थ च पुदूगलकर्मण उपादानकतुत्वा:दावकत्वम्‌ । तत: परिणामपरिणामित्वा- 
त्पुदगलकमंपुद्गलब॒ व्ययो भव्यिभावक भा वस-द्भाव: । तेन । पुद्गलद्रव्येणव भावकभावभ्तेन पुदूगलकर्मण 
उपादानकर्त्रेवान भूयमाने च पुद्गलद्रव्यस्योपादानकर्तु: पुदूगलकर्मरूपोपादेयश्तपरिणासत्वेन । परिणस- 
मानत्वे सतीत्यर्थ: । बहिव्याप्यव्यापकावेन निमित्तनंमित्तिकमावेन । जीवस्थ पुद्गलक्मंणि स्वीय- 
चेततस्वरूपेणान्वया भावादूपादान कतृत्वा भावात्पुद्गलक संण ४ च्जीवस्वरूपेणान्वितत्वाभावादुपादेय भत- 
कर्मत्वाभावादन्तर्व्याप्यव्यापक भावा भावेषपि पुद्गलकर्मोत्पत्यनुक्लात्मविभावपरिणतिरूपव्यापारमन्तरे- 
णोपादानभतपुद्गलद्रव्यात्पुदू्यलकमंण उत्पत्तेरसम्भवाज्जीवपुद्गलकर्मणोर्बहिव्याप्यव्यापक भावस-:द्रा- 
बो5स्ति । एवं जोवपुद्गलकर्मणोबंहिरव्याप्यव्यापकभावेन निमित्तनेमित्तिकभावेनाज्ञानान्मिथ्याज्ञानद्धेतो: 
पुद्गलक मंसम्भवानुकल पुद्गलब्रव्योपादानकपुद्गलकर्मोत्पतत्यनुकूलं परिणाम भावक्रोधादिरूपविभाव- 
भावात्मकमात्मपर्यायं कुवाणोी जनयन्पुदूगलकर्मंविषपाकसम्पादितविषयसदब्निधिप्रधावितां पुदुगलकर्म- 
फलवानसामर्थ्यजनितेन्द्रियविषयसल्निकर्षोत्पन्नाम्‌ । पुदूगलकर्मणो विपाकेन फलदानसामर्थ्यात्मकेनोदयेन 
हेतुभतेन सम्पादितानां सडकलितानामाजतानां विषयाणामिन्द्रियविषयाणां सन्चिधिना सन्निकर्षेण 
प्रधावितां प्रादुर्भतां सुबदु:खपरिर्णात सुखदुःखस्वरूपविभावभावात्मिकामात्मन: परिर्णात भाव्यभावक- 
भावेत परिणम्यपरिणामकभावेनाइनुभवन्परिणसमानइच जोवः पुद्ूगलकर्म पुद्गलोपादानक द्वव्यकर्म 
करोति जनयत्यनुभवति चेत्यज्ञानिनामाससारप्रसिद्धोपनादेः प्रसिद्धोईस्ति ताबद्‌ व्यवहारों रूढि:। 
पुदूगलकसंपरिणामस्वरूपेणापरिणममानत्वात्पुदगलकमंण उपादानकतुत्वाभावेषपि पुदगलपरिणामात्मक- 
पुद्गलकर्मोत्पत््यनुक्लाज्ञानिजीवविभाव भावात्मकप रिणतिश्रियावत्त्वान्ििमित्तकारणमाजत्वाज्जीव: पुद्‌- 
गलकर्मकर्तेति पुदूगलकर्मफलदानसामर्थ्यात्मकोदयसडःकलितेन्द्रियविषयसल्निकर्षरूपनिसित्तकारणजनि- 
ताज्ञानिजीवस्वामिकसुखदुःखात्मकात्मपरिणासात्सकत्वेन परिणमनाद्धेतोस्तस्पात्मन: स्वस्वभावपरि- 
त्यागपुर्बक पुद्यलकमंस्वभावेन तादात्म्यमापद्य पुदुगलकर्मस्वरूपेणापरिणमनादात्मनः पुद्गलकमंव्या- 
पकत्वाभावात्पुदू्गलकमं गडल व्याप्यत्वाभावादात्मपुद्गलमंणो रन्तवर्पाप्यव्यापकभावा भावेन भाव्य- 
भावक भावाभावात्पुदगलकर्स भोक्तत्वाभावेषप्यज्ञानिन: पुदूगलकर्सभोक्तेति च व्यवहारनयापेक्षयाउज्ञा- 
निनामनादे: प्रसिद्धा रूढि: । पुदूगलकर्मोदयनिमित्तजन्यविभावपरिणामात्मकत्वेनाज्ञानिन: परिणसनमेव 
पुद्गलकर्मभोक्तत्वं, पुदरयलकर्मोदयनिमित्तमन्तरेण जीवस्य तादुब्परिणतेरसम्भवादिति भाव: । 
टीकार्थ- जिसप्रकार मत्तिका और कलश इनमें अन्तर्व्याप्यव्यापकाव का गद्भाव होनेसे मृत्तिका के द्वारा 
जब कलशजञ्ञ की उत्पत्ति की जातो है और उन दोनों में भाव्यमावरुभाव अर्थात्‌ परिणम्यपरिणामकशाव होनसे मृत्तिका 
के द्वारा हि जब उस कलगझ का अनुभव किया जाता है अथात मृत्तिका हि जब कलश के रूप मे परिणत होने लगतो 
है तब मृत्तिका कलहरूप परिणाम के रूप से परिणत होनेफ्ी योग्यता रखनेवाली होनेपर भो कुम्हार के अभाव में 
उसका कलशरूप से परिणमन होना असंभव होनेके कारण कुम्हार और कलश में बहिव्याप्यव्यापकभाव का सद्भाव 
होनेसे अर्थात्‌ निमित्तनेसित्तिकसाव का सझ्भूव होनेसे सृत्तिका से होनेवाली कलश की उत्पत्ति के अनुकूल हस्तसचा-- 
लनाविक्रिया को करनेवाला और कलश में भरे हुए जल के उपयोग से अर्थात्‌ जल पीनेप्ते उत्पन्न होनेबालो अतत्म- 
'पप्रिणामभूत तप्ति का तृप्ति और वुम्हार इनमें भाव्यधावकराव का अर्थात्‌ परिणम्यपरिणामक्ताव का सम्भाव 
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होनेले अनुचच करनेबाला अधात्‌ तृप्तिस्पफरिणाम के रूप से परिणत होनेवाला कुम्हार हलत को उत्पन्न करता है 
ओर कलश को भोगता है इसप्रकार अनाविकाल से प्रसिद्धि को प्राप्त हुई लोकरूढी है उसीप्रकार पुद्गलद्धध्य और 
हृत्यकर्म हमसे अन्तर्व्यप्यव्यापक्ाव का सद्भाव होनेसे पुद्गलतष्य के द्वारा जब दर्यकर्म को उत्पस्ति की जाती है 
और उन दोनों में भाग्यन्ावकभाथ का अर्थात्‌ परिणम्यपरिणामकलाव का सद्भाव होनेसे पुद्गलद्रष्य के द्वारा जब उस 
बरव्युकर्म का अत" कियेंद जाता हैं गर्थात्‌ पुरगलब्ध्य हि व्रध्यकर्म के रूप से परिणत होने लगता है तब पुद्गलगव्य 
दरब्यकर्म:7 से परिणत होनेकी योग्यता रेखनेवाला होनेपर भो अशानी जीव के विभावभावरूप परिणति के अभाव 
मे उसका द्त्यकर्स के रूप से परिणमन होना असंभव होनेके कारण अशानी जीव और प्रव्यकर्म इनमें बहिव्योप्यथ्या- 
पकभाव का अर्थात्‌ निमित्तनेसिलिकमाव का सम्भाव होनेसे प्रदृगलब्रब्य से होनेबाली द्रभ्यकर्म की उत्पत्ति के अनुकूल 
क्रोधादिकूप विभावधावात्मक परिणति को करनेवाला और पुद्गलकर्स के फलवानसामथ्यं से युक्त उदयरूप नमित्त से 
संकलित किये गये इंव्रियविधर्यों के मत कारण उत्पन्न हुए अपने सुलदुःखरूप परिणाम का सुखदुःखरूप से 
परिणाम ओऔर अज्ञानी जीव इनमें भाव्यभावक्कुजाव का सद्भाव होनेसे अनुभव फरनेंबाला अथोत्‌ सुखदृःलादिरूप 
परिणामों के रूप से परिणत होनेबाला क्रय द्रव्यकर्म को करता है ओर उसका अनुभव करता है इसप्रकार 
अज्ञानी अर्थात्‌ भिथ्याशान के रूप से परिणत हुए जीवों ॥एर अनादिकाल से प्रसिद्धि को प्राप्त हुआ व्यवहार होता 
आया है । 

[ आत्मस्याति टोका का अनुधाद जो ऊपर विया गया है बह ' यज़ावाजूाबगरति: इस सृत्र के अनुसार 
किया गया है । टोका सें ' क्रियसाणे और ' अनुभूयमाने ' इन सप्तस्थन्त पर्दों का प्रयोग किया जानेसे उक्त सूत्र के 
अनुसार अर्थ करना पड़ा । इससे उपादान को परिणतिक्रिया का काल और उपादान की परिणतिक्रिया के अनुकूछ 
निमित्त को परिणतिक्रिया का काल एक होता है यह अभिप्राय व्यक्त होता है। इससे यह भी स्पष्ट हो जाता है कि 
निमित्त की परिणतिक्रिया के विना उपादान उपादेय के रूप से परिणत नहीं हो सकता । “महीं शासति वशरथ जना: 
भुखभाजोइसवन्‌ “- सहाराज दशरथ जब राज्य करते थे तब प्रजा सुखो थी । इस उदाहरण से उक्त अभिप्राय स्पष्ट 
हो जाता है। महाराज दशरथ के शासन का काल और जनता के सुखी होनेका काल इनकी एकता उक्त उदाहरण 
में बतायी गयी है। इसीप्रकार उपादान की परिणति के काल की और निमित्त की परिणति के काल की एकता 
होती है । यदि दोनों की परिणतियों का काल भिन्न हुआ तो उपादान को कार्यरूप से परिणति होना असभव है। ] 
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विवेखन- मृत्तिका अपने स्वरूप से कलश को व्याप्त करती है अर्थात्‌ अपने स्वरूप से कलश में अन्वित 

होती है इसलिये मृत्तिका अन्तर्व्यापक है और कलश मृत्तिका के द्वारा अपने स्वरूप से व्याप्त किया जाता है अर्थात्‌ 

सृत्तिका के स्वरूप से अन्वित होता है इसलिये अस्तर्व्याप्य है। इसप्रकार म॒त्तिका आर करूश इनमें अन्तव्याप्यव्याप- 

कभाव होता है। सृत्तिका और कलगा इनमे अन्तव्योप्पव्यापक्माव होनेसे मत्तिका के द्वारा कलश किया जाता 

है अर्थात्‌ कलश के रूप से परिणत होनेकी क्रिया का मत्तिका आश्रय होती है । उसोप्रकार कलश उत्पाधद्य होनेसे 

भाग्य अर्थात्‌ परिणम्य होता है जार मृत्तिका उत्पादक होनेसे भावक अथात्‌ परिणामक होती है। इसप्रकार कलश 

करर सुत्तिका इसमें भाव्यनावकाव होता है। कलग आर मृत्तिका इनसें प्राव्यभावक्षभ्राव होनेसे मृत्तिका के हारा 

कलश का अनुभव किया जाता है अथात्‌ मृत्तिका कलश के आकार के रूप से परिणत हो जाती है । बहिव्योप्यद्या- 
पकभ्नाव का अर्थ निम्चितनेभित्तिकभाव है । बहिव्याप्पव्यापकप्ताव से निमित्तनंसित्तिकन्नाब का ग्रहण अधीष्ट होनेसे 
मो यहां बहिव्याप्यव्यापकभाव इस सामासिक शब्द का जो प्रयोग किया गया है उसका खास प्रयोजन है और बह 
है * मिमित्त के अभाव में उपादान से उपादेय को उत्पत्ति नहीं हो सकतो” इस अभिष्राय को ध्वनित करना । 
पिडाकार मृलिका कलश के आकार के रूप से परिणत होनेके अभिमुख होनेपर भी आर्थात्‌ परिणत होनेके छिये 
प्ैयार होनेपर भी कुम्हार की हह्तसंचालमादिक्रिया के अभाव में वह कलश के आकार के रूप से परिणत नहीं होती। 
श्रत, कलश बहि्व्याप्य और कुम्हार या कुम्हार की हस्तसचालनादिक्रिया बहिव्यापक है। इसप्रकार कला और 
कुम्हार इनमें बहिव्याष्यव्यापकन्नाव का सद्भाव है। कलश ओर कुम्हार इनमें बहिब्याप्यव्यापकाव होनेसे कुम्हार 
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के द्वारा कलश किया जाता है और उसका अनुभव किया जाता है ऐसा ध्यवहार्नय को वृष्टि से कहा जाता है । 
कहुनेका भाव यह है कि -मुत्तिका ओर फलश इतमें अन्तर्व्याप्यव्यापक्ताव का सज्ाव होनेसे पिण्डरूप से परिणत 
हुई सृत्तिका यहायि कलदा के रूप से परिणत होनेकी क्रिया के रूप से परिणत होनेके लिए अभिमुख अर्थात्‌ तेयार 
होती है तो भो बहु कुम्हार को हस्तसंचालनादिक्रिया के अन्ाव में कलश के रूप से परिणत होने नहीं लूग सकतो । 
यबि कुम्हार को हस्तसंचालतादिक्रिया का अभाव होनेपर भी सृत्तिका कलश के रूप से परिणत हो सकती है ऐसा 
मानता तो कुम्हार का अभाव होनेपर भी मृत्तिका कलश के रूप से परिणत होने लगेगी ओर सबंत्र कलश की हि 
उत्पत्ति युगपत्‌ एक फाल में हि हो जायगो, अन्य सुत्पाज्ों की उत्पत्ति कदापि नहीं होगी; कितु ऐसा नहीं होता । 
इससे ' कुम्हार की हस्तसंचालनाविक्रिया के बिना कलशझोत्पत्ति नहीं हो सकती ' यह बात स्पष्ट हो जाती है । अतः 
जब मुत्तिका कुम्हार की हस्तसचालनाबिक्रिया का सद्भु/व होनेपर हि कलश के रूप से परिणत होती है तब लोकिक- 
व्यवहार के अनुसार अथात्‌ व्यवहारनय की वुष्टि से याने उपचार से कुम्हार कलश का कती कहा जाता है। दूसरी 
बात यह है कि कलश और कुम्हार हनमें भाव्यमावकभाव अथत्‌ परिणस्यपरिणामकभाव नही हो सकता, क्यों कि 
बे दोनों विजातीय द्रव्य हैं। जिनमें अन्तव्याप्यव्यापकाव होता है उनसे हि भाव्यभावकभाव का सद्भाव होता है । 
कलश ओर कुम्हार इनमें बहिव्यप्यव्यापक्माव अथीत्‌ नि्ित्तनेंसित्तिकपाव अवष्यय होता है । जब उन दोनों में 
भाव्यभावकभाव का अभाव है तब कुम्हार कलश का भोक्‍ता-कलझ के रूप से परिणत होनेबाला नहीं हो सकता । 
कला में भरे हुए जल के पीनेसे पीनेबाले कुम्हार का तृप्तिरूप परिणाम प्रादु्मंत होता है। उस तृप्तिरूप परिणाम में 
और जलपान करनेवाले कुम्हार में अन्तय्योप्यव्यापकाव का सद्भाव होनेसे उनमें भाव्यमावक्रभाव का सद्भाव 
होता है आर उन दोनों में भाव्यमावकन्नाव का सद्भाव होनेसे कुम्हार उस तृप्तिरूप परिणाम का भोकता होता है । 
यह तृप्तिक्प परिणाम जलूपानखूप निमित्त से कुम्हार में प्रादुर्भूत होता है। यह जल कलश में भरा हुआ होनेसे 
ओर उसके पीनेसे तृप्तिरूप परिणाम की उत्पत्ति होनेसे कुम्हार उपचार से कलश का भोक्‍ता कहा जाता है । यह 
कथन उपचरित होनेसे व्यवहारनयाश्रित है। सारांश, कुम्हार निशचयनय को वृष्टि से कलश का कतो और भोक्‍ता 
न होनेपर भी लोक उस कुम्हार को कलश का कते ओर भोक्‍ता अनादिफाल से जो कहते आये हैं बह उनका कथन 
व्यवहा रनयाश्रित है । 


यहातक दृष्टान्त का स्पष्टीकरण हुआ । अब दाष्टान्तिक का खुलासा किया जाता है। पुदुगलद्रव्य अपने 
स्वरूप से द्रव्यकमरूप अपने परिणाम को व्याप्त करती है इसलिये पुद्गलद्रव्य अन्तव्यापक है आर पुद्गलकर्भ पुदृगल- 
द्रव्य के द्वारा अपने स्वरूप से व्याप्त किया जाता है अर्थात्‌ पुद्गलद्रव्य के स्वरूप से अन्बित होता है इसलिये ब्रव्य- 
कम व्याप्य होता है। इसप्रकार पुद्गलद्रब्य आर पुद्गलक् इनमें अन्तव्याप्यव्यापक्माव होता है । पुद्गलद्रब्य आर 
पुद्गलकर्म ( द्रव्यकर्थ ) इनमें अन्तव्याप्यव्यापक्ताव होनेसे पुद्गलद्रव्य के द्वारा पुरणलकर्स किया जाता है अथात्‌ 
पुदंगलकर्म के रूप से परिणत होनेकी क्रिया का पुद्गलद्वव्य आश्रय होता है | उसीप्रकार पुदूगलकर्म उपादान होनेसे 
भाग्य अथात्‌ परिणम्य होता है आर पुद्गलद्॒व्य उत्पादक होनेसे भावक अर्थात्‌ परिणामक होता है। इसप्रकार 
पुदुधलद्र॒ब्य आर पुद्गलकर्म इनमें भाव्यमावकर्ताव होता है। पुद्गलकर्म आर पुदुगलद्रध्य इनमें भाव्यमावकभाव 
होनेसे पुद्गलद्रग्य के द्वारा पुदुंगलकर्म का अनुभव किया जाता है अर्थात्‌ पुद्गलद्रष्य पुदुगलकर्स के रूप से परिणत 
होता है। पहांपर भी बहिदर्याप्पव्यापकभाव से निम्तित्तनेसित्तिकभाव का ग्रहण अभीष्ट है | द्रब्यकर्म के रूप से परि- 
णत होनेके लिये अभिमुख अर्थात्‌ तंयार होनेपर सो अज्ञानी जोबव की विभावभाव के रूप से परिणत होनेकी क्रिया 
के अभाव में वह पुद्गलद्र॒ब्यकमंरूप से परिणत नहीं हो सकता । अतः द्रव्यकर्म बहिरव्याप्य है और अज्ञानो जीव या 
उसको विप्ावभावरूप से परिणत होनेकी क्रिया बहिर्व्यापक है। इसप्रकार पुदरगलकर्म और अज्ञानी जीव इनमें बहि- 
वर्याप्यव्यापक्ताव का सद्भाव है। पुदगलकर्म और अज्ञानी जीव इनमें बहिव्योप्यव्यापक्ाव का सद्भाव होनेसे अज्ञानी 
जीव के द्वारा पुद्गलकर्म किया जाता है और उसका अनुभव किया जाता है ऐसा व्यवहारनय की दृष्टि से कहा 
आता है। कहनेका भाव यह है कि-पुदगलद्॒ब्य और पुदगलकर्म इनमें अन्‍्तर्व्याप्यव्यापकभाव का सद्भाव होनेसे 


घ्ट० क्रोऋषभनाथ विगंबरजेनग्रवप्रकाशनसंस्याया: 


द्रश्यकर्स के रूप से परिणत होनेको क्रिया के रूप से परिणत होनेके लिए पुद्गलद्॒ब्य अभिमुख अर्थात्‌ तैपार होता है 
सो भो यह अज्ञानी जोब को विभावभाव के रूप से परिणत होनेकी क्रिया के अभाव में द्रव्यकर्म के रूप से परिणत 
होने नहीं लग सकता । अतः जब अज्ञानौ जोब को विभावप्नाव के रूप से परिणत होनेकी क्रिया का सद्भाव होनेपर 
हि परदूगलब्रब्य पुद्गलकर्स के रूप से परिणत हो सकता है तब लौकिकव्यवहार के अनुसार अर्थात्‌ व्यवहारनय की 
दृष्टि से थाने उपचार से अज्ञानी जीव व्रव्यकर्म का कर्ता कहा जाता है। दूसरों बात यह है कि पुदृगलकर्म और 
अशानी जीव इनमें भाव्यभावकप्ाव अर्थात्‌ परिणस्यपरिणामकभाय नहों हो सकता; क्‍यों कि वे दोनों विजातीय द्रव्य 
हैं। पुदगलकर्भ और अज्ञानी जीब इनमें बहिदर्पाप्यव्यापकाव अर्थात्‌ नि्ित्तन॑मित्तिफन्नाव अवध्य होता है। जब उन 
दोनों में भाव्यभावकभाव का अम्ाव है तब अज्ञानी जीव पुदृगलकम का भोक्‍ता अथात्‌ व्रव्यकर्महूप से परिणत होनेवाला 
नहीं हो सकता । पुद्गरूद्रत्य की पुद्गलकर्म के रूप से परिणति होते समय विभावभावकूप परिणास के रूप से 
घरिणत होकर निर्मित्तकारण पड़नेवाले जीव के पुदुगलकर्म का उदय होनेसे इद्वियों के विषयों कि प्राप्ति होतो है। 
इंव्रियविषयों की प्राप्ति कर्मदियनिभित्तक होनेसे वे कर्मोदय के द्वारा संपादित किये जाते है ऐसा कहा जाता है । 
कर्मोदय के अभाव में उनकी प्राप्ति नहीं होती | जब पुद्गलकर्म के उबय से इष्ट धिषयों की प्राप्ति होती है तब जीव 
को सुखरूप से परिणति होती है और जब अनिष्ट विषयों को प्राप्ति होती है तब जीब की दुःखकूप से-आकुलता के 
रूप से परिणति होती है। यह सुखदुःखरूप परिणत जीव के विभावभावरूप होती है। इन दोनों परिणतियों में जीव का 
अछुद्ध चंतन्परूप से अन्वय होनेसे ये दोनों परिणास अज्ञानी जीव के अन्तर्व्याप्य है और जीव अन्तर्व्पापक है। इसप्रकार 
सुलदुःलादिपरिणाम और अज्ञानी जीव इनमें अन्तर्व्यप्यष्यापकभाव का सख्भाव होता है। इनसें अन्तव्यप्यिव्यापक- 
साथ का सद्भाव होनेसे भाव्यभावकभाव का भी सज्भाव होता है। इनमें भाव्यमाबकभाव का सद्भाव होनेसे अज्ञानी 
जीव अपनी उन सुखदुःखादिरूप परिणतियों का अनभव करता है अर्थात्‌ उन सुखदु खादिरूप परिणामों फ्रे रूप से 
परिणत होता है | इसप्रकार पुद्यलकर्मोदयनिमित्तक अपने परिणामों का हि अज्ञानी जोब अनुभव करनेथाला होनेपर 
बे परिणतियां पुदगलकर्मोद्यन्मित्तक होनेसे कथचित्‌ पुवृगलकमंस्वामसिक होनेके कारण अज्ञानी जीव उपचार से 
पुदुगलकर्म का भोक्‍ता कहा जाता है । इसप्रकार अज्ञानी जीव हि जीव को पुदृगलकर्स का भोकता कहा करते है। 
अज्ञानी जोव अनादिकाल से भिध्याज्ञानरूप से परिणत हुए होनेस ऐसा हि कहते आये है। यह उनत्तका कथन 
अनपचरिता तद्भूतव्यवहा रनयाक्षित है । 


अथ एन॑ दृषयति- 
अब इस व्यवहार को अर्थात्‌ अनुपचरितासद्भतव्यवहार को दूषण देते हे- 

[ पुवृगलद्॒ब्य से प्रादर्भत होनेवाले द्रब्यथकर्म की उत्पत्ति में अपन विभावभावरूप परिणति के रूप से 
निमिस होनेसे अज्ञानी जोब को जो पृद्गलकर्म का कर्ता कहा जाता हैं वह कथन पुद्गलद्रव्य को क्रिया का अनानी 
जोब उपादानकर्ता हो जानेका प्रसण उपस्थित हो जानेसे सदोष हैं यह ब्रताते हें- | 

जदि पुग्गलकम्मामणण कृबच्बदि ते चेव बेदयदि आदा। 
दोकिरियाविदिरित्तो पमजदि से जिणाबमर्द ॥ <५॥ 
यदि पुद्गलकर्मेद करोति तच्चंब वेदयति आत्मा । 
द्विक्रियाव्यतिरिक्त: प्रसर्जात स जिनावमतम्‌ ॥ ८५ ॥ 
अन्वयार्थ- [ यदि ] यदि [ आत्मा ] अजज्ञानी जौव [ इद ] पुदगलद्वव्यरूप उपादान से प्राद- 
भूत हुए इस [ पुद्गलकर्म | पुद्गलद्रव्योपादातक द्वव्यकर्म को [ करोति ] करता है [तत्‌ एबं च ] 
ओर उसी पुद्गलकर्म को [ वेदयति ] भोगता है ऐसा माना तो [ सः ] वह अज्ञानी जीव [ हिक्रिया- 


समयसारः ॥ ५८१ 


व्यतिरिक्तः ] दो द्रव्यों की उपादेयभूत अपने अपने उपादानभूत द्रव्य से अभिन्न अर्थात्‌ अपने अपने 
उपादानभूत द्रव्य के साथ जिनका तादात्म्य होता है ऐसी क्रियाओ से अभिन्न अर्थात्‌ एकरूप या 
तादात्म्य को प्राप्त हो जायगा । इसप्रकार [जिनावमतं ) जिनेन्द्र भगवान ने जिसका अनादर किया 
हैं ऐसा मत [_ प्रसजति ] प्रसक्‍त होता है अर्थात्‌ इस मत की सिद्धि हो जाती है । 


आ. ख्या.- इह खल क्रिया हि तावत्‌ अखिला अपि परिणामलक्षणतया न नाम 
परिणामतः अस्ति भिन्ला। परिणासः अपि परिणामपरिणासिनो. अभिशन्नवस्तुत्वात 
परिणासिनः न भिन्न:। तत: या काचन क्रिया किल सकला अपि सा क्रियावतः न भिन्ना। 
इति क्रियाकत्रों: अव्यतिरिक्ततायां वस्तुस्थित्या प्रतपत्यां यथा व्याप्यव्यापकभावेन स्वप- 
रिणामं करोति भाव्यभावफभावेन त॑ं एवं अनुभवति च जीवः तथा व्याप्यव्यापकभावेन 
पुदगलकर्म अधि यदि कुर्यात्‌ भाव्यभावकभावेन तत एवं अनुभवेत्‌ व ततः अयं स्वपर- 
समवेतक्रियाद्रयाव्यतिरिक्ततायां प्रसजन्त्यां स्वपरयोः परस्परविभागप्रत्यस्तमनात्‌ अने- 
कात्मक॑ एक आत्मानं अनुभवन्‌ मिथ्यादृष्टितया सर्वज्ञावमतः स्थात्‌ । 


त. प्र.- इहा5उन्र संसारे । खल्विति वाक्यालडुकारे। क्रिया हि परमार्थतस्तावदरखिला निखि« 
ल्ापवि परिणामलक्षणतया परिणामस्वरूपसवृशस्वरूपतया । परिणामस्योत्पादव्ययात्मक लक्षणम्‌ । 
तललक्षणमिव लक्षणं स्वरूप यस्या सा । तस्या भाव: परिणासलक्षणता । तया। न नाम नैव परिणा- 
मत: पर्यायावस्ति भिन्ना पथग्भता। वियुक्तेत्यर्थ:। परिणामो5प्यपादानस्वरूपान्वितमुपादेयभर्त कार्यमपि 
परिणासपरिणामिनो: पर्यायपर्यायिणोरुपादानकारणोपादेयभतकायंयो र भिश्नवस्तुत्वादेकद्रव्यत्वात्‌ 4 परि- 
णामपरिणामिनोस्तादात्म्याउूंदा भावादित्यर्थ:। परिण्यमिन उपादानका रणचतादद्रव्याशक्ष भिन्नो वियुक्तः। 
ततस्तस्मात्कारणाद्या काचन क्रिया किल सा सकलापि क्रियावतः क्रियोत्पक्त्याश्रयी भृतद्रव्यान्न भिन्ना 


पृथरभूता बियुक्ता । इत्यमुना प्रकारेण क्रियाकत्रों: परिणत्यात्मकक्रियातदुत्पत्त्याश्रयभूतोपादानकारण- 
रूपकरत्रेरिव्यतिरिक्ततायामन्योन्याभिन्नतायां वस्तुस्थित्या वस्तुस्वभावेन प्रतपत्यां प्रकटी भवन्‍्त्यां यथा बेन 
प्रकारेण व्याप्यव्यापकभावेन जीवतत्परिणामयोरन्तर्व्याप्यव्यापकभावेन । णीवस्य स्वरूपेण स्वोपादेय- 
भूते स्वपरिणामेःन्चयस्य सद्भावाज्जीवस्यान्तरव्धाषिकत्व तत्परिणासस्थ च स्वोपादानभतजीवस्वरूपेणा- 
न्वितत्वादन्तर्व्याप्यत्वम्‌ । एवं जीवतदुपादेयभूतपरिणामयोरन्तर्व्यप्यव्यापकभावस-द्धा|व. । स्वपरिणामं 
स्वस्वरूपान्वित फार्यभृत स्वपर्याय करोत्पुत्पादयति स्वपरिणामोत्पत्त्याकारपरिणतिक्रियोत्पत्त्याश्रयी- 
भवति । भाव्यभावकभावेन परिणस्यपरिणामकभावेन तमेव स्वपरिणामसैवानूभवति स्वपरिणामात्म- 
कत्वेन परिणमति च। तथा तेन प्रकारेण व्याप्यव्यापकभावेनान्तर्व्याप्यव्यापक्रभ्मावेन । पुदूगलकर्म 
पुद्गलद्रब्योपादानक द्रव्यकर्म स्वचेतनस्वरूपेणावगाहच व्यापको भृत्वा पुदूगलकर्म चर व्याप्य कृत्वा 
पुद्गलकर्माइपि पुदूगलोपादानक व्रव्यकमंपि स्वस्वरूपेणावगाहुय यदि कुयत्स्बोपादेयत्वेन ययद्युत्पादये- 
द्राव्यपावकभावेन परिणम्थपरिणामकभावेन पुद्गलकर्म परिणम्य कृत्या स्वय च व्यापको भ्त्वाइनभ- 
बेच्च पुद्गलकर्मस्वरूपेण यदि परिणमेच्च जीवस्शतोपयं जीव: स्वपरसमवेतक्रियाद्ययाव्यतिरिक्ततायां 
स्वद्रव्ययुद्गलोपादानकव्रव्यकर्मात्मकपर द्रव्यनित्यवक्तस्वपर स्थरूपान्वितपरिणामात्मक क्रियाद्या जिन्नता- 


५८२ श्रीऋषभनाय विगंबरजेनप्रंथप्रकाहतसस्थायाः 


याम्‌ । स्वो जीवः परं ल्र पुद्यलकर्म स्वपरे । ताभ्यां समवेत नित्ययुक्तम्‌ । तावात्म्यमापन्नमित्यर्थ: । 
करियाद्य॑ चेतनाचेतनस्व॒रूपद्रव्यद्ययनित्ययुक्तक्रिययोहयम्‌ । तस्मादव्यतिरिक्ततायामभिन्नतायां प्रसज- 
न्याम्‌ । चेतनद्रव्यस्थ चेतनान्वितक्तियायादचेतनव्रब्येण तावात्म्यमचेतनव्रव्यस्थ पुद्गलोपादानकद्रव्य- 
कर्ंणो5चेतनस्वभावान्विताया: क्रियायाइचाचेतनेन पुदूगलकमंणा तादात्म्यसस्ति । चेतनव्रव्यभूलेन 
जीवेन पुद्गलकर्मणि क्रियमाण चेतनद्रव्यस्थ चेतनाचेतनान्वितक्रियाहयेन तादात्म्यापत्ति: प्रसज्यते । 
तस्यां प्रसजन्त्यां स्वपरयोजोबपुद्सलकर्मणो: परस्परविभागप्रत्यस्तमनादन्योन्यसिन्नत्वतिरोधानात्‌ । 
जोबपुद्गलकर्ंणो: स्वभावभेदनिबन्धनास्योन्यभेदस्य प्रत्यस्तसनं तिरोधानं विलयनम्‌ । तस्माड़धेतो: । 
अनेकात्मक॑ चेतनाखेतनात्मकानेकान्योन्यविरोधिधर्मात्मकमेकमेकशानसात्रधर्मात्सकत्यादेकात्मक स्वादे- 
कमात्मानसनुभवल्सिथ्यादृष्टितया सिथ्याज्ञानत्वात्‌ । सिथ्या विसवादिनी दृष्दिज्ञरनि यस्य स सिथ्या- 
दृष्टि: । तस्य भावों मिथ्यादृष्टिता । तया। सर्वज्षावमतः सर्वज्षरवमतो5नादुतः स्याजूवेत्‌ । 


टीकार्थ- इस संसार में जितनी भी क्रियाए हैं वे समी की सभी क्रियाए उनका स्वरूप परिणाम के स्वरूप 
के समान होनेसे परमार्थत: परिणाम से भिन्न नहीं हैं। परिणास और परिणामी एकवस्तुरूप होनेसे अर्थात्‌ अन्योन्य- 
प्रिश्ल न होंनेसे परिणाम भी परिणामी से भिन्न नहीं होता । उसकारण जो कुछ क्रियाए होती है ये सभी की सभी 
क्रियावान से अर्थात्‌ क्रिया की उत्पत्ति के आश्रयमृत पदार्थ से भिन्न नहीं होती । इसप्रकार क्रिया आर कर्ता अथात्‌ 
क्रिया को उत्पत्ति का आश्रयभूृत अत एवं उपादानकारणभूत द्रव्य इनमें होनेबाला अभेद अर्थात्‌ तादात्म्य वस्तुस्वभाव 
के कारण प्रकट होनेबाला होनेपर जिसप्रकार जीव स्वयं अपने उपादेयभूत परिणाम को अपने स्वरूप से व्याप्त 
करनेवाला होनेसे और उसका परिणाम उसके स्वरूप से व्याप्त होनेवाला होनेसे अपने परिणास को फरता है 
अर्थात्‌ शपने परिणाम के रूप से परिणत होनेकी क्रिया को उत्पत्ति का आश्रय होनेसे उपादानकर्ता होता है और 
उसका अपना परिणाम भाव्य-उपादेय-परिणम्य होनेसे और स्वयं जीव भावक - उत्पादक-परिणामक होनेसे उस अपने 
हि परिणाम के रूप से परिणत होता है उसोप्रकार पुद्गलोपादानक कर्म को भो व्याप्यव्यापकन्ताव से करने लगा 
अर्थात्‌ पुदुगलोपादानक कमंरूप परिणाम को अपने चेंतन्यस्वरूप से व्याप्त करता हुआ उस #प से परिणत होनेको 
क्रिया की उत्पत्ति का आश्रय होकर उपादानकता बनता हुआ पुद्गलकमंरूप परिणास को करने लगा और पुदूयल- 
कम को अपना भाव्य-उत्पाध-परिणम्य बनाकर ओर स्वयं भावक-उत्पादक-परिणामक होकर उस पुद्गलकर्म का 
अनुभव करने लगा अर्थात्‌ पुदगलकम के रूप से परिणत होने लगा तो जिसका अपने साथ तादात्म्य होता है ऐसे 
चेतन्यान्वित क्रिया के साथ और जिसका पुद्गलकम के साथ तादात्म्य होता है ऐसी चैतम्यशन्य क्रिया के साथ जीव 
का तादात्म्य होनेका प्रसण उपस्थित हो जानेपर जीव और पुदुमलकर्म इनमें स्वरूपभंद से होनेबाली अन्योन्यभिन्नता 
का अभाव हो जानेसे जीव विज्ञानघनेकश्वभाधथवाला होनेसे एकरूप होनेपर भी चेतनत्व और अचेतनत्व इन विरोधी 
धर्मों से युक्त हो जानेसे अनेकात्मक-अनेकरूुप बनो हुई आत्मा का अनुभव करनेवाला जोव मिशथ्यावृष्टि अर्थात्‌ 
सिथ्याज्ञानवाला-जंतशानवाला होनेसे स्बश के हारा तिरस्कृत-क्षनादुत हो जायगा । 


विवेखन- जिसप्रकार द्रव्य का परिणाम उत्पन्न होकर बिनाह को प्राप्त हो जाता है उसीप्रकार उसकी क्रिया 
सो उत्पन्न होकर विनाश को प्राप्त हो जाती है। अतः परिणाम क्वा जो स्वरूप होता है वह स्वरूप क्रिया का भो 
है । अतः परिणास और क्रिया इस योनों का स्वरूप एक-अभिन्न होनेसे उन दोनों में सेद नहों हो सकता। उसोप्रकार 
जिसप्रकार परिणास का उपादानकारण द्रव्य होता है उसोप्रकार क्रिया की उत्पत्ति का आश्रय अथात्‌ उपादानकारण 
ब्रष्य हि होता है। इसकारण भी परिणाम ओर क्रिया इनमें श्रेद नहीं होता। इसप्रकार परिणास से किया भिक्न 
नहीं होती । परिणास में परिणामी अपने स्वरूप से अस्वित होनेसे परिणाम कोर परिणामी एकबस्सुरूप होते हैं । 
परिणाम ओर परिणामों एकवस्तुरूप होनेसे परिणाम भी परिणामी से अर्थात्‌ अपने उपादानकारण से भिन्न नहीं 


सम्यतार। । ५८३ 


होता । किया और परिणाम परस्परभिन्न न होनेसे और परिणाम अपने परिणामी से भिन्न न होनेसे जितने भी 
क्रियारूप परिणाम होते हैं वें सप्ती के सभी क्रियाबान से- परिणामोरूष अपने उपादानकारण से भिन्न नहीं होते । 
इसप्रकार वस्तुस्वभाव से क्रिया और उपादानकर्ता इनमें होनेवालो अभिन्नता प्रकट हो जानेपर जिसप्रकार जीव और 
उसका परिणाम इसमें अस्तवयोप्यव्यापकमाव होनसे अथात्‌ जीव अपने चेतन्यस्वकप से अपने परिणाम को व्याप्त 
करनेवाला होनेसे व्यापक होनेके कारण ओर जीव का परिणाम जीव के द्वारा अपने स्वरूप से व्याप्त किया जाने-- 
बाला होनेसे व्याप्य होतेके कारण अपने परिणाम को करता है-अपने परिणाम का उपादानक्ता होता है ओर जीब 
का परिणाम जोब का भाग्य अथात्‌ जीव का परिणम्य होनेसे ओर स्वय जीव उसका भावक अथात्‌ परिणामक 
होनेसे जीव अपने परिणाम का अनुभव करता है अरथोत्‌ उस अपने परिणाम्त के रूप से परिणत होता है उसीप्रकार 
जीव यदि व्याप्यव्यापकाव से अथात पुद्गलकर्स को अपने चेतन्यरूप से र्याप्त करतवाला होफर और प्रुद्गलकर्म 
को स्वस्थरूप से अग्वित अपना व्याप्य बनाकर पुदूगलकर्म को भो करने लगा अथात्‌ पुदंगलकर्स का भी उपादानकर्ता 
होने रूगा और पुदगलककमं और जोब इनमें उपादानोपादेयाव का अभाव होनेसे साव्यभावकभाव का अर्थात्‌ परि- 
स्थपरिणासकशाव का अभाव होनेपर भी पुदकलकर्म का अनुभव करने रूगा अथात्‌ पुद्गलकर्स के रूप से परिणत 
होने लगा तो एक बडा भारी वोष उत्पन्न होता है। जीव की परिणामात्मक क्रिया चेतनान्वित होनेसे उसका जीव 
के साथ हि तावात्म्य होनेपर भो ओर पुद्गलकर्म की उदयादिरूप से परिणत होनेकी परिणामात्मक क्रिया का 
पुदृगलकर्स के साथ हि तादात्म्य होनेपर भी जिसप्रकार जीव के साथ उसकी परिणातक्रिया का तादात्म्य होता है 
उसीप्रकार जीव यदि पुरगलकर्स के रूप से या उसके परिणाम के रूप से भो परिणत होने लगा तो पुद्गलफर्स के 
परिणाम के रूप से परिणत होनेको चँतस्पशून्य क्रिया का जोब के साथ तादात्म्य होगा । इसप्रकार दोनों प्रकार की 
क्रियाओं का जीव के साथ तादात्म्य हो जानेसे जीब ओर पुद्गलकर्म इनमें स्वभावभेद के कारण होनेयाले भेद का 
अभाव हो जायगा। दोनों को प्रस्परप्तिन्तता का अभाव हो जानेपर जीवद्रध्य एक विज्ञानधनस्वभाववाला होनेसे 
बस्तुत एकरूप होनेपर भी चेंतन्याचतन्यरूपः. सहानवस्थायों धर्मों से युक्त हो जानेसे अनेकात्मक बन जायगा । 
इसप्रकार अनेकात्मक बनो हुई आत्मा का जो जीव अनुभव करता है अर्थात्‌ आत्मा को उक्त प्रकार से अनेकात्मक 
जानता है उसका ज्ञान मिथ्या अथात्‌ विसवादों होनेसे सर्वश्ञ के द्वारा उसका मूल्य न्यून (कम। किया जाता है। 


/ क्रुतः द्विक्रियानुभावो सिथ्यादृष्टि: ? ' इति चेत्‌- 
' चेतन्यात्मक और अचंतन्यात्मक इन दोनों क्रियाओ का अनुभव करनेवाला जीव समिथ्यादृष्टि 
कैसे हो सकता है ? ' ऐसा प्रश्न हो तो-- 
जम्हा दु अत्तभाव पुग्गलभाव॑ च दा वि कुच्बंति | 
तेण दु मिच्छादिट्ठी दाकिरियावादिणो हंति ॥<६॥ 
यस्मात्त्वात्मभावं पुद्गलभावं च द्वावरपि कुर्वन्ति । 
तेन तु मिथ्यादष्टयो द्विक्रियावादिनों भवन्ति ॥ ८६॥ 
अन्वयार्थ - [ यस्मात्‌ तु ] जिसकारण से हि [ द्विक्रियावादिन: ] जिनमे सहानवस्थानरूप 
विरोध होता है ऐसी दो भिन्नजातीय द्व॒व्यों की उपादेयभूत दो क्रियाओं का एक द्रव्य के साथ तादा- 
त्म्य होता है ऐसे मत का प्रतिपादन करनेवाले जो आत्मा और पुदुगल [ आत्मभावं ] आत्मोपादानक 


परिणाम [ पुद्गलभाव॑ व्र] ओर पुद्गलोपादानक परिणाम इन [ दो अपि ] दोनो को भी स्वयं 
उपादानकर्ता होकर [ कुर्बन्ति ] करते हे अर्थात्‌ इन दोनों परिणामों के रूप से परिणत होते हैं 


५८४ श्रीऋृभनाथदिगंबरजेनग्रंथप्रकाशनसंस्थायाः 


( इति मन्यन्ते ) ऐसा मानते हे वे [ मिध्यादृष्टयः ] मिथ्यादृष्टि अथात्‌ मिथ्याज्ञानवाले [ भवन्ति ] 
होते हे [जो एक हि पदार्थ को चेतताचेतनस्वरूप मानते हे उन को मिथ्यादृष्टि अर्थात्‌ भ्रान्त ज्ञानवाले 
न कहा जाय तो क्या सम्यग्दृष्टि कहा जाय ? क्‍या अच्धा चल्लुष्मान्‌ कहा जा सकता हैं या पागल 
बुद्धिमान्‌ कहा जा सकता हैं ? ] 

आ. ख्या.- यत: किल आत्मपरिणामं पुद्गलपरिणामं च कुर्वन्तं आत्मानं मन्यन्ते 
द्विक्रियावादिनः ततः ते मिथ्यादृष्टयः एवं इति सिद्धान्त: । मा च एकद्रव्येण द्रव्यद्ययपरि- 
णामः क्रियमाण: प्रतिभातु | यथा किल कुलालः कलशसम्भवानुकूलं आत्मव्यापारपरिणाम 
आत्मन: अव्यतिरिक्तया परिणतिमात्रया क्रियया क्रियमाणं कुर्वाणः प्रतिभाति, न पुनः 
कलशकरणाहडः कारनिर्भ २: अपि स्वव्यापारानुरूष॑ मृत्तिकाया: कलशपरिणामं मृत्तिकायाः 
अव्यतिरिकतं मृत्तिकाया' अव्यतिरिकतया परिणतिसात्रया क्रियया क्रियसाणं कुर्वाण: 
प्रतिभाति; तथा आत्मा अपि पुद्गलकमंपरिणामानुकूल अज्ञानात्‌ आत्मपरिणामं आत्मनः 
अव्यतिरिक्तं आत्मन अव्यतिरिक्तया परिणतिमात्रया क्रियया कियमार्ण कुर्वाण' प्रतिभाठु, 
मा पुनः पुद्गलपरिणामकरणाहडः कारनिर्भर: अपि स्वपरिणामानुरूप॑ पुदूगलस्य ५रिणाम 
पुद्गलात्‌ अव्यतिरिक्तया परिणतिमात्रया क्रियया क्रियमाणं कुबाण: प्रतिभातु । 

त. प्र.- यतो यस्‍्मात्कारणात्‌ । किलेति वाक्यालइकारे । आत्मपरिणाममात्मोपादानक चेतन्य- 
स्वरूपान्वितमात्मन उपादेयभतमात्मनोइभिन्न पुदगलपरिणाम च पुद्गलोपादानक चेतन्यस्वरूपानन्वित 
पुद्गलस्योपादेयभूतं पुद्गलद्रव्यावुपादानकारणभूतादभिन्न कुर्वन्तमुपादानकरत्री भूयो त्पादयन्तमात्मान जोय॑ 
मन्यन्तेष्वधारयस्ति द्विक्रयावादिन उपादानभूतद्रव्यदयामिश्नतत्परिणतिक्रियाद्यमेकद्रत्योपादानकसपि 
भवतोीति वदन्‍्तस्ततस्तस्मात्कारणात्ते द्विक्रियावादिनों मिथ्यादृष्टय एवेति सिद्धान्त: प्रमाणसिद्धों निर्णय । 
मा चेकद्र॒ध्येणोपादानकर्ञी मूयोपादानकत्रों भूतविजातोयद्रव्यट्रयस्वस्वरूपान्वितो द्रव्यद्येन स्वस्थरूपा- 
नुसारेण तादात्म्यमापन्न: परिणाम: क्रियमाण: स्वस्वरूपेणावगाहद्योत्पाद्यमान: प्रतिभातु प्रकटीभकतु । 
यथा येतर प्रकारेण कुलालः कुम्भक्ार: कलशसभ्भवानुकूल मृत्तिकोपादानकर्परिणामभृतकलशोत्पत्त्यनु-- 
कलमात्मव्यापारपरिणासं स्थोपादानकघटोत्पत््यनुकलहस्तसञअचालनादिक्रियारूप परिणाममात्मन' कुला - 
लासेन तादात्म्यमाषश्नत्वादव्यतिरिक्तम भिन्नमात्मन: कुलालात्तत्परिणामत्वात्तेन तादात्म्पमापन्नत्वाद- 
व्यतिरिक्तया5भिन्नया परिणतिसात्रया परिणतिसात्रस्वरूपया क्रियया क्रियमाणमुत्पाद्यमान कुर्वाणो 
जनयन्प्रतिभाति प्रकटीभवति । न पुनः कलशक रणाहइ-कारनिर्भ रोपि । कलशकरणे कलशकरणमाश्चित्य 
कलद्मह करोमीत्यहड्कारेण युक्तोषपि स्वव्यापारानुरूप स्वहस्तसञ्चालनादिक्रियासदृशम्‌ । कुलाल: 
कलशपरिणामोत्पत्तिकाले स्वहस्तं येन प्रकारेण सञ>चालयति तेन प्रकारेण तद्धस्तसडचालनादिक्रिया- 
नुरूप्येण कलशाकार: प्रादु्भवतीति स्वष्यापारानुरूपमित्युक्तम्‌ । मृत्तिकाया उपादानकारणभूताया मुदो 
म॒त्स्वरूपान्वितं कलशपरिणा्म कलशाकारं परिणामं कलशस्याकाररूपं कलशादभिन्नं परिणाम वा 
मृत्तिकाया अव्यतिरिक्तमभिन्न॑ मृत्तिकाया उपादानकारणभताया अव्यतिरिक्तया5भिन्नया परिणतिसात्रया 
परिणतिमाञअस्वरूपया क्रियया क्रियमाणसुत्पाग्यमान कुर्बाण उपादानकर्त्रोध्य कलशपरिणामं स्वस्वरूपेण 
व्याप्य जनयन्प्रतिभाति । कलशाकारेण मृत्तिकोपादानकेन कुलाल: स्वय न परिणमतोति भावः । तथा 
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तैन प्रक्ारेणाउउत्माउपि जीवो5पि पुरगलक्मंपरिणासानुकूल पुद्गलद्रष्योपादानकद्रव्यकर्मात्मकपरिणत्य- 
नुकूलम्‌ । कर्मवर्गणायोग्णपुद्गलद्रव्यस्य द्रव्यकर्मात्मकत्वेन परिणतिक्रियाया सहकारित्वात्तदनुकूलमि- 
व्यर्थ: । अज्ञानादनादेरज्ञानात्कारणभृतादात्मपरिणाससात्मोपादानकक्रोधादिर्पविभावभावात्मक॑परि- 
णामसात्मन उपादानकारणभूतादात्मनोष्ण्यतिरिक्तमशिश्नमात्मतस्स्वाश्रयी भतादात्मनोंउध्यतिरिक्तयाइ- 
सिन्नया परिणतिसात्रया क्रियया कोधादिरूपविसावधावात्मकपरिणतिमसाज्रया क्रियया क्रियमाणमुत्पाद्य- 
सान॑ कुर्वाण: स्वस्वरूपेण व्याप्य जनयन्प्रतिभातु प्रकटीभूयात्‌ ५ मा पुनः पुद्गलपरिणासक रणाहड्कार- 
निर्भरो5पि पुदूगलोपादानकद्रव्यकर्मोत्पादनाहुडःका रथुक्तो5पि । पुद्गलोपादानकद्रव्यकर्मात्मक परिणास- 
मह करोमीत्यहडकारेण निर्भरों युक्तः | स्वपरिणासानुरूपं भावक्ोधादिरूपस्वीयविभावभावात्मकपरि- 
णामसदशम्‌ । कमंवर्गणायोग्य पुद्गले द्वव्यकर्मात्मकपरिणत्यभिमुखे सति तीक्वतीव्तरतीव्रतसमन्दसन्द- 
तरमन्दतमभावफ़ोधादिरूपपरिणामसानां येन परिणामप्रकारेण जीव: परिणमति तेन बध्यमानस्य कर्मण: 
स्थितिरनुभागइच भवत: । अतस्तेन सदृशमित्यक्तम्‌ । पुदगलस्थ परिणाम पुद्गलोपादानक द्वव्यकर्मा- 
त्मक परिणाम पुद्गलादुपादानकारणभतादध्यतिरिक्तमभिन्न पुद्गलात्स्वोत्पत्तिक्रियश्यभतादव्यतिरि- 
क्तयाउभिन्नया परिणतिसात्रया केवलया परिणत्यात्मिकया क्रियया क्रियमाणमुत्पाद्ममानं क्ुर्वाण 
उपादानकरत्रोभूय पुदुगलपरिणामं स्वस्वरूपेणाधिव्याप्योत्पादयन्प्रतिभातु प्रकटीभवतु । 


टोकार्थ-- जब दिक्रियाबादो ' आत्मोपादानकपरिणाम और पुद्गलोपादानकपरिणाम को आत्मा उपादानकर्ता 
होकर उत्पन्न करती है ' ऐसा मानते है तब वे मिथ्यादृष्टि हि होते है ऐसा प्रमाणों से सिद्ध हुआ है । भिन्नस्यभाव- 
बाल दो द्रष्पों में से प्रत्येक द्रव्य के साथ उसके परिणाम का तादास्म्यसंबध होनेसे वे दोनों परिणास एक द्रव्य के 
द्वारा रवय उन दोनों परिणामों का उपादानकर्ता होकर किये जाने हुए प्रतिभासित नहों होने चाहिये । जिसप्रकार 
कुम्हार ससिकोयादानक करूश की उत्पत्ति के असुफूल अपनेसे भिन्न न होनचाली सिर्फ परिणलिरूप किया के द्वारा 
उत्पन किये जानेवाले, अपनेसे अभिन्न ऐसे अपने हस्तवचालनादिक्रियारूप परिणाम का उपादानकर्ता होकर कलश को 
उत्पन्न करता हुआ प्रकट होता है-दिखाई देता है; किनु में कहुश की उत्पत्ति करनेबाला हु! इसप्रकार के अहठ कार 
से युक्त हुआ होनेपर भी मत्तिका से अभिन्न एसो मृत्तिका की कलझाकार के रूप से परिणत होनेकी क्रिया के द्वारा 
किये जानेबाएे, कुम्हार की अपनों हस्तसंचालनादिरूप क्रिया जिमप्रकार को होती हे उस क्रिया के प्रकार के 
अनुझूल आकार को धारण करनेवाले, उपादातभूत मृत्तिका से अभिन्न ऐसे उपादानभूत मृत्तिका के उपादेयभूत कलूश- 
रूप परिणाम को स्वय उपादानकर्ता होकर अपने स्वरूप से व्याप्त करके उत्पन्न करता हुआ प्रतिभासित नहीं होता, 
उसीप्रकार आत्मा भी पुद्गलद्रब्योपादानक द्रव्यकर्म की उत्पत्ति के अनुकूल, अपनेसे भिन्न न होनेबाली सिर्फ क्रोधा- 
दिखूपविभावभाव के रूप से परिणत होनेक्ी क्रिया के द्वारा उत्पन्न किये जानेवाले, अपनेसे अभिन्न ऐसे अपने 
फ्रोधादिरूपविश्नाषभावात्मक परिणाम को अज्ञान के कारण उपादानकर्ता होकर उत्पन्न करती हुई अर्थात्‌ उसरूप से 
परिणत होती हुई प्रकट होती हो-दिखाई देती हो तो मले हि दिखाई दे ( उसो में किसी बातका विरोध नहीं है। ; 
कितु मे  पुदुगकोपादानक द्रव्यकर्मरूप परिणाम की उत्पत्ति करनेवाला हु ' इसप्रकार के अहकार से युक्त हुई होनेपर 
भी पुदगलद्रब्य से अभिन्न ऐसी पुद्गलद्वव्य की द्रव्यकर्म के रूप से परिणत होनेंकी क्रिया के द्वारा किये जानेवाले, 
आत्मा की अपनो क्रोधादिसर्पविभावशावात्मक परिणति जिसप्रकार को होतो है उसप्रकार की परिणति के सदश 
प्रकार को धारण करनेवाले, उपादानकतुभूत पुद्गलद्वव्य से अभिन्न ऐसे उपादानभूत पुदृगलब्रब्य के उपादेयभत 
द्रव्यकर्मरूप परिणाम को स्वयं उपादानकता होकर अपने स्वरूप से व्याप्त करके उत्पन्न करती हुई प्रतिभासित नहीं 
होनी चाहिये । 


विवेखन- प्रत्येक दृत्य कीं अपने परिणाम के रूप से परिणत होनेकी क्रिया का अपने द्रध्य के साथ तादात्म्य- 
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संबंध होता है- बह अपने उत्पत्ति के आश्रयभूत द्रव्य से अभिन्न होती है; क्यों कि वह क्षिया भी परिणासरूप हि 
होती है । एक व्रव्य की अपने परिणाम के रूप से परिणत होनेकी क्रिया का जिसप्रकार अपने उपादानभूत बब्य के 
साथ तादात्म्यसंबंध होता है उसोप्रकार उस किया का उसका उपादान न होनेवाले दथ्य के साथ तादात्म्यसंबंध नहीं 
होता; क्‍यों कि वहू दूसरा ब्रव्य उक्त परिणतिक्रिया की उत्पत्ति का आश्रय नहीं होता। आत्मोपादानकविभावधाबा- 
स्मक परिणाम अशुद्ध आत्मा के स्वरूप से अन्वित होनेसे अशुद्ध आत्मा का उपादेय होनेके कारण अशुद्ध आत्मा अपने 
उस विभावभावात्मकपरिणास का उपादानकर्ता होकर उस परिणाम को उत्पन्न करती है अथोत्‌ उस परिणाम के 
रूप से परिणत होतो है। बह पुदृगलोपादानकपरिणाम को उसका उपादानकतं होकर और उसको अपने स्वरूप से 
व्याप्त कर नहीं कर सकती, क्ष्यों कि अशुद्ध आत्मा फी जाति ओर पुद्गछपरिणास को जाति इनमें भेद होता है । 
इसप्रकार अपने परिणाम का उपादानकर्ता होनेपर भी आत्मा परदूगलोपादानक परिणाम का उपावासकतो ने होनेपर 
भो द्विक्रियावादी जब आत्सा को अपने परिणाम का और पुद्गलोपादानक परिणास का उपादानकता मानते हैं तब 
उनकी यह मान्यता मिथ्याज्ानमूलक होनेसे-अआआान्तशानमूलक होनेसे वे सिध्यादृष्टि हैं यह बात प्रमाण से सिद्ध हो 
जाती है। उपादानभूत एक व्रव्य अपने स्वरूप से अन्वित उपादानजातीय परिणास को उसका उपादानकतो हुआ 
करता है-उत्पन्न करता है-उस परिणाम के स्वरूप से स्वय परिणत होता है । यह वस्तुस्वभाव है। वही एकव्रव्य 
अन्यद्रव्य के परिणाम को उसका उपावानकर्ता होकर उत्पन्न नहीं करता-उसके रूप से परिणत नहीं होता; क्‍यों कि 
अन्यव्रब्य के परिणाम के रूप से परिणत होते समय अपने स्वरूप का त्याग करके अन्यद्रव्य के स्वरूप के साथ तादात्म्य 
को प्राप्त होना पड़ता है। यदि उस द्रव्य ने अन्यव्रद्य के परिणाम के रूप से परिणत होते समय अपने स्वभाव का 
त्याग ने करके अन्यद्रव्य के परिणास के रूप से वह परिणत होने लगा तो अन्यद्रव्य के स्वभाव के साथ उस द्रव्य को 
एकीसाव को प्राप्त होना पडेगा जो कि असभव है। द्रव्य अपन स्वभाव का न त्याग करता है आर न अन्यद्रव्य के 
स्वभाव के साथ तादार्म्य को प्राप्त होता है; क्‍यों कि ऐसा वस्तुस्वभाव है । अत. दो भिन्नजातोय द्र॒व्यों के उपादे- 
यभूत परिणाम एकद्रव्य के द्वारा उपादानकर्ता होकर किये जाते है ऐसा प्रतिभास-ज्ञान नहीं होता चाहिये । 


चक्र के ऊपर मृत्तिका का विड़ रखकर चक्र को घुमाता हुआ कम्हार मृत्तिका के पिंड से जिस आकारवाले 
घट की उरपत्ति करना चाहता है बह उस आकाररूपपरिणति जिससे हो सकेगी ऐसी क्रिया अपने हाथो से बारता है। 
हस हस्तक्रिया से इच्छित आकारवाले घट की उत्पत्ति होती है । अतः कुम्हार की यह हस्तसंचालनादिक्रिया कल- 
झोत्पलि के अनुकूल होती है । कुम्हार की इस क्रिया के अभाव में मृत्तिका का पिड घटरूप से परिणत नहीं होता । 
यदि ऋुम्हार के तटस्थ रहनेपर भी मत्तिका कलशरूप से परिणत होती है ऐसा माना तो बह घटरूप से परिणत होना 
मृत्तिका का स्वभाव बय जायगा ओर बहू मत्तिका का स्वभाव बन जानेपर संपूर्ण ससार पटसय बन जायथगा और मशतका 
को चुर्णरूप अवस्था का सबंधा अभाव हो जायगा। कुम्हार को यह हस्तसंचालनादिरूपक्रिया कुम्हा र से भिन्न नहों होती ; 
क्यों रि वह चेतनान्वित होनेसे कुम्हार का उपादेयात्मकपरिणामरूप होती हे। कुम्हार का यह हस्तसचालनादिक्रियारूप 
परिणाप्र कुम्हार को परिगतिरूप क्रिया के द्वारा किप्रा जाता हैं। कुम्हार का मानस परिणतिक्रियारूप परिणाम और 
हस्ततवछयादिक्रियारूप परिणाम कुम्हार से मरिन्न नही है, क्यों कि उन दोनों परिणामों का आश्रय उपादानभूत कम्हार 
हि होता है । इसप्रकार के परिणामों का उपादानकतः कुम्हार हि होता है यह स्पष्ट है । कुम्हार अपनी हस्तक्रिया 
के द्वारा कऊश को जिस आकार के रूप से उत्पन्न -परिणत करना चाहता है उस आकार के रूप से कलश की उत्पत्ति 
उसकी जस्लक्रिया से होती है तो भी बह कद का उपादानक्ता नहीं हो सकता; क्यों कि यदि वहु कलश का 
उपाबानक्षारण होता तो उसका चेतन्यस्वरूप उस कंलश में भो पाया जाता। कलश तो अपनी उपादानकारणभूत 
मृत्तिका से उत्पन्न होता है । कुम्हार की हस्तसंचालना दिक्रिया उसको उत्पत्ति में सिर्फ सहायक होती है। उसको 
जो मृत्िका का परिणाम फहा जाता है उसका कारण है उस करूश में पाया जानेबाला मृत्तिका का स्वरूप | कलश 
सूत्तिका का उपादेयभूत परिणास होनेसे मृत्तिका से भिन्न नहीं होता-बहु मृत्तिका से अभिन्न हि होता है। उस कलश 
को उत्पलि मृत्तिका की परिणतिरूप क्रिया से होती है । मत्तिका की यह परिणतिकूप क्रिया भी उसका परिणाम 
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होनेसे मुसिका से भिन्न नहीं होतो । इस कलदारूप परिणाम का कुम्हार निमित्तकारण होता है, कितु उपादानकारण 
नहीं होता है । कुम्हार की और परिणममान करूश की जब संयुक्त अवस्या होतो है तब हि ऋुम्हार को 
निरमित्कारणता की सिद्धि होती है-अपने घर में बेठे हुए कुम्हार को नहीं । सारांश, कुम्हार और कलश इनमें सिर्फ 
विभित्तनैसित्तिकाव होता है और सृत्तिका और कलश में उपादानोपादेयभ्ाव होता है। कलशरूप परिणाम में 
कुम्हार के स्वरूप का अन्वय न होनेसे बह जरूर अकिचित्कर है; कितु कुम्हार की हस्तसंचालनाविक्रिया से कलश 
की उत्पत्ति होना असभवथ होनेसे वह सर्वयथा अकिचित्कर नहीं है। अतः निश्चित कुछ करता नहीं और निमित्त के 
बिना कुछ होता नहीं यह अभिष्राय स्पष्ट हो जाता है । 


दृष्टान्त का स्पष्टीकरण करनेके बाद अत दाष्टॉन्तिक का स्पष्टोकरण किया जाता है। अनाविकाल से 
आत्मा का पुदंगलकर्म के साथ सइलेषसंबंध बना हुआ होमेंसे आत्मा अज्ञानो बनी हुई है। जीव का अज्ञानभाव और 
करोधाविरूप विभावभाव इनमें जो उपादानोपादेयभाव है वह अनादिकाल से चला आया है। आत्मा के विभावभाव 
और कर्मोदय इनमें जो निमित्तनेमित्तिकाव है वह भी अनादि से चला आया है। अज्ञानी आत्मा के साथ 
पुदूगलफर्म का अनाविकाल से संडलेषसंबंध होनेसे उनमें होनेबाले निभित्तनंसित्तिकभाव से आत्मा की होनेवाली 
विभावपरिणतियां और पुद्गलद्रब्य की होनेवाली परिणतियां बीजवक्षन्याय से अनादिकाल से होती आपी है। अज्ञान 
के कारण आत्मा से विभावभावात्मकपरिणतियां उत्पन्न होती हैं। अजश्ानो आत्मा इन परिणतियों का उपादानकारण 
होता है; क्‍यों कि इन विभावभावरूप परिणतियों में अशुद्ध चेतन्य का सद्भाव पाया जाता है। आत्मा के विभाव- 
भावात्सकपरिणाम की उत्पत्ति आत्मा को विभावभावरूप से परिणत होनेकी आत्मश्नित क्रिया से होतो है । 
विभावभावरूप परिणाम और विभावभाव के रूप से आत्मा को परिणत करनेवालो परिणतिक्रिया (अर्थात्‌ क्रियारूप- 
परिणाम) आत्मा से भिन्न नहों होते । इसप्रकार आत्मा और विभावपरिणाम तथा आत्मा और उसकी परिणतिक्रिया 
इनमें अन्तर्व्यप्यव्यापक्ताव होता है । इस अन्तर्व्याप्यव्यापक्ताव का सख्भाव होनेके कारण आत्मा और उक्त परि- 
णामों में कतृकर्मंमाव के सद्भाब की सिद्धि होनेसे उन विभावभावों का अज्ञानी आत्मा उपायानक ॥ होनेसे आत्मा उन 
परिणामों की उत्पत्ति करतो है। यह विभावभावरूप परिणाम और उन के रूप से परिणत होनेकी क्रिया कर्मेरूप से 
परिणत हौनेके लिये आ सुख होनेबाले पुद्गलद्रव्य की द्रव्यकर्ंरूप से परिणत होनेकी क्रिया के अनुकछ पडते है । यह 
उनका अनुकूल होना हि उनके निम्ित्तकारणत्व की सिद्धि करता है। अतः कर्मयोग्यपुद्गलब्गबव्य की द्रव्यकर्म के रूप 
से परिणत होनेकी क्रिया के अनुकूल होनेवाले, आत्मरूप उपादान से उत्पन्न होनेबाले और अज्ञानी आत्मा से अभिष्न 
होनेवाले अशद्ध चेतन्यान्वित विभावभाव अज्ञानी आत्मा के द्वारा अपने स्वरूप से व्याप्त किये गये उस अज्ञानी आत्मा 
के हारा उत्पन्न किये जाते हैं । अज्ञानी आत्मा के द्वारा उनकी उत्पत्ति की जानेमें किसी प्रकार की बाधा उपस्थित 
नहीं होतो । यद्यपि यह अज्ञानी आत्मा अपने विभावपरिणामों को अपनेसे उत्पन्न करती है ओर यद्यपि अपने विभाव- 
परिणामों के द्वारा पुद्गलब्॒व्य की पुद्गलकर्म के रूप से परिणत होनेकी क्रिया की सहकारिणो होकर उसका निर्मि- 
त्तकारण बन जाती है तो भी अज्ञानी आत्मा पुदूगलकर्म को अपने अशुद्धचेतन्यस्वरूप से ध्याप्त करती हुई अपनेसे 
उत्पन्न नहीं कर सकती; क्‍यों कि वह अशुद्धचेतन्यस्वभाववाली होनेसे और पुद्गलकर्म अशुद्धचेतन्यस्वभाव से रहित 
होनेसे पुदूगलकर्म के रूप से परिणत होनेकी क्रिया का वह आश्रय नहों हो सकती। ससारो जीव अपने को द्रध्यकर्म का 
कर्ता मानता है, कितु वहु उसका अज्ञान है; क्ष्यों कि वहु अपने स्वरूप को ओर पुद्गलकर्म के स्वरूप को परमार्थतः 
जानता नहीं। जिसप्रकार कृम्हार की क्रिया के अनुकूल कलश का आकार होता है उसीप्रकार जीव के परिणाम के 
प्रकार के अनुकूल द्रव्यकर्मरूप पुदगलपरिणाम का आकार ( जाति, प्रकार ) होता है। केवली, श्रुत, संघ, धर्म ओर 
देव इनका अथर्ण बाद मिध्यात्वमूलक होनेसे जीव के दर्शनमोहनीय का बंध होता है। पुदगलकसंरूप प्रिणास पुद्गलद्रब्य- 
रूप उपादान से उत्पन्न होता है और उसमें पुद्गलद्रव्य अपने स्वरूप से अन्वित हुआ होनेसे वह पुद्गलद्रव्य से अभिन्न 
होता है | पुदुगलकर्म के रूप से परिणत होनेको क्रिया की उत्पत्ति का आश्रय पुद्गलद्रव्य होनेसे पुद्गलद्बब्य उसका 
उपादानकारण होनेके कारण वह क्रिया भी पुद्गलद्रव्य से अभिन्न होती है । इस परिणतिक्रिया के द्वारा हि द्रव्यकर्म 
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को उत्पत्ति की जाती है। अतः पुदंगलकर्म को पुद्गलद्र॒व्य हि उत्पन्न करता है अर्थात्‌ पुद्गलब्रव्य हिं व्रध्पकर्म के रूप 
से परिणत होता है, जात्मा नहीं । 
यः परिणमति स कर्ता यः परिणामों भवेत्तु तत्कम । 
यथा परिणतिः फ्रिया सा त्रयमपि भिन्न न वस्तुतया ॥ ५१ ॥ 
अन्वय:- यः परिणमति स कर्ता, यः तु परिणामः भवेत्‌ तत्‌ कम, या परिणतिः सा क्रिया 
बस्तुतया त्रयमपि न सिन्नस्‌ । 
अर्थ- ज्ञो परिणत होता है अर्थात्‌ परिणतिक्रिया की उत्पत्ति का आश्रय होता है वह कर्ता अर्थात्‌ उपादान- 
कर्ता होता है । जो पदार्थ में उत्पन्न होनेबाली परिणतिक्रिया से उत्पन्न हुआ होता है (ओर परिणामी के स्वरूप से 


भ्न्बित होता है ) बह फर्म होता है-उपादेय होता है ओर जो कर्ता के परिणाभ्र के रूप से परिणति है वह क्रिया 
होतो है । वस्तुरूप होनेसे ये तीनों भी अर्थात्‌ परिणामी कर्ता, परिणासरूप कर्म और परिणतिरूप क्रिया ये तोनों भी 


अन्योन्यभिन्न नहीं होते-अभिन्न अर्थात्‌ एकरूप होते है । 

त. प्र.- यो यः पदार्थ: प्रिणमति परिणतिक्रियाया आश्रयो भवति स पदार्थ: कतपादानकर्ता 
पबति, यसस्‍्तु परिणामिकतुस्वरूपान्वितः परिणामिससाश्चितया प्रिणतिक्रियया क्रियमाण उत्पाद्यममातः 
परिणाम उपादेयस्वरूप: भवे:्भूवति तत्‌ कर्म कर्न्राप्यलक्षणम्‌ । भवतोत्यध्याहार: । या परिणतिः 
परिणामोत्पत्तिनिमित्तकारणाभूता परिणासिसमाश्रिता परिणति: परिणतिक्रिया सा क्रिया। वस्तुतया वस्तु- 
स्वाभाव्येत त्रयमपि परिण्यमी परिणाम: परिणतिक्रिया चेत्यूपादानक्तपादेयभूत कर्मोपादानकर्त्राश्रिता 
क्रिया चेति त्रितयमपि न भिन्न नान्योन्यनिन्नन्‌ । एतत्त्रितपस्प वस्तुस्वरूपत्वात्तदन्यतभाभावे बस्त्व-- 
भाषप्रसडगात्तेधामन्योन्याभिन्नत्थम । परिणामिनोउभावे परिणामपरिणतिक्रिययोरभावप्रसड्मात्परिणा- 
माभावे वस्तुनः कौटस्थप्रसड्गात्परिणतिक्रियाभावे क्ष परिणामोत्पत्त्यभावप्रडगाठस्तुस्वभावषरानिप्रस- 
डगासत्त्रितवस्य समुदितस्पेव वस्तुस्वान्न तेघामन्योन्यभिन्नत्व सम्भवतीति भाव: । यथोपादानतदुपादेय- 
भूतपरिणामयोरन्तर्व्यप्यव्यापकभायसजूवाटुपादेयभूतपरिणामस्योपादानस्वरूपेणान्वितत्वाद मिद्त्व 
तथा. नि्शित्ततत्परिणामयोरप्यपादानोपादेयभावस-डऊ वावन्तर्व्य प्यव्यापकशावस|दवत्तरृपादिय मतप- 
परिणाप्रस्य ततस्वरूपेणान्वितत्वाद शिन्नत्ट्ल । गंण्भुतनिशित्तनमिक्िकभावयोजीवपगद्गलपरिणामयार्जी- 
बस्प भावकोधाएिश्पविभावभावात्मकप रिणामात्तरर्पान शत शिया स्पकपरिणासाच्दा भेद रतत्परि णा मर य॒च 
स्वोपावानभताज्जोवादभेद! जीवपरिणामनिशित्ति भतपुयगलकर्मात्मकपुद्मलबद्रव्यस्य द्रव्यक्रोधा दिरूपस्व- 
विभावभावात्मकपरिणाना तत्पारणांतकियात्मकपरणासाच्चाभदस्तत्परिणामस्य च्‌ स्वोपादानश्रतात्पुद्‌- 
गलद्रव्याद भेदो<स्ति, सागरस्पोत्त रहगनिस्तरद-गावस्थयोस्तयोशच सागरात्समं।रस्यथ चर सबम्धरणासञ्च- 
रणावस्थयोत्तयोरच समीरादभेदवत्‌ । 

विवेखल- (जस+ परिणाम के रूप से परिणत होनेक्की क्रिया होती हे अर्थात्‌ जे। परिणनिर्क्रिया का आश्रय होता 
है वही पद्चार्थ कर्ता दर्थात्‌ उपादानकर्ता होता है। यदि पदार्थ में परिणतिक्रिया का अभाव हुआ तो उससे परिणाम 
की उसन्पत्ति नहीं होगी । पदार्थ को नवपुराणादि“प अवस्थाए दिखाई देती है । वे अवस्थाए परिणतिक्तिया के अभाव में 
कदापि उत्पन्न नही हो सकती। अतः पदार्थ में परिणतिक्रिया के सद्भाव की सिद्धि हो जातो है । जब पदार्थ में परिणति- 
क्रिया के सद्भाव को सिद्धि हो जाती है तब परिणाम को उत्पत्ति हो जाना अनिवाय हो जाता है। _स परिणतिक्रिया 
से उत्पन्न होनेवाला परिणाम परिणामी से सर्वथा भिन्न नहीं हो सकता । परिणामी से परिणाम कथचित्‌ भिन्न होनेसे 


समयसार) ॥ ५८९ 


और करथंचिस अभिन्न होनेसे उसमें परिणामों का स्वस्वरूप से अन्वय का होना अनियायं हो जाता है | परिणाम में 
परिणामों का सर्वथा अभाव हुआ तो परिणाम का हि अभाव हो जायगा। मृक्तिका के परिणामभूत घट में मत्तिका का सर्वथा 
अभाव हुआ तो घट का थी अभाव होता अनिवायं हो जायगा । अतः जिसप्रकार घट में मुत्तिका का सद्भाव होनेसे 
घट मृतिका से अभिन्न होता है उसीफप्रकार प्रत्येक परिणाम्त में परिणामी का सद्भाव होनेसे प्रत्येक परिणाम अपने 
परिणामी से अभिन्न होता है । परिणतिक्रिया का परिणामी में अभाव हुआ तो परिणामों कूटस्थनित्य बन जायगा। 
परिणामी कूटस्थनित्य नहीं हो सकता; क्‍यों कि पदार्थ की भिन्न सिन्न अवस्थाएं दृग्गोचर होती हे । परिणामी में 
परिणतिक्रिया का अप्ताव हुआ तो परिणामों परिणामों हि नहीं रहेगा । परिणामो के सज्भाव में परिणतिक्रिया का 
सद्भाव होनेसे और परिणामी के अभाव में उसका अभाव होनेसे परिणामी से परिणतिक्रिया का अभ्ेद सिद् हो जाता 
है । अतः: परिणामी, परिणाम और परिणतिक्रिया इन तीनोंरूप वस्तु होनेसे इन तोनों में परस्परभद नहीं हो सकता। 
इसप्रकरार उपादानकर्ता, उपादेयभूलकर्म और परिणतिरूप क्रिया इनका स्वरूप और इन तौनोंरूपवस्तु का स्वरूप 
ह्यष्ट हो जाता है । परिणाम की उत्पत्ति उपादान का सद्भाव और निमित का या उसकी उपादान की परिणति- 
क्रिया के अनुकूल क्रिया का अभाव होनेपर जिसप्रकार नहीं हो सकती उसोप्रकार निभित्त का या उसकी क्रिया का 
सद्भाव होनेपर भी उपादान का अभाव होनेपर नहीं हो सकती । यद्यपि यह बात नित्ए अनुभव को है तो भी उपा- 
दान निमित्त के परिणामों को अपने स्वरूप से व्याप्त करके उत्पन्न नहीं कर सकता और निम्नित्त उपावान के 
परिणामों को अपने स्वरूप से व्याप्त करके उत्पन्न नहीं कर सकता । उपादान अपने परिणाम को अपने स्वरूप से 
ब्याप्त करके उत्पन्न करता है और निमिस अपने परिणाम को अपने स्वरूप से व्याप्त करके उत्पन्न करता है। इससे 
€फष्ट हो जाता है कि उपादान अपने परिणामों को उत्पन्न करता है ओर निमित्त अपने परिणामों को उत्पन्न करता है । 
उपादान और निम्तित्त इनकी सयक्त अवस्था में जब उपादान की परिणति होने ऊगती है तब उपादान से उपावेयभूत 
परिणाम की उत्पत्ति हीती है । उपादान की परिणति में जिसप्रकार निमत्तकों परिणति सहायक होनसे उपादान के 
प.रणाम की उत्पत्ति होती है उसोप्रकार निसित्त के परिणास की उत्पत्ति में भो सहकारी कारण होता है। सहकारि- 
कारण पाब बेतन होता है तथ उसका विभावधावष्टप परिणाभ्त उसकी परिणलिक्षिया का >िमित्तकारण है, कभो 
उसका पूर्व एरि णा*, उराके उलरपॉरणास की उत्पत्ति का निभित्तकारण होना है आए उमा अवेतगपद्ा्थ निश्चिसकारण 
होता है । यदि निमिद करण अनेतन हो तो उसको परिणात का विशित्ततारण फसी जीवद्रबल होता # ओर कभी 
का ३7८प ऐता है । पुद्सलरूर्ण का उप्प्ररूप परिणाम कालद्वव्य से होता है। उधावस्था की प्राप्त जुए पु, झूम का 
पद पर ७» प।रणाम कालत्ररप्ररतप नमित ते शोता ऐ क्यों कि विशिष्ट कष्ट के बीच जानेपर हि वह एक्याचस 7 "| प्ष्त 
होता 6; एप्स का परणसम नितिफिल्दा होता है ऐसा आचाप जियानद ने अपने इलोकपातिका "कार घटा #। 


सापाण की सतग तवा पा बाय का चरानाकूप निम्चित्त ये णोनो £ औ" तिस्तरमाबस्प रातद एस के 
अभावराप विमिल से होती है। बाद का सचलतरूप परिणाम कालाद्मिनक होता वढ़ करनी प्रवर एष्णता के 
निमित से टोण है तो फभी गारव दा प्रेरणा ते होता है। बाय थे. अशजरणा व पःरणाम का भी कारएव्य निमित 
होता 2। उसके, कारण कभी प्रखर उप्णता का अभाव और कप्नी मादबकन 0रणा का थी अभाव होता हे । शिसपरक्रार 
सागर को उत्तरणभ शोर |नष्तरणभ जवदह्याएं सागर से अभिन्न होती है उसीग्रकार पवन के सचलनात्सक और असचल- 
नात्मक परिणाम पत्रत थे अभिन्न होते है । जीव की रामसार अवस्था और सिससार अवस्था इनका (नॉस्सिकारण 
पुदूगउकर्त हाते हे । उसकी सर्मंसार अवस्था का निभित्तकारण उसके साथ सयुक्तावस्या को प्राप्त ह०७ उदपावस्थापन्न 
पुद्गलराम होता है और नि मगार जवरवा का निमित्तकारण वियुक्तावस्था फो प्राप्त हुआ ओर फलबानभामर्थ्यशून्य 
बना हुआ पुद्गछकर्म होता है अर्थात्‌ पुदगलदास का अनाव होता हे। प्रुदूगलद्रब्य की द्रठ्यकर्म्प परिणात का 
अज्ञानी जीय का विधावधाव निमिनगारण होता है । अज्ञानी जीव और उसके विभावभाव आर उसको विभावभाव 
के रूप मे प्ररिणित होनेकी क्रिया इनसें अभेदर होता है ओर पुद्गलकर्म, उसके उदयादिरूप परिणाम और उसकी 
उददयादिछप से परिणत होनेकी क्रिया इनमें भो अभ्ेद होता है-एकरूपता होती है । उपादान ओर सिमित्त अपने अपने 


५९० शीऋषणमसनाम दिगवश्जेनग्रथप्रकाहनसंस्याया: 


स्वरूप से उपादान के परिणाम को व्याप्त नहीं कर सकते-अकेला उपादान हि अपने स्वरूप से व्याप्त करता है और 
उस अपने परिणाम को उत्पन्न करता है। वही परिणतिक्रिया का आश्रय होता है । अतः वही अकेला उपादानकर्ता 
होता है। उसका परिणास हि उसका उपादेयभूत कर्म होता है । परिणाम के रूप से परिणत होमेकी किया भी उसकी 
हि होती है । अतः तीनों में अभेव होता है-तोनों एकवस्तुरूप होते हैं। 

एक: परिणमति सदा परिणामों जायते सर्देकस्य । 

एकस्य परिणतिः स्थादनेकमप्येकमेव यतः ॥॥ ५२ ॥। 

अन्वय:-- यतः अनेक अपि एक एवं (ततः) सदा एक: (एज) परिश्रमति, सदा एकस्पय (एव) 
परिणाम: जायते, (सदा) एकस्य (एव) परिणतिः स्थात्‌ । 

अथे-- परिणाम और परिणामी अथवा परिणामी और परिणत होनेकी उसको शक्ति इनमें व्यवहारनय की 
दृष्टि से भेद होनेंसे कथंचित्‌ भिन्न होनेपर भी निश्चयनय की दृष्टि से जब अभिन्न अर्थात्‌ एक हि होते है तब एक 
पदार्थ हि. सदा परिणत होता है अर्थात्‌ अपने परिणाम के रूप से परिणत होनेकी क्रिया का आश्रय होता है, सदा 
एक पदार्थ का हि परिणाम उत्पन्न होता हैं अथवा एकछूप पदार्थ का सर्वकाल परिणाम उत्पन्न होता हैं और सदा एक 
पदार्थ की हि परिणति होती है अथवा एकरूप पदार्थ की सबंकाल परिणति होती रहती है (क्यों कि पदार्थ परिण- 
मनशील होता है) । 

त. प्र -- यतो यस्मात्कारणात्परिणासपरिणासिनो: परिणसनद्वक्तिमतोव्यंवहारनयापेक्षया भेदस- 
ज्रावात्कथज्विच्दूज्वत्वेषपि मिश्चयनयापेक्षया भेदाभावात्तयोंरस्योन्याभिन्नत्वात्कयज्चिदनेकसप्येकमेव 
ततः सदा सर्वकाल एक एवं पदार्थ: परिणसति परिणामत्वेन परिणतिक्रियाया आश्रयों भवति । अत्र 
/ सामान्‍्ये नपुंसकस्‌ ' हति सृत्रेण नप्प्रत्ययान्तस्य प्रयोगों द्रष्टव्यः | यथा मुत्तिकाया: परिणमनशीलायाः 
स्वस्वरूपान्वितघटपरिणामाद्धटाज्याकारेण परिणमनशक्तेर्वा व्यवहारनयापेक्षयाउपन्योन्यभेदस:डावेडपि नि- 
इचयनयापेक्षया तयोभेंदासावा:ड्रेदविकलत्वादेकंव मुसिका सदा घटाद्याकारेण परिणसनस्य क्रियाया 
आश्रयभाव प्राप्नतोति तथा परिणमनशीलस्य पदार्थस्य स्वस्वरूपान्वितात्परिणासात्स्वपरिणामाकारेण 
परिणतिक्रियाया आश्रय्ावं प्राप्नोति स्वपरिणामस्योपादानकार णभ्ूतः पदार्थ: । परिणतिशीलत्वात्प- 
दार्थ: सदा परिणमतीत्यर्थो5पि ग्राहथ: । अतो व्यवहारनयापेक्षया पदार्थस्यानेकात्मकत्वेईपि निइचय- 
नयापेक्षया भेदाभावात्पदार्थस्पयेकत्वसेव । सदा सर्वेकालम्‌ । पदार्थ: कदाचिदेक: कदाचिच्चानेक इति 
नेत्यर्थं: । एक एवं । परिणामपरिणामरिनोव्यंवहारनयापेक्षयाउन्योन्यभिन्नत्वेडषपि निश३च्रयनयापेक्षयाउन्यो- 
न्याभिन्नत्वात्परिणामेन सह तादात्म्यमापश्च: परिणामी परिणामात्सकत्वेन परिणतों सबति। सदा सर्व- 
कालमेकस्पेव व्यवहारनयापेक्षया परिणामात्कथज्चिद्भिन्नस्थापि नि*चयनयापेक्षयाउश्तिश्नस्थेब परिणा- 
समिन: परिणामों जायत उत्पद्यते । परिणामादर्सिन्न एव परिणासी परिणामत्वेन परिणते सति भवतीति 
भाव: । सदा सर्वकालसेकस्येव परिणतिक्रियात्सफपरिणासात्कथड्चिद्भिश्नस्थापि निशुययनयापेक्षया$- 
भिन्नस्येव परिणामिन: परिणतिः परिणामात्मकत्वेन परिणसनस्य क्रिया स्थादूसभवति । परिणतिक्रिया- 
त्मकत्वेन परिणामों परिणतिक्रियाया धिन्नो न भवति, परिणतिक्रियोत्प्तें: परिणास्याभ्रयत्वादिति 
भाव: । 

विवेखन- परिणामी, परिणाम और परिणतिक्रिया इनमें द्यवहारसय की दृष्टि से अस्योन्यभेद होनपर भी 
निशच्चयनय की दृष्टि से भेद नहीं होता । यदि परिणासी में परिणास के रूप से परिणत होनेकी दाक्ति के रूप से भो 


समयसारः । ५९१ 


परिणाम का अभाव होता तो परिणाम्री का परिणाम के रूप से परिणत होना असंभव हो जाता और यवि परिणास 
ओर परिणामी इनमें सवंधा भेद होता तो परिणाम में परिणामी का स्वंथा अन्ाव हो जानेसे परिणाम का भी 
अच्ाव हो जाता । मुत्तिका में घटरूप से प्रिणत होनेकी शक्ति का यदि अभाव हो जाता तो घटरूप परिणाम के 
कूप से मृक्तिका की परिणति कदापि नहीं होती । घट में यदि मृत्तिका का सर्वथा अभाव होता तो घट का भी अभाव 
हो जाता । जब घट में मृत्तिका का सद्भाव पाया जाता है तब मृत्तिका में घटरूप से परिणत होनेकी शक्ति के सद्भाव 
को सिद्धि हो जाती हे और मृत्तिका और उसका परिणामभूत घट इनमें अस्लेद की अर्थात्‌ उनके एकत्व की भी सिद्ध 
हो जाती हैँ । इसोप्रकार परिणासी में परिणास के रूप से परिणत होनेकी शक्ति का अभाव हो जाता हैं ऐसा 
माना तो उससे परिणाम की उत्पत्ति कदापि नहीं होगी, जिस द्रव्य को परिणामी कहते है बह कूटस्थनित्य बत जायगा 
ओऔर द्रव्य परिणामी भी नहीं रहेगा । अतः परिणामी में परिणाम का और परिणाम में परिणाी का और परिणति- 
क्रिया का सद्भाव होनेसे निश्चयनय फी दृष्टि से परिणामी एकरूप हि होता है, फिर भले हि परिणामी और परिणाम 
व्यवहारनय की वुष्टि से अन्योन्य्तिन्न हो और परिणामों अनेकात्मक हो । 


नोभो परिणसमत. खल परिणामों नोभयो' प्रजायेत । 
उभ्योन परिणतिः स्याद्यनेकसनेकसेव सदा ॥ ५३४ 


अन्यय:- उन्नौ न खलु परिणमतः, उभयो: परिणामः न (खल ) प्रजायते, उभयो: परिणतिः न 
(खल ) स्यात्‌, यत्‌ अनेक सदा अनेक एवं । 
अर्थ- भमिन्नभ्िन्न स्वभाववाले होनेसे अन्योन्यश्निन्न दो भिन्न पदार्थ अर्थात्‌ उपादानभूत पदार्थ और निमित्तमत 
पदार्थ या कौनसे भी दो भिन्न पदार्थ उपादानस्थरूपान्वित अपने उपादानजातीय परिणाम के रूप से परिणत नहीं 
होते -उपादेयरूप परिणाम फे रूप से परिणत होनेको क्रिया की उत्पत्ति का आश्रय नहीं होते; क्‍यों कि बे दोनों व्रव्य 
बिजातीय होते हैं ॥ उपादानभूत और निमित्तभूत दो विजातीय द्रव्यों से उपादानस्वरूपान्विल परिणास को उत्पत्ति 
नहीं होनो ओर उपादानस्वरूपान्वित परिणाम के रूप से परिणत होनेकी क्रिया उपादान और निमित्त इन दो द्रव्यों 
की नहीं होती । इसका कारण यह है कि जो द्रव्य उपादानभूतब्रव्य से (स्वभावभेद और व्यक्षितभंद के कारण ) भिन्न 
होता है वहु सदा (सभी कालों में ओर उपादानभूवद्रव्य की सभी अवस्थाओं में उपादानभूतद्रब्य से) भिन्न हि 
होता है 
ते. प्र.- उभो द्वावन॒पादाननिमित्तम्ृताव॒ुपावाननिमित्तभमतों वा विजातोयो पदार्था चेतन्यस्वरू- 
पान्वितो तद्ठिकलों वा चेतनाचेतनस्वभावों वोपावाननिमित्तभ्ृतो न परिणमतो द्वबोरन्यतरस्योपादा- 
नभूृतस्प पदार्थस्य स्वस्वरूपेणान्वितस्योपारेयभूतस्थ परिणामस्य स्वरूपेण न खल नंब परिणमत:। 
तथोरन्यतरोपादानभूतपवार्थस्वरूपान्बितपरिणामस्वरूपेण परिणमनात्मिका या क्रिया तस्या द्वावषि 
विजातीयों पदार्थावाश्रयों नेब भवतो5न्यतरोपादानभृतद्रव्यस्वामिकपरिणाम तदन्यनि्मित्तभतद्रव्यस्य 
स्वस्वरूपेणान्वयतप्रसदगात्‌ । द्योव्चेतन्यस्वरूपयोघचेतन्यसामान्यापेक्षया सजातीययोरपि परिणामविशे- 
बापेक्षया तयोरन्‍्योन्यभिन्नत्दादिजालीययो रन्योन्यपरिणामोत्पत्तो निमित्तकारणत्व तयो:ः प्रत्येकस्पोपा- 
देखभूतस्वस्वरूपान्वित्स्वपरिणामस्योत्पत्तादुपादानकारणत्व च सम्भवतः । द्वयोर्दाण्डिकयोदंण्डादण्डि 
युद्ध यदा भवति तदा तथो: क्रोधात्मकथिभावपरिणत्योर्जात्यपेक्षया समानत्वात्तयोमंनुष्यजीवत्वाच्च 
सजातोयत्वेषपि क्रीधात्मकतत्परिणमयोस्तीबतोब्रतरत्वाह्पेक्षया व्यक्तिभेदाद्यपेक्षया च भेदात्कोधादि- 
परिणामोत्पत््याश्रयभेदाच्च विजातोयत्वम्‌ । युद्धानन्तर च तबोरन्यतरस्य विजितस्य दुःखात्सकपरिण-- 
तेस्तजूअस्य च विजयिनो5हडःकारात्मकपरिणतेशचापि द्रयोविजातीयत्वम्‌ । ततो बिजातीयत्वादव्यक्ति- 


५९२ श्रीऋमनाथविगंबरजेसप्रंधप्रकाशनर्सत्थायाः 


भेवाच्च तथोद्यो: परिणासथो: स्वोयस्वीयविभावभावात्मकपरिणामोत्पत्तो निमित्तकारणत्वं स्वाज्ञार 
च्‌ स्वपरिणासोत्पत्तावुपादानकारणत्वम्‌ । तयोनिमित्तकारणत्व बहिरड्गमुदयावस्थापन्नद्रव्यकमंणो 
नि्ित्तका रणत्वमन्तरड्गस्‌ । एतो द्वावपि चेतन्यसामान्यान्वितों नेकतरस्थ जोवस्योपादेगभूतविभा 
भावात्मकपरिणामस्योत्पत्तावुपादानका रणतां यात:। दया हयोरचेतनद्रव्ययोरपि नव्यजीर्णायवस्थोत्प' 
पुद्गलकर्म णश्चोदयाद्यवस्पोत्पत्ता कालद्रव्यस्थ निर्मित्तकारणत्ववत्परस्परनिमित्तकारणत्वमेव सम्भर्वा, 
नेकद्रव्योपादेयभूतपरिणामस्योत्पत्तावुपादा नका रणत्वम्‌ । चेतनावेतनस्वभावयोद व्ययोः स्वस्वपरिणामर 
निमित्तकार णत्वे सम्भवत्यपि तथोहूपोरन्योन्योपादानकारणत्वं नेव सम्भवति। द्योरनुपादाननि्मित्त 
स्वरूपयोरपि द्रव्ययोमृत्तिकासुवर्णयोसृत्तिकोपादानक्घटपरिणामस्यथोपादातकारणत्यवदन्योन्योपादेयभृत 
परिणामस्थोपादानकारणत्वं नेव सम्भवति । अतो हो विजातीयों पदार्थवनुपादाननिभित्त भूताव॒पादा- 
ननिमित्त भूतो वाउस्योन्यपरिणामात्मक्परिणतिनिमित्तोभवन्तावषि द्योरन्‍्यतरस्योपादेयभूतस्थोषादान- 
स्वरूपान्वितपरिणामस्य त॑ स्वेन स्वेन स्वरूपेणासिव्याप्योपादानकर्त्रीभूय तत्परिणामस्वरूपेण नेव 
परिणमतः । उभयोहयोविजातीयद्रव्ययो: स्वधावसण्न्नादिभेदादन्योन्यभिन्नयोह़ व्यद्यस्वभावान्वित: 
परिणामों न खलु नव प्रजायेतोत्पद्येत । उधयोविजञातीययो: पदार्थयोरन्यतरपदार्थोपादानकपरिणामा- 
त्मकत्वेन परिणति: परिणमन न खलु नेव स्थाउूवेत्‌ | खलरत्रावधारणार्थवचन: । यद्यस्मात्कारणादुन 
पादेयभृतप रिणामोपादानका रणभूतादद व्यात्तदन्यद्द्रव्यं स्वभावादिभेदादनेक भिन्न सत्सदोपादानभ्तद्रव्य- 
स्पोपादानावस्थायां तदुपादेयभतपरिणासावस्थायां तत्परिणतिक्रियापन्नावस्थायां व तत उपादानकारण- 
भूतादृद्रव्यादनेक भिन्नसेव । तदत्यदृद्रव्यमुपादानभूतद्रव्येणामा कदाप्येकोभाव न प्राप्नोतीति भाव:। 
यथा जीवद्रव्यमशुद्धचेतन्यास्वितरायाद्यात्मकविभा वभावानामुपादानकत भवति तथा पुद्गलद्रव्यमशुद्ध- 
चेतन्यान्वितजीबोपादातक रागादिरूपविभावभावाना तत्न पुद्गलद्वव्यस्य स्वरूुपेणान्वयाभावादपादामकतु 
त श्वति । यथा च पुद्गलद्रव्य पुद्गलस्वरूपान्वितातां विभावभावात्मकस्वोपादेयभतपरिणामानामपा- 
दानकतुं भवति तथा जीवद्रव्यमपि पुद्गलस्वरूपान्वितानां विभावभावात्मकानां पुद्गलद्रव्यस्थ परिणा- 


मानामपादानकतं न भ्रवति, तन्ञ जीवद्वव्यस्य स्वरूपेणान्वयाभावात । यथा जीवस्थरूपोपादानाद्रग!दि- 
रूपतदोयोपादेयभतपरिणानां पराद्क्ञात्रि ४ धार प् 


्र्धर 90: 3 80॥ ख्थाय 
सली प्र २ ऋष्स्मचत्तः ५ ् 
परिणतिकरियाया आधार [[त्मकत्वेश दवात्मकर्जी 


पेक्षया पदायम्गालक 
दार्थ: सदा परिणमतीत्यर्थोप प्रा: । अतो व्यवहारनय देत्रागादिल 


| घ््था | पुदुभ 

। परवात तैन उतने भबति 

नयापेक्षया भेदाभावात्पदार्भस्थेकत्वसेत्र गान पुद्गलदवध्यादुपादा न 
+ ># ० पा दुदगलस्व रूपेणानन्वितर्ी: अधवरूपार्णा पुर गलद्रव्यर्परि झूपेणा[नरस्यि- 


४ पुद्गलकर्मात्मकर्िशा सईस्मकोंपादेयई स्वितपरिणामात्म- 
लव तथा पुवलहब्योपा परत (यथा रागादिशावर बलि 
तालादुभूतिभ ऑमितादाबिर्भो 
पादानर्फ 


घ्र 3 पुदुगलब्रव्यादूप' 
का लावा कर सात हानि पाता चेक 
न पुद्गलस्वरूपानिव पुलहब्याभ्ािष । पुद्शलब्ब्या दव्यतिरिक्ता डे दनपादानी भतार 
परिणसनस्य सनसस्‍्य . ूर ४ *प 
दशनभतावावि्भव॑र्त तथा सा 3 दृष्प्तिरिक्ता 


समयसारः । ५९३ 


विवेखन- मृत्तिका और सुवर्ण दो सिन्नयातीय पदार्थ है; क्‍यों कि वे दोनों पाथिव या पुदृगलरूप होतेपर' 
मो उन दोनों में से एक का स्वरूप दूसरेके स्वरूप से भिन्न होता हैं | थे दोनों पदार्थ भिद्नजातोय होनेसे म॒त्तिका के 
स्वरूप से युक्त मृत्तिका के उपादेयभूतपरिणामात्मक घट में सुबर्ण का अपने स्थरूप से अन्वय नहीं पाया जाता । 
अतः मृत्तिका के समान सुवर्ण भरी मृत्तिकोपादानक घट का उपादानकर्ता नहीं हो सकता। इससे स्पष्ट हो जाता है कि 
एकद्रव्य के उपदेयभूत परिणाम के दो विजातीयदरव्य उपादानकर्ता नहीं हो सकते । जब व्रव्य अपने उपादेयमृत 
परिणाम के रूप से परिणत होनेकी क्रिया का आश्रय होता है तब बह ब्रध्य उपादानकर्ता कहा जाता है। जिसप्रकार 
घट के रूप से परिणत होनेकी क्रिया का मृत्तिकाद्॒व्य आश्रय होता है उसोप्रकार उस परिणतिक्रिया का चुबणेद्रव्य आश्रय 
नहीं होता । अतः घटरूप परिणाम का सत्तिका जिसप्रकार उपादानकर्ता होती है उसप्रकार सुदर्ण उपादानकर्ता नहीं 


हो सकता । उपादानभूत द्रव्य और निमित्तमत द्रव्य विजातीय - भिन्नजातोय होते है; क्यों कि ह्वभावसंज्ादिभेद से 
दोनों दब्य सिन्न होते हैं। दो चेतन पवार्थों में से एक, दो अचेतन पदार्थों में से एक और चेतन और अचेतन इन दो 
पदार्थों में से एक जब उपादान होता है तब दूसरा निमित्त होता है । निमित्त दो प्रकारका होता है । जीव के साथ 
बंध की प्राप्त हुआ पुद्मलकर्म अतरंग निर्मित्त होता है ओर जीव के साथ बध को प्राप्त न हुआ ज्ञेयपदार्थ, डडा 
फत्थर, अन्य जीव आविरूप बहिरंग निमित्त होता है। जीव के साथ तादात्म्य को प्राप्त हुआ न होनेसे पुदगलकर्म 
बहिरंगनिमिल भी कहा जाता है । जोव की पूर्वपर्याप उसको उत्तरपर्याय का निमित्त होती है और अंतरंगनिमित्त 
फही जातो है । साताबेदनोय और असाताबेदनोय द्रव्यकर्म अंतरंगनिमित्त होते हैं ओर इष्टविषय को प्राप्ति 
बहिरंगनिमित्त होती है। पदार्थ को पुर्दपर्याथ उसकी उत्तरपर्याय की निमित्तकारण इसलिये कही जाती है कि 
पूबपर्याघ फी उत्पत्ति के और विनाश के बिना उत्तरपर्याय की उत्पत्ति नहीं होती और पुर्व॑पर्याय का अपने स्वरूप से 
उत्तरपर्याय में अन्वय नहीं होता । लाठियों से झगडा करनेवाले दो मनष्य जब एक दूसरेकी खोपड़ी तोडकर खून 
बहालते है तब दोनो एक दूसरे क्री विभावपरिणतियों के बहिरगनिमित्त होते है और उन दोनों में से प्रत्येक का कर्मो- 
दय अंतरानिमित्त होता है । उन दोनों की विभावपरिणतियों का उपादानकारण उन्तका अज्ञानभाव होता है । 
ऋोधादिरूपपरिणासों की दृष्टि से दोनो सनुष्यजीब सदृश होते है। वह एकद्रव्यरूप नहों होते; क्यो कि दोनों सनुष्य- 
जीव अन्पोस्यभिन्न स्वतन्त्र 2व्य हैं। झगड़े के बाद पराभत हुए जोच के परिणाम और बिजयी जीव के परिणाम 
इनमें भद होता है। यदि उन दोनो का एकद्रव्यत्व-अभिन्नद्रव्यत्व होता तो दोनो के परिणाम भी एकरूप होते । इस 
दृष्टि से भो वोनों जीब परस्परभमिश्न है। उनके परिणामों में सदृशता हो सकती है, कितु एकता-अभिन्नता नहीं हो 
सकती; क्यों कि दोनों परिणतियों के उपादानकारण में विभिश्नद्व्यता होतो है। मनुष्यस्वसामान्य की अपेक्षा से ये 
दोनों घथपि सजातीय है तो भो भिप्नभिन्न या अन्योस्यभिन्न परिणामों क्री अपेक्षा से बिजातोय भी हैं । इमप्रकार दो 
जीव एक दूसरेके परित्गम की उत्पत्ति के निमित हो सकते है । पुदगल की परिणति में कालद्र॒व्य भी निमित्तकारण 
पडता हे । उसीध्रकार उसकी परिणति में चेतनद्रव्य भी निमिसलकारण पडता है। क्ालद्रव्य सभी द्रव्यों की परि 
णति में निमित्तकारण पड़ता है। पुद्गलकर्म की उदयादिरूप परिणतियों में कालद्रब्य हि नि्ित्तकारण पड़ता है । 
पुद्गलद्रब्य की कर्मझूप परिणतियों में जीव के विभावभाव नि्ित्तकारण होते है और जीव को विभायफरिणति में 
पुदुगलकर्म निमित्तकारण पडता है | उपादानभ्तद्रव्य की उपादेपरूप परिर्णात का निमित्तकारणमूत ब्रव्प उपादानकर्ता 
नहीं होता", क्यो कि परिणाम के रूप से परिणत होनेकी क्रिया का उपादान जिसप्रकार आश्रय होता है और वह 
परिणतिक्रिया परिणामी से-उपादान से भिन्न नहीं होती उसोप्रकार उक्त परिणतिक्रिया का आश्रय निमित्तमतद्रध्य 
नहीं होता और परिणति क्विया का निरमिन्भूतव्रव्य से भेद होता है | अत. दो द्रव्य एकद्रव्य के उपादेयभूत परिणाम 
के रूप से परिणत नहीं हो सकते । जब एकद्रव्य के उपादेयभूत परिणास के रूप से दो द्रष्य परिणत नहीं हो सकते 
तब एकद्रव्योपादानक परिणाम की उत्पत्ति दो द्रव्पों से नहीं हो सकती; क्यों कि एकद्रव्यघोपादानक परिणाम में वो 
ब्रच्यों का अपने अपने स्वरूप से अन्वय नहीं पाया जाता। जिस व्रव्य से उपादेयमृतपरिणाम के रूप से परिणति 
अभधिष्यकत होती है उसो द्रव्य से हि परिणतिक्रिया की उत्पत्ति होती है-उमसे (भिन्न द्रव्य से उस परिणतिक्रिया की 
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उत्पत्ति नहीं होती । इसका कारण यह है कि जो द्रव्य उपादानभूत द्रव्य से स्वधावादिभेद के कारण भिन्न होता है 
यह दव्प उपादानभूतव्रव्य से सभो कार्लों में उत्पन्न होनेवाली सभी अवस्थाओं में अर्थात्‌ उपादानभूत द्रव्य की 
परिणाम के रूप से परिणत होनेके लिये अभिमुख होनेकी अवस्था में, उसको उपादेयभूल परिणाम को अवस्था में 
जोर परिणतिक्रियारूप अवस्था में भिन्न हि होता है-उस उपादानभूत द्रथ्य को किसी भो अवस्था में उस व्रथ्य के 
साथ एकोभाद को प्राप्त हुआ नहीं होता । 

प्रकृत प्रकरण जोवद्रव्य के और पुद्गलद्रव्य के संबंधविशेषविषयपक है । जिसप्रकार जीवद्रब्य अपने रागा- 
दिरूप विभावभावों का उपादानकारण होता है उसोप्रकार पुद्गलद्गवव्य जीव के राभादिरूप विभावधभावों का उपादा- 
नकरता नहीं होता और जिसप्रकार पुद्गलद्रत्य अपने विभावभावरूप परिणामों का उपादानकर्ता होता है उसीप्रकार 
जोचद्रत्य पुदगलद्ध॒ध्य के अपने विभावभावरूप परिणामों का उपादानकर्ता नहों होता | जिसप्रकार जोवरूप उपादान 
से अपने रागादिरखूप उपादेयभूत परिणामों को उत्पत्ति होतो है उप्तीप्रकार जोब के जीवस्वरूपान्बित रागादिरूपधि- 
भावधाबात्मक परिणाम पुद्गलद्॒व्य के अचेतनस्वरूप से अन्बित न होंनेसे पृदृगलद्रच्य से उत्पन्न नहीं होते और 
जिसप्रकार पुदुगलद्रव्य के पुद्गलस्व रूपान्वित पुद्गलकर्मात्मक विभावभावरूष परिणाम पुदुगलद्॒व्य से उत्पन्न होते हैं 
उद्ोप्रकार पुदगलद्रव्य के पुदूगलकर्मात्मकपरिणाम जोब के चंतन्पस्वरूप से अन्वित न होनेसे जीव से उत्पन्न नहों 
होते । जिसप्रकार भावरागादिभावकप परिणास के हप से परिणत होनेकों चेतनान्वित क्रिया जीव से या जीव में 
उत्पन्न होती है उसीप्रकार वह क्रिया अचेतनस्थरूप से अन्वित न होनेसे पुद्गल से था पुदूगल में उत्पन्न नहीं होती 
और जिसप्रकार द्ृ्यक्ंरूप अचेतन परिणात्र के रूप से परिणत होनेकों क्रिया पुद्गल से या पुद्गर'' ' उत्पन्न होती 
है उसोप्रकार पुद्गलद्रव्य के व्रब्यकर्मकप परिणास के रूप से परिणत होनेको क्रिया जोब से या जीव मे उत्पन्न नहीं 


होती । 
नकस्य हि कर्तारो दो स्तो, हे फ्मणी न चेकस्य । 
नेकस्य च क्रिये दे एकमनेक यतो न स्थात्‌ ॥ ५४॥। 

अन्वयः- यतः एक॑ अनेक न (हि) स्थात्‌ (ततः) एकस्य द्वो कर्तारो न हि स्तः, एकस्य च दे 
कर्मणी न (हि स्तः), एकस्य च हें किये न (हि स्‍्तः) । 

अर्थ- जब एक स्वभाववाला द्रव्य दो (विभिन्न स्वप्नायों के साथ धादात्म्य को प्राप्त हुआ नही होता तब 
एकप्रव्योबादानक एक उयादेखभूत परिणाम के दो भिन्न स्वभाववाले विज्ञातीयब्रब्य उस परिणाम को अपने खिशिश्र 
स्वन्पों से व्याप्त करके उपादामकता नहीं होते, उपादानभूत एक द्रव्य के अपने स्वरूप से और अन्यद्रष्य के स्वरूप 
से ध्याप्त किये गये दो विजातीय अर्थात्‌ चिन्नस्थभाववाले कर्म अर्थात परिणाम नहीं होते और एक द्रव्य के परिणाम 
के रूप से परिणत होनेकी क्रिया और अन्यद्रव्य के परिणास्र के रूप से परिणत होनेको क्रिया एकद्र०्प की-ए क्षद्रध्य- 
स्वासिक-एकद्रब्य के साथ एकीमाव को-तादार्म्य को प्राप्त हुई नहीं होतो और जब एक परिसाणवाला द्रव्य उसी 
परिमाणबारे अनेक सजातोय परिणामों के रूप से परिणत नहीं होता और सम्रान परिमाणवाले अनेक सनातोीय 
परिणामों का एक प्रस्पेक परिणाम के परिसाण जितने परिमाणवाला सजातोयदब्य उपादानकारण नहों हो सकता 
तब एक विशिष्ट परिमाणवाले परिणाम के दो सजातीय परिणाम के परिसाणजितने परिभाणवाले दो द्रव्य उस 
विशिष्ट बरिणास के डपादानकर्ता नहीं हो सकते, उवादानभूत विशिष्ट प्रिमाणवाले उपादानभ्तद्रव्य के सजातीय 
और उपादान के परिमाणजितने परिसाणबाले दो परिणाम नहीं हो सकल और एक बविधिष्ट परिमाणात्मक द्रव्य में 
उस व्रव्य के वरिमाणजितने परिसाणबाले दो सवातीय परिणामों के रूप से परिणत होनेकी दो क्रियाएं उस विशिष्ट 
परिसाणात्मक द्रव्य में युगपत्‌ उत्पन्न न होनेसे बे उसकी नहीं हो सकती । 

त. प्र.- यतो यस्मात्कारणादेकमुपादानोपादेयपरिणतिक्रियात्पकावस्थासुपादानभूतसेकस्वपावस- 
मवेतमेकपरिसाणोपेत च भवति व्रव्यमनेकद्रव्यस्वरूपान्वितमनेकपरिसाणोपेत॑ च न भवति द्रध्यहयस्य 
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यो विभिन्न स्वभायों साभ्यां यो व विभिज्ञों परिमाणों ताभ्यां समवेतं च न सयति तत एकस्थ स्वोपा- 
दानभतव्रव्यस्थ स्थभावमात्रेण परिमाणमात्रेण चान्वितत्वात्स्वोपादानादर्भिन्नस्थ परिणामस्येकस्थ हैं। 
विभिन्नस्वभाये। विभिनज्नपरिसाणो च पदार्थाव॒ुपादानकर्तारों न हि नेव स्तो नेव भवत, एकस्थोपादा- 
नोपादेयपरिणतिक्रियात्मका वस्थास्वेकमात्रस्व भावान्वितत्वादेकमात्रपरिसाणोपेतत्वाच्चे कस्पो पादान भूत - 
ब्रब्यस्यथ है विभिश्नस्वन्नावद्रव्यदयविभिन्नस्वभावान्विते विभिन्नपरिमाणद्रव्यद्ययत्रिभिश्नपरिमाणान्विते लव 
करंणी परिणामों न हि नेंब सतो भवतः। एकस्य चोपादानोपादेयपरिणतिक्रियात्सकावस्थास्वेकसात्र- 
स्वभावान्वितत्यादेकमात्रपरिमाणोपेतत्वाच्चंकरूपत्वादेकस्थ स्वपरिणासात्मकत्वेन परिणतिक्रियाया 
स्वस्मादभिन्नाया उत्पत्तेराश्रयभृतस्योपादानभूतद्रव्यस्थ विभिश्वस्वभावपरिमाणद्रव्यद्यस्थ स्वीयस्वीय- 
परिणामात्मकत्वेन परिणत्यों: फ्रिये स्वीयादुत्पतत्याश्रयभूतादद्रव्यादभिन्ने हे किये न हि नेब सतो भवतः। 
तादुक॒क्रियाह्यस्‌पादान भूतंकद्रब्यस्वासिक न सवतीति भाव: । एकस्योपादानभूत॑जीवद्रव्यासाधा रणभा- 
वभूतचेतनस्वभावमात्रेणान्वितत्वात्स्वोपादानभूताज्जीवद् व्याद्िन्नस्य विभावभावात्मकपरिणामस्थैकस्य 
दो चेतन्याचेतन्यात्मकविभिन्नस्वभावों जीवपुद्गलाबुपादानकर्तारों नेब भवतः । तथेबेकस्थोपादानभ्त- 
पुद्गलब्रब्यासाधारणभावभृतरूपित्वरूपाचेत नस्वभावसात्रेणान्वितत्वात्स्वोपादान भतात्पुदूग लद्वव्या द भिश्ल- 
स्य पुदगलकर्मात्मकपरिणामस्येकस्य हो जोवपुद्गला चेतन्याचेतन्यात्मकविभिन्नस्थभावावपादानकर्तारो 
नव रतो भवतः | एकस्पेकचेतन्यमात्रस्वरूपासाधारणस्व भावान्वितस्य जीवस्योपादानभूतस्योषादानो- 
पादेयपरिणतिक्रियात्मकावस्थास्वेकचेतन्यमात्रासाधा रणस्वप्ावान्वितत्वादेकरूपत्वादेकस्य हे चेतन्याचे- 
तन्यात्सकस्व भावजो वपुद्गलात्मकद्रव्यद्यस्वभावान्विते कर्मंणी परिणामों नेव सतो भवतः । हो विभि- 
न्न्वभावजीवपुद्गलद्॒व्यहयपरिणामों ज्ञीवस्य न भवत. हत्यर्थ:। तथेवेकस्योपादाभृतपुद्गलद्गव्यासा- 
धारणभावभतरूपित्वरूपाचेतनस्वभावमात्रेणान्वितत्वादेकरूपत्वादेकस्प दे चेतन्याचेतन्यात्मकस्वभावजी- 
बुर्गलात्मकद्रण्यद्यस्वभावान्वितेःन्योन्यभिन्ने कर्मणी परिणामों न सतो भवतः । एकस्य चोपादानोपादे- 
यपरिणतिक्रियात्मकावस्थास्वेकमा त्रचेतन्यस्वभावान्वितत्वादेकरूपत्वादेकस्य स्वीयचतन्यान्वितपरिणासा- 
त्मकत्वेन परिणतिक्रियाया जो वद्रव्याद भिन्नाया उत्पत्ते राध य भूतस्य जी वस्यो पादान भूतद्रव्यस्य विभिन्नस्व- 
भावजोी वपुद्गलद्रव्यदयस्य स्वीयपरिणामात्मकत्वेन हे क्रिये परिणतिक्रिये स्वकोययो रुत्पत्त्यो राश्रयभृतयो- 
जीवपुद्गलयोरभिश्ने न सतः | तथेवेकस्योपादानोपादेयपरिणतिक्रियात्मिकास्वबस्थास्वेकमत्ररूपित्वस्व॒भा- 
वान्वितत्वादेकरूपत्वादेकस्य स्वीयरूपित्वस्वभावान्वितपरिणामात्मकत्वेन परिणतिक्रियाया: पुद्गलद्रव्या- 
दर्भिन्नाया उत्पत्तेराश्षमभृतस्प पुद्गलद्रव्यस्थोपावानभतस्य विभिन्नस्वभावजीवपुद्गलद्रव्यद्यस्थ स्वीय- 
परिणामात्मकत्वेन हे क्रिये परिणतिक्रिये स्वकीययोरुत्पत्त्योराश्रयभतयोर्जोवपुद्गलयोरचिन्ने न स्तः। 
एकस्पोपादानमृताशुद्ध जीवद्व्यासाधारणभावभताशुद्धचेतन्यस्वभावमात्रेणा न्वितत्वा त्स्वो पा दान भूता द शु 
द्जीवद्रव्याद भिन्नस्य विभावभावात्मकपरिणा मस्येकस्प दो शुद्धाशुद्धवेतन्यात्मकविभिन्नस्व भावों शुद्धा- 
शुद्धजोवाबुपादानकर्तारों नेव भवतः । तथबेकस्पोपादानमृतशुद्धजीबद्रव्यासाधारणभावभूतशुद्धचेतन्य- 
स्वभावमात्रेणान्वितत्वात्स्वोपादान भूताच्छुद्धजी वद्रव्यादभिन्नस्थ. स्वभावभावात्सकशुद्ध परिणासस्य हौ 
शुद्धाशद्धजोबो शुद्धाशुद्ध वतन्यात्मक विभिन्नस्वभावावपादानकर्तारों नेव भवतः । एकस्पेकाशुद्ध चेतन्यसा- 
अस्वरूपासाधारणस्वधावान्वितस्पाशद्धजी वस्पोपादा न भूत स्घोपादानो पादेयपरि णतिक्रियात्मि का स्वस्था - 

स्वेकाशुद्धचेतत्य पात्रासाधा रणस्वरूपान्वितत्वादेकरूपत्वादेक स्थ हे शुद्धाशुद्धचेतस्यात्मकस्व भावशुद्धाशुद्ध- 


५९६ शीऋषभनाथदिगंबरजेतप्रंयप्रकाशनसंस्याया: 


जीवद्रव्यद्यस्वभावान्विते हे कमंणी शुद्धाशुद्धस्वभावान्वितस्वाभाविकवभाविकपरिणासों नेव भवतः 6 
तथबेकस्यथोपादानभतशुद्धजो वद्रब्यासाघारण भाव भूतशुद्धचतन्य स्वभा वमा त्रे णा न्वित त्वादे क रू पत्वा दे क स्य 
शुद्धजोवस्य हे शुद्धाशद्धचंतन्यात्मकशुद्धाशुद्धजीवद्रव्यद्यस्वभावान्वितेध्ल्योन्यभिश्ने परिणामौ नस्‍्त:॥ 
एकस्य चोपादानोपादेयपरिणतिक्रियात्सिकास्ववस्थास्वेकमात्राशुद्चचेतन्यस्वभावान्वितत्वादेकरूपत्वादे- 
कस्याशुद्धजोवस्य स्वीयाशुद्धचेतन्यान्वितपरिणासात्मकत्वेत परिणतिक्रियाया अशुद्धजीवद्रव्यादभिन्नाया 
उत्पत्तेराश्रयभूतस्याशुद्धजीवस्योपावान भूतद्रव्यस्य शुद्धाशुद्धचेत नया न्वितशुद्धा शुद्ध वस्था द् बस म्पा दि तद्वे ती - 
भावत्वादेकस्यापपि कथडिचद्द्रव्यद्वयत्वापत्तेशशुद्धाशुद्धजोवद्रव्यद्यस्थ स्वीयपरिणामात्मकत्वेन दे. किये 
शुद्धाशुद्धस्वरूपान्चिति परिणतिक्रिये स्वकीययोरुत्पत्त्योराश्रयभूतयोश्शुद्धाशुद्धनीवयोरभिन्ले न स्तः ।+ 
तथबेकस्य शुद्ध जीवस्योपादानोपादेयपरिणतिक्रियात्मिकास्वेकमात्रशुद्धचेतन्यस्व भावान्वितत्वादे करूपत्वा- 
वेकस्य स्वीयशुद्धचेतन्यस्वभावान्वितस्वाभाविकभावरूपपरिणामात्मकत्वेन परिणतिक्रियायाइशुद्धजीव- 
द्रव्यादभिन्नाया उत्पत्तेराश्रय भ्तस्यशुद्ध जीवद्रव्यस्यो पादान भतस्य शुद्धाशुद्धचेतन्यान्वितशुद्ध शुद्धावस्थाह- 
यसम्पादितद्वेतोभावत्वा झ्लिश्चयनयापेक्षयकस्थापि कथड्चिद्द्रव्यद्यत्वापत्तेश्शुद्धा श॒ुद्धजीवद व्यद्वयस्थ स्वी- 
यपरिणामात्मकत्वेन हे क्रिये शुद्धाशुद्धस्वरूपान्वितपरिणतिक्रिये स्वकोययोरुत्पस्योराभयभृतयोइ्शुद्धाशु- 
द्वजोबयोरभिन्ने न सतः । निशुचचयनयापेक्षया सवोस्वप्यवस्थास्वेकत्वेष्प्यवस्थाकृतभेदात्कथड्चिद्धि प्नत्वा- 
उछुद्धाशुद्धावस्थाद्यय भेदादेकस्थाईपि कथडिच-्दूभ्रद्रव्यद्ययत्वापत्तेरशुद्धावस्थोपादान भूतजो व द्रव्यस्योपा दा- 
नोपादेयपरिणतिक्रियात्सिकास्वबस्थासु स्वोयाशुद्धस्वरूपेणान्वितत्वाद्यथाज्शुद्धो जीव उपादानकर्त्री मबति, 
ततस्तदुपादेय भूतपरिणामोत्पत्तिजायते परिणतिक्रियाश्रयीभवति च, न तथा शुद्धों जीवोड्शुद्धजीवपरि- 
णामानामुपादानकरत्री भवति, ततो5्शुद्धजीवोपादेयभूतपरिणामानामुत्पत्तिन जायते5शुद्धस्वरूपान्वितपरि- 
णतिक्रियायाइच स॒नंवाश्रयभावं प्राप्नोति, तथंबाविनष्टाशुद्धावस्थो जीव: शुद्धजीवस्य शुद्धस्वभावा- 
न्वितस्वा भाविकभावानां नोपादानकत्रों भवति, ततव्शुद्धजीबो पादेयभूतशुद्ध स्व भा वा न्वि तस्वा भा विक भा वा - 
नामुत्पत्तिन जायते शुद्धस्वरूपान्वितपरिणतिक्रियायाइच स नवाश्रयभाव प्राप्नोतीति भाव:। एक्मन्योन्य- 
भिन्नयोहंयो रशद्धजीवद्रव्ययो: शुद्धजो वद्रव्ययो: पुद्गलद्रव्ययो: पुरगलतदितराचेतनद्रव्ययोद्चन्योन्योपादेय- 
मूतपरिणासानामसन्योन्योपादानकतृत्व विभिन्नद्रव्यद्योपादानकयो विसिन्नपरिणासयो रन्यत रद्रव्यस्वा मिक त्वं 
न सम्भवतीत्यवसेयम्‌ । 

विवेचल- उपादानभूत द्रव्य अपनी उपादान-अवस्था में, उपादेय-अवस्था में अर्थात्‌ परिणाम की अवस्था में 
और अपने उपादेय व्रत परिणाम्र के रूप से परिणत होनेफी क्रिया से युक्त होनेकी अवस्था सें अपने स्वरूप से यक्ष्त 
बना रहता है। प्रत्यक अवस्था म उसका स्वरूप बना रहनेसे वह स्वरूप किसो भी अवस्था में परिवर्तित नहीं होता- 
अम्यद्रव्य के रूप से परिवर्तित नही होता । मृत्तिका का स्वरूप घट के उपादान की अवस्था में, घटरूप परिणाम की 
अवस्था में और घढ के कप से परिणत होनेकी क्रिपा से युक्‍त होनेकी अवस्था में जैसा का तैसा बना रहता है- 
कुम्हार के स्वरूप फ्रे रूप से परिवर्तित नहीं होता | कौनसा भी उपादानभूत द्रव्य अपनी सभी अवरथाओं में जंसा 
का तेसा बना रहता है यह अधिप्राय इससे स्पष्ट हो जाता है। मत्तिका अपनी क्िसो भी अवस्था में सुवर्ण के या 
कुम्हार के रूप से परिवर्तित नहीं होती । सारांश वस्तु का स्वभाव ऐसा हि होता है । परिणाम परिणामों के साथ 
एकरूप होनेसे परिणाम की जाति और परिणामी की जाति एक हि होतो है । परिणाम अपने उपादान की जाति 
का होनेसे भिन्नस्थभावधाला अत एवं अपने उपादान से भिन्नद्रव्य के परिणाम के उपादान के सप्तान उसो परिणाम 
का दूसरा उपावानकर्ता नहीं होता । यदि एक कार्यद्रव्य के दो भिन्नजातीय द्रव्य उपादानकर्ता माने गये तो कार्यद्रब्य 


समयसारः । प्र 


शो विभिन्न स्वसावों से युक्त बन जायगा या दो भिन्नजातीय द्रव्यों का अभिन्नतव सिद्ध हो जायगा, जो कि असंभव 
है । अत: कार्यद्रव्य के दो द्रव्य उपादानकर्ता महीं हो सकते । अथवा परिणास और परिणामी का परिमाण अवयबों 
की अपेक्षा से समान होनेसे परिणाम का सजातीय अर्थात्‌ परिणामी का सजातोीय अन्य व्रध्य भी एकव्रव्योपादानक 
परिणाम का उपादानकर्ता नहीं हो सकता | घटरूप परिणाम का ओर मृत्तिकारूप परिणामों का परिमाण समान 
होता है अर्थात घटरूप परिणाम का मृत्तिकारूप उपादान पूर्णतया घटरूप से परिणत होता है। इसीकारण परिणाम 
और परिणामी इनका परिमाण समात होता है। घटरूप परिणाम ओर मृ्तकारूप परिणामी इनका परिमाण समान 
होनेसे अन्य सजातीय मुत्पिड़ उस घटरूप परिणाम का उपादानकर्ता नहों हो सकता । अतः एक परिणास का एक हि 
द्रठ्य पूर्णतया उपादानकतो होता है । इससे * उपादान अपने उपादेयभूत परिणाम के रूप से पुर्णतया परिणत होता 
है पह अभिप्राय भी अभिव्यक्त हो जाता है । परिणाम और परिणासी इनके अवयवों का या प्रदेशों का परिमाण 


समान होता है । [ एक लोछा परिमाणवाले सुवर्ण से बनाये गये अलंकार का परिमाण एफ तोला हि होता है | उसी 
अलकार को गलाकर पिडाकार बनाये गये सुबर्ण से दूसरा अलंकार भी बन सकता है। ] परिणाम और परिणामों 
या उपादान और उपादेय इनकी जाति एक होनेसे एक परिणामीका या उपादान का एक सजातीय और दूसरा 
बिजातीय ऐसे दो परिणास नहीं हो सकते; क्‍यों कि विजातीय परिणाम का उपादान दूसरा हि विजातीय पदार्थ 
होता है । सुवर्णरूप उपादान से सजातोय अर्थात्‌ सुवर्ण की जाति फा हि अलंकाररूप एक परिणाम होता है, चांदी 
के स्वरूप से अन्वित्त-युक्त विजातीय परिणाम सुवर्ण का नहीं होता । अतः एक उपादान के दो विजातीय परिणास 
नहीं हो सकते । अथवा-उपादान और उपादेय का परिमाण समान-एक होनेसे एक उपादान से एकसाथ उपावान के 
परिमाण के सदृश परि .णवाले दो सजातीय परिणाम नहीं हो सकते | एक तोला परिमाणवाले सुबर्णरूप उपादान 
के एक तोला परिमाणवाले अलंकाररूप दो परिणास युगपत्‌ नहों हो सकते; क्‍यों कि एक तोला परिमाणवाले सुबर्ण 
का एकतोला परिसाणवाले अलकाररूप परिणाम के साथ तादात्म्य होनेसे उसोसमय बूसरे अलकार के साथ तादात्म्य 
नहीं हो सकता । अतः एक उपादानभूत द्रव्य के युगपत्‌ सजातीय या बिजातीय दो परिणाम नहीं हो सकते । एक 
उपादानभूत द्रव्य में जब अपने सजातीय परिणास के रूप से परिणत होनेकी क्रिया उत्पन्न होती है तब सजातोय या 
बिजातीय परिणाम के रूप से परिणत होनेकी क्रिया उसी उपादानभत द्रव्य में उत्पन्न नहीं हो सकती; क्‍यों कि अन्य 
सजातोय परिणाम के रूप से परिणत होनेकी क्रिया की उत्पत्ति का आश्रय उपादानभूत अन्य सजातीय द्र॒ष्य होता है 
और विजातीय परिणाम के रूप से परिणत होनेकी क्रिया को उत्पत्ति का आश्रय उपादानभूत अन्य विजातोय द्रध्य 
होता है। सुवर्णरूप उपादान में सुवर्भनातीय अछकाररूप परिणाम के रूप से परिणत होनेकी क्रिया की जब उत्पत्ति 
होती हे तय चांदी के अलकाररूप विजातीय परिणाम के रूप से परिणत होनेकी क्रिया की उत्पत्ति सुवर्णरूप उपा- 
दानभूत द्रव्य में नहीं होती; क्‍यों कि उस परिणतिक्रिया की उत्पत्ति चांदीरूप अपने उपादानभूत द्वव्य में हि होतो 
है । यदि ये दोनों क्रियाए सुबर्णरूप उपादानभूत द्रव्य में हि उत्पन्न होने लगी तो सुबर्ण से सुवर्णजातोय अलकाररूप 
परिणाम के समान रजतजातोय अलकाररूप परिणास की भी उत्पत्ति हो जानेका प्रसग उपस्थित हो जायगा । अतः 
एक उपादानमूत व्रव्य की दो अन्योन्यमिन्नजातोथ परियामों के रूप से परिणत होनेकी क्रियाएं नहीं हो सकती । 
भ्रथवा-एक उपादानमूत द्रव्य में एक सज।तीय परिणाम के रूप से परिणत होनेकी क्रिया जिससमय उत्पष्न होती है 
उसीसमय उसी उपादानभूत द्रव्य में दूगरे सजातीय एरिणाम के रूप से परिणत होनेकी क्रिया उत्पन्न नहीं होती; 
क्यो कि एव हि उपादानभूतब्रव्य में एक हि समय सें दो सजातोय परिणामों के रूप से परिणत होनेकी दो क्रियाएं 
उतान्न होने ठगी तो उस उपादान से दो विभिन्न परिणामों की उत्पत्ति होनेका प्रसग उपस्थित हो जायगा । यदि 
मुलिकारप उपादानभूत द्रव्य में दो घटों के रूप से या घट के और कुड के रूप से परिणत होनेकी क्रियाए युगपत्‌ 
उलज्न होने लगी तो मृत्तिका से दो घट या घट ओर कुड ये दो परिणाम युगपत्‌ उत्पन्न हो जावेंगे, जो कि असभव 
है; क्यों कि एक उपादानभूत द्रव्य से एक हि समय में एक हि सजातोय परिणाम उत्पन्न होता हुआ देखा जाता है- 
दो सजातीय या विजातीय परिणाभ उत्पन्न होते हुए नहीं देखे जाते। अतः एक हि उपादान में दो सजातोय या 


५९८ श्रोऋषभनाय दिगंबरजेनग्रंथभ्रकाशनसंध्या या: 


विजातीय परिणामों के रूप से परिणत होनेकी दो क्रियाएं युगपत्‌ उत्पन्न नहीं हो सकती यह अभिष्राय स्पष्ट हो 
जाता है। इसप्रकार एक स्वभाववाले कार्यद्रव्य के दो विभिश्नव्रव्य उपादानकर्ता न होनेका, एकस्वभाववाले फारण- 
द्रष्य के दो विधिन्नजातोय परिणाम से होनेका और एकस्वप्नाववाले कारणव्रव्य के वो विजातीयक्रियाओं का आथय 
ले होनेका काशण यह है कि कार्यद्रथ्य ओर कारणवठ्य एक स्थभाववाला होनेसे एकरूप होता है, अनेकश्वभाववारा 
सम होनेसे अनेकरूप नहीं होता । 


भावक्रोधादिरूप विभावशावात्मक परिणाम में सिर्फ अशुद्धचेतन्‍्य का अन्वय पाया जानेसे और अशुद्ध 
झोवदत्य से वहु अभिन्न होनेसे उसका उपादानकर्ता सिर्फ अशुद्धजीव हि होता हैं। चेतन्यशून्य पुद्गलब्रव्य या पुद्गल- 
कर्म उस सावक्रोधाविरूपविभावभावात्मकपरिणाम का उपादानकर्ता नहीं हो सकता; क्यों कि उस भावक़ोध में अचेत- 
नपुद्गल का अन्वय नहीं पाया जाता और पुद्गलद्रध्य से षह्ठ अभिन्न नहीं होता। अतः भावक्रोधाबिरूप विभावभावा- 
त्मक परिणाम के शुद्ध जीवदव्य और पुद्गलद्रव्य ये दोनों युगपत्‌ उपादानकर्ता नहीं हो सकते । द्रव्यकोधादिखूप 
विभावशावात्मकपरिणाम में सिर्फ पुद्गलब्रब्य का अन्वय होनेसे और पुदुगलव्रष्य से बहु अधिन्न होनेसे उसका 
उपादानफर्ता सिर्फ पुदूगलव॒व्य हि होता है | अशुद्धरूतन्यस्वरूपान्बित अशुद्धजीवब्रव्य उस दध्यक्रोधा दिकूप विभाधभावा- 
स्मकपरिणास का उपादानकर्ता नहीं हो सकता; क्‍यों कि उस द्रव्यक्रोध में अशुद्धचेतन्यान्वित अशुद्धजीवद् ग्य का अपने 
अधशुद्धचंतन्यस्वरूप से अन्बय नहीं होता और अशुद्ध जीवद्रव्य से वहु अभिन्न भो नहीं होता। सारांश, अशुद्ध जीव- 
द्रदय के विभावभावात्मक परिणाम का और पुद्गलद्रव्य के विभावभावात्मक परिणाम का अगशद्ध जीव्व्रव्य और 
पुद्गलद्रध्य ये दोनों मिलकर उपादानकर्ता नहीं हो सकते; क्यों कि उन दोनों प्रकार के विभावभावों में वे दोनो 
ब्रध्य अपने अपने स्वरूप से युगपत्‌ अन्वित नहों होते । एक चेतन्यमात्रूप असाधारणस्वरूप से युक्त, उपादानभूत 
ओर उपावानवस्था, उपादेयावस्था और परिणतिक्रियावस्था हनमें स्वस्वरूप से अन्वित होनेसे एकरूप होनेके कारण 
एक ऐसी आत्मा का स्वस्वरूपान्बित स्वजातीय ऐसा एफ हि परिणास होता है, दूसरा पुदगलरूप परद्रध्य के रूपि- 
स्वस्थस्ाव से युक्त ऐसा परिणाम उसका नहीं हो सकता; क्यों कि उस ट्सरे परिणाम में जीवदप्य अपने स्वरूप से 
अन्वित नहीं होता । एक रूपित्वरूप असाधारण स्वरूप से यकत, उपादानभूत और उपादानावस्था, उपादेयावरपा जौर 
परिणतिक्रियावस्था इनसे रूपित्वरूप स्वरूप से अन्बित होनेसे एकरूप होनेके कारण एक ऐसे पुद्गलद्वव्य का रवस्व-- 
रूपान्बित और स्वजातीय ऐसा एक हि परिणाम होता है, दूसरा जीवद्रव्यकूप परव्रव्य के चैतन्यम्वभाव से यक्‍त ऐसा 
परिणाम उसका नहीं हो सकता, क्‍यों कि उस दूसरे परिणाम मे पुद्गलद्र॒व्य अपने रूपित्वस्वरूप से अन्बित नहीं 
होता और वह परिणाम्त पुदगलद्रव्य से भिन्न होता है। उपादान की अवस्था, उपादेय की अवस्था और परिणतततिक्रिया 
की अवस्था इनमें चेतन्यप्राजरूप एक स्वभाव से अन्वित होनेके कारण एकरूव उप दानभूत जीवद्रद्य अपने चेतन्य - 
स्वरूप से युक्त परिणास के रूप से परिणत होनेक्नी अपनेसे अभिन्न ऐसी क्रिया की उत्पत्ति का आश्रय होनेसे वह 
परिणतिक्रिया जिसप्रफार जीव को होतो है उस्तीप्रकार पुद्गलद्रव्य को अपने स्वरूप से अन्वित परिणाम के रूप से 
परिणत होनेकी पुद्गलद्रव्य से भिन्न न होनेवाली क्रिया जीयद्रव्य के स्वरूप से अन्बिस न होनेसे और उससे भिन्न 
होनेसे जीवद्रष्य की नहीं हो सकती । उपादान को अवस्था, उपादेय को अवस्था और परिणतिक्रिया कौ अवस्था 
इनमें अपने रूपित्वमान्ररूप एक स्वभाव से अन्वित होनेके कारण उपादानभूत पुद्यलद्रध्य अपने रूपिश्वस्थरूप से युक्त 
परिणाम के रूप से परिणत होनेको पुद्गलब्रब्य से अभिन्न ऐसी क्रिया की उत्पत्ति का आश्रयभत होनेसे बहु परिण-- 
तिक्रिया जिसप्रकार पुद्गलद्रब्य को होती है उसोप्रकार जीवग्रव्य की अपने चंतन्पध्यरूप से अन्वित परिणाम के रूप 
से परिणत होनेकी जीवद्रब्य से भिन्न न होनेछेली क्रिया पुरुंगलव्रव्य के रूपित्वरूप स्वरूपसे युक्त न होनेसे ओर उससे 
सिन्न होनेसे पुदंगलद्॒व्य की नहीं हो सकती ।' 

अशुद्ध जीवद्रब्प अपनी उपाद हम को, अपने उपावेयभूत परिणास को और अपने 

उपादेयभूत परिणास के रूप से परिणत हंड्लैकी क्रिया की अवस्था को अपनें अशुद्धचेतन्यस्वरूप से जब 
व्याप्त करता है तब उसकी अपनी सभो अब गा ओं में एकरूपता बनी रहती है। ऐसी एफरूप अशुद्ध आध्मा 
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अपने विभावभाबात्मक परिणाम को अपने अशुद्धच॑ंतन्यरूप स्वन्नाव से व्याप्त करनेवाली होनेसे उस विभावधा- 
वात्मक परिणाम का उपादानकर्ता होती है । वहु॒ विधावभावात्मक परिणाम अशुद्धजोबद्रव्य के स्वरूप से व्याप्त 
हुआ होने से अशुद्धनोवद्रव्य से भिन्न तहीं होता और अशुद्धजीवद्रध्य का सजातोयथ होता है। इस विभावशधावा- 
स्मक परिणाम का शिसप्रकार अशुद्धनीव उपावानकर्ता होता है उसीप्रकार शुद्ध जोब उस विभावभावात्मक 
परिणास का उपादानकर्ता नहीं होता; क्‍यों कि वहू अपने शुद्धचतन्यरूप स्वरूप से विभावभावात्मक परिणास को 
व्याप्त कर नहीं करता ओर विभावभावात्मक परिणाम शुद्धचेतन्‍्य से अन्वित न होनेसे शुद्धजीवद्रब्य का सजातोय 
ने होसेके कारण शुद्धजीवबब्य से भिन्न होता है । शुद्धजीवब्रव्य भी अपनी उपादान-अवस्था को, अपने उपादेयभूत 
स्थाभाधिकभावरूप परिणाम को और अपने स्वाधाविकभावरूप षरिणास के रूप से परिणत होनेकी क्रिया को जब 
अपने शुद्चेतन्यात्मकस्थरूप से व्याप्त करता है तब उसकी अपनो सभी अवस्थाओं में एकरूपता बनो रहती है । 
ऐसी एकरूप शुद्ध आत्मा अपने स्वन्नावभावात्मक परिणाम को अपने शुद्धचतन्यरूप स्वप्ाव से व्याप्त करनेबाली 
होनेसे उस स्वप्नावभावात्मक परिणाम का उपादानकर्ता होती है | यह स्वभावभावात्मत्त परिणाम शुद्धजीवड्रव्य के 
स्वरूप से व्याप्त हुआ होनेसे शुद्धजीवद्रव्य से सिन्न नहीं होता और शुद्धजीवद्रव्य का सजातीय होता है । इस 
स्वभावभावात्मक परिणाम का जिसप्रकार शुद्ध जोव उपादानकर्ता होता है उसीप्रकार अशुद्ध जीव उस स्वभावधा- 
वात्मक परिणाम का उपादानकर्ता नहीं होता; क्‍यों कि बहु अपने अलुद्ध लेतन्यकप स्वरूप से स्वप्ावधावात्मकपरि- 


को दयाप्त नहीं करता और स्वप्ावशावर्मक परिणाम मशुद्धचंतन्‍्य से अन्यित म होनेसे अशुद्ध जोवद्रव्य का सजातोथ 
ने होनेके कारण अशुद्ध जीवद्रथ्य से भिन्न होता है। अशुद्ध चेतन्यसात्ररूप अपने असाधारणस्वरूप से ओर उपादानभूत 
अशुद्ध जीवद्रध्य अपनी उपादान-अवस्था में, उपादेमभूत अपने परिणाम को अश्स्था में और अपने उपादेयभूत 
परिणाम के रूप से परिणत होनेकोी क्रिया की अवस्था में अपने अशुद्चतन्यरूप से युक्त होनेसे और अपनी उन सप्ी 
अवस्थाओं को अपने स्थरूप से व्याप्त करनेबाला होनेसे बहु एकरूप बना रहता है। ऐसी एकरूप अशुद्ध आत्सा का 
अशद्भचंतन्यस्थरूप से अन्यित एक हि परिणाम होता है । शुद्ध आत्मा का शुद्धचेतन्यान्वित स्वभावभावरूप परिणास 
अशुद्धात्मस्थासिक नहीं होता; क्‍यों कि शुद्ध आत्मा का शुद्धच्चेतन्‍्यान्विल परिणाम अशुद्धद॑ तन्‍्य से अन्वित न होनेसे 
अशुद्ध आत्मा से भिन्न अत एवं विजातीय है| जो परिणाम उपादान की जाति का नहीं होता बह उस उपादान का 
नहीं होता । सुबर्ण का घट मृत्तिकाजातीय न होनेसे मसिका का उपादेय नहीं होता । शुद्धचेतन्यभ्नात्ररूप अपने असा- 
लारणस्वभाव से युक्त और उपादानभूत शुद्ध जीवद्रब्य अपनी उपादान-अवस्था में, उपादेयमूत अपने परिणास की 
अवस्था में ओर अपने उपादेयभूत परिणाम के रूप ते बक्षिकत होनेकी क्रिया को अवस्था में अपने शुद्ध चेतन्यस्वरूप से 
बबत होसेसे और अपनी उस सन्नी अवस्थाओं को अपने शुद्धचेतन्यस्वरूप रूं व्याप्त करनेबाला होनेसे बहु एकरूप 
बना रहता है। ऐसी एकरूप शुद्ध आत्मा का शुद्धाेतश्यस्वरूप से अन्वित एक हि परिणाम होता है। अशुद्ध आत्मा 
का अदाद्धचेतस्पान्वित विभावभावरूप परिणास शुद्धाल्यक्थापिक यहीं होला; क्यों कि अज्लुद्ध आत्मा का अशद्ध चेतस्या- 
श्ितपरिणास शुद्धच॑तन्य से अन्वित न होनेसे शुद्ध आध्या हे सघिच्न अत एवं विजातीय होता हे । सारांश, भुद्ध आत्मा 
के और अश्वद्ध आत्मा के दो विजातीय परिणाम नहीं हो शकते । अपनी सभो अवस्थाओं में अपने अशुद्धचंतन्यरूप 
स्वरूप से अन्वित हुआ होनेसे अशुद्ध जोवब्रब्य एफरूप होड्ा है। वह एकरूप अशुद्ध जीवद्रव्य अपने विभावभावात्मक 
परिणाम के रूप से जब परिणत होने लगता है तब बहु जपने अशद्धचतन्यरूपस्वकृप से युक्त होता है। वह बिभा- 
बप्लाव॒रूप से परिणत होतेकी क्रिया अशुद्धजेतन्यान्थित होसेशे अपने आश्रयभत अशुद्धजीवब्रच्य से भिन्न नहीं होती । 
वह परिणतिक्रिया अशुद्ध जीवद्र व्य के स्वरूप से युक्त होनेशे और उस द्रष्य से भिन्न त होनेसे अशुद्धजीवद्रव्य की 
होतो है | जिमप्रकार विभावधावरूप से परिणत होनेकी क्रिया अशुद्धजोव्रष्य की होतो है उसोप्रकार स्वभ्ावधाव- 
रूप से परिणत होमेकी शुद्धात्मद्रव्योपादातक क्रिया अशुद्धणोकरष्य की नहीं होती; फ्यों कि वह अशुद्धजीवद्रथ्य के 
स्वरूप से पुक्‍त तहीं होती ओर अछुद्धजोबद्रच्य से भिन्न होती है। अपनी ब्रश्ी अवस्थाओं में अपने शुद्धलतन्यरूप 
स्वरूप से अन्यित हुआ होनेसे शुद्धनीवद्रद्य एकरूप होता है। वह एकरूप शद्धजीबब्रब्य अपने स्थभ्ावभावात्मक 


१०० शीऋषभनाथविगंबरजेनप्रंथप्रकाशनसंस्थायाः 


परिणाम के रूप से जब परिणत होता है तब वह अपने शुद्धचेतन्यरूपस्वकुप से युक्त होता है। वह स्वभावभावहप 
परिणास के रूप से परिणत होनेकी क्रिया शुद्ध चं तन्यान्वित होनेसे अपने आअयभत शुद्धजीबइब्य ते भिन्न नहीं होती १ 
बहु परिणतिक्रिया शुद्धनीवब्व्य के स्वरूप से युक्त होनेसे ओर उस शुद्धजीवड्रथ्य से भिन्न न होनेसे शुद्धजीबब्रब्य की 2028 
है । जिसप्रकार स्वभावभावरूप से परिणत होनेकी क्रिया शुद्ध जीवद्रध्य की होती है उसोप्रकार विभावभावरूप से 
परिणत होनेकी अशुद्धजीवब्रध्योपादानक क्रिया शुद्धजीवद्रव्य की नहीं होती; क्‍यों कि वह शुद्ध जीवब्रब्य के उबर छ 
हे बुक्त नहीं होती और शुद्धजीवब्रच्य से भिन्न होती है। विभावभावरूप परिणाम में और स्वप्तावभावरूप परिणाम 
में सामान्यतः एक जीवब्रव्य अपने सामान्य चँतन्यस्वरूप से अन्वित हुआ होनेसे द्रव्याधिकनय को दृष्टि से जीवद्ब्य 
को सामान्यतः एकरूपता होनेपर भो पर्यायाथिकतय को दृष्टि से अशुद्धावस्थाफ्न्न ओर शुद्धावस्थापन्न जीव का 
अन्योन्यभिन्नत्थ सिद्ध होनेसे कर्थंच्ित्‌ हेतोभाव छिद्ध हो जाता है अथोत्‌ अशुद्धावस्थापन्न जीबब्रव्य ओोर 
शुद्धावस्थापन्न जीवद्रव्य कथचित्‌ एक दूसरेसे सिन्न होता है-अशुद्ध जोब शुद्धजीवब्रव्यरूप नहीं होता और शुद्ध जीव 
अशुद्धजो बरूप नहों होता । 
इसप्रकार परस्परभिन्न दो अशुद्धजोबों का, दो शुद्धजीवों का, दो पुद्गलब्रव्यों का और पुदूगल और पुद्‌- 

गलभिन्न दो अचेतन ब्रष्यों का एक उपादानजातीय एक परिणास का उपादानकर्तृत्व, भिश्नोपादानक दो विजातीय 
परिणामों का उपादानभतंकद्रव्यस्थामिकत्व और भिप्नद्रव्योपादानक विजातीय दो परिणामों के रूप से परिणत होनेकी 
दो विजातोय क्रियाओं का उपादानमूरतकब्रव्याश्रितत्व नहीं बन सकता। 

आसंसारत एवं धावत्ति पर कुवे5हमित्युच्चर्क: 

दुर्वारं ननु मोहिनामिह महाहडः काररूप तमः । 

तद्भूता्थपरिग्रहेण विलय यद्येकवारं ब्रजेत्‌ 

तत्कि ज्ञानधनस्य बन्धनमहों भूयों भवेदात्मनः ? ॥। ५५॥। 

अन्वयः- नन॒ ! इह मोहिनां “ अहुं परं कु्बे ' इति उच्चके: दुर्वार सहाहहःकाररूप तम: आसं- 
सारत एवं धावति । अहो ! भतार्थपरिग्रहेण तत्‌ यदि एकवार बिलय॑ ब्रजेत्‌ तत्‌ ज्ञानधनस्थ आत्मनः 
बन्धनं भयः भवेत किम ? 

अर्थ- हे भव्यजोबों ! अनाविकाल से मोही बे हुए-मोहाऋनत हुए जोबों का ' में परद्रव्य फो करता हूं 
अर्थात्त कार्यद्र-्यरूप परद्रव्य का भ॑ उपादानकर्ता हु और परद्रव्य मेरे उपादेयभत परिणाम है इसप्रकार का, जिसका 
नाश करना आत्यस्तिकरूप से कठिन है ऐसा, महान अहकाररूप अधकार अनादिकाल से चला आया है। हे भतयजोवा ! 
यथार्थ वस्तुस्वरूप का अथात्‌ विज्ञानधनस्वरूप आत्मा का यथार्थरूप से ज्ञान-अनभव हो जानेपर यह (अधकार | 
यदि एकदर्फ विनाश को प्राप्त हुआ तो विज्ञानघनस्थरूप आत्मा के साथ पुद्गलकर्म का फिर से बंध हो सकेगा क्या? 
[कदापि नहीं। ] 

त. प्र.- नन्वित्यामन्त्रण । भो भव्या: ! इह्ाईस्मिन्संसारे मोहिनां मोहाकान्तस्वस्थ भाव भतज्ञान-- 
बताम्‌। सप्तप्रकृत्युदयनिमित्तोत्पन्नज्ानविकारभूतविभावभावाना भित्यर्थ: । अहूं चेतन्यस्वरूप: परं चेत- 
स्यविकलपरद्रव्योपादानककार्यद्रव्यरूपं परिणाम कुर्व उपादानकर्त्रो भय प्रादुर्भावयाभोत्युच्चक रत्यर्थ दुर्वारं 
महता कष्टेन वार्यम्‌ । दुःखेन कृच्छ ण बायंते परित्यज्यत इति दुर्वारम्‌ । “स्वीषददुसि क्च्छाकृच्छे 
खः ' इति खः। महाहडकाररूपं महांइचासावहडुकारदव सहाहूइकार:। ' आइमहतो जातोये च' इत्या- 
इमहतः । महाहरुःकारो रूप स्वरूप यस्य तत्‌ । तसोह्ञानस्‌ । यथा तसो बस्तुस्वरूपज्ञानं प्रतिदध्नाति 
तथा5्ज्ञानमपोत्यज्ञानस्य तमस्त्वम्‌ । आसंसारतो5नादे: । ' का5डाभिविधिसर्यादे ' दृत्यभिविधिसर्थादयों: 


समयसार:ः । ६०४६ 


का । संसारस्थानादित्वादनादेरित्यर्थोतत्र ग्राहयः । अत्र कार्थे ससिः । धावति प्रसपति । शुद्धशानविकर्ू 
संसारिणसात्मानं साकल्येन व्याप्नोतीति यावत्‌। शुद्धात्मद्रव्यसिज्नद्रव्योपादानककार्यद्रव्यस्यात्मन उपादा- 
नकतुंत्था भावेदपि तदुपादानकतृत्वाधिमानोष्तादेमेहिक्रान्तज्ञानस्थात्मन: प्रकटोभय प्रवर्तंत इति भाव: । 
अहो भव्या: ! भूतार्थपरिग्रहेण पारमाथिकार्थस्वरूपपरिज्ञानेन। शुद्धानस्वरूपोयमात्मा पुद्गलकर्मात्स- 
क॑ पुद्गलव्रव्योपादानक रद्रव्यात्मकपुद्गलकर्मोद्यनिमित्तकतुजन्य विभावभावात्मकमशद्धात्मोपादानकं 


थे परिणाम नोपादानकर्त्रोन्ूय करोतोति भूता्थ: परमार्थ:। तस्य परियग्रहों यथार्थज्ञानम्‌ 4 तेन । 
तन्महाहूइका ररूप तमो यद्येकबारमेकदा विलय॑ विनाश ब्रजेत्राप्नुयात्तत्तह ज्ञानधनस्य शुद्धज्ञानव्याप्त- 
सर्वप्रदेशस्य ज्ञानमयस्यात्मनो बन्धनं बन्धः कर्मबर्गंणानां सर्वात्मप्रदेश: संइलेषात्मक एकक्षेत्रावगाहरूपो 
भूयः पुनरपि भवेत्स्थात्किमू ? पुनरपि कदापि न भवेदित्यर्थ: । भावभोहात्मकपरिणत्यभावे मिथ्या- 
दर्शनादीनामाखवबन्धहेतुृनाम भावापत्तेद्रब्यकर्मणा मनात्नवणात्पुन र॒प्यात्मकमंसंडलेघात्मकोी,. बन्धो न 
सम्भवतीति भाव: | मोहाभावेषपि कर्मबन्धो भवतोति चेत्‌, न, मुक्तावस्थाभावापत्ते: । 


विवेचन- जिसप्रकार सुवर्णपाषाण में सुव्ण और पाषाण का संयोग अनादि से चला आया हुआ होता है 
उसीप्रकार अज्ञानो जोब ओर पुद्गलकर्स का भी संयोगसंबंध भी अनादि से चला आया हुआ है। आत्सा के शुद्ध- 
स्वरूप को मोहनोपोदय बविकृत कर देता है; क्‍यों कि आत्मस्वरूप को विकृत करने को-मिथ्याज्ञानादिरूप से परिणत 
करनेकी सामथ्यं से वह युक्त होता है । आत्मा का मोहनोयकर्म के साथ संश्लेष-संयोग अनाविकाल से बना हुआ 
है। अतः वह अनादिकाल से अज्ञान के-मिथ्याज्ञान के रूप से परिणत हुई है। उसकी इस मिध्याज्ञानरूप परिणति 
के कारण उसे आत्मस्वरूप का यथार्थ ज्ञान नहीं होता । इस अज्ञान के कारण शुद्ध आत्मा पुदगलद्रव्य के परिणाम 
का उपादानकर्ता और निमित्तकर्ता और क्रोधादिरूप अशुद्धात्मोपादानक परिणाम का उपादानकर्ता न होनेपर भो 
अपनेको उन परिणामों का अनादिफाल से उपादानक्ता समझ रहो है। प्रभावों का स्वयं उपादानकर्ता होनेकी 
उसकी यह कल्पना निबिड अधकार के समान है; क्‍यों कि जिसप्रकार निबिष अधकार वस्तुस्थरूप के ज्ञान की 
उत्पत्ति में प्रतिबन्ध करता है उसीप्रकार मिथ्याज्ञान श्री आत्मा के स्वरूप के यथाथज्ञान की उत्पत्ति में प्रतिबन्ध 


करता है । इस मिथ्याज्ञानरूप अधकार का नाश करना यद्यपि आत्मा की शक्ति के बाहुर का काम नहीं है तो भी 
अत्यधिककष्टसाध्य है; क्‍यों कि वह अनादि से आत्मा के साथ चला आया होनेसे उसको हटाना कठिन हो जाता 
है । यदि आत्म के शुद्धस्वरूप के यथार्थ ज्ञान से उस अज्ञानाधकार फा नाश हुआ तो-दर्शनमोह का अभाव हुआ 
तो सस्यक्‍त्व का आवि्ाब हो जानेसे और चारिन्रगुण की पृद्धि हो जानेसे मिश्याददशंनादिकूप बन्ध के कारणों का 
अभाव हो जानेके कारण शुद्धक्षाममय बनी हुई आत्मा के फिरसे कमंबध कदापि नहीं हो सकता। जब निमिस 
का हि अभाव होता है तब नेमित्तिकभाव का नियम से अभाव हो जाता है ऐसा नियम है । निमित्त का अभाव 
होनेपर भी नेमित्तिकभाव कहे जानेवाले उपादेयभत परिणाम की उत्पत्ति होने लूगी तो जीव को मुक्तावस्थारूप 
परिणाम का अभाव हो जायगा; क्यों कि कर्मोदयरूप निमित्त का अभाव होनेपर भी जोव की विभावभावात्मक 
परिणाम के रूप से परिणति सदा होती रहेगी । कुम्हार के अभाव में मृत्तिका घटरूप से परिणत होतो हुई कभी भी 
किसी के द्वारा देखी नहीं गयी । अत: मोहनोयकर्म का अभाव होनेपर आत्सा के सिथ्यादर्शनादिकूप विधभावधावों का 
अभाव होनेसे शुद्धत्वानरूप से परिणत हुई आत्मा के फिरसे कमंबध नहीं होता । निमित्त की परिणामोत्पत्ति के 
अनुकूल क्रिया का अभाव होनेपर उपादान अपने उपादेयभूत परिणाम के रूप से कदापि परिणत नहीं हो सकता यह्‌ 
अभिष्राय नितरां स्पष्ट हो जाता है । निर्मित्त का केवल सद्भाव होनेपर भो उपायान अपने परिणाम के रूप से 
परिणत नहीं हो सकता; क्यों कि उपादान की उपादेयरूप से परिणत होनेकी क्रिया के अनुकूल निमित्त की क्रिया 
का सद्भाव होनेपर हि उपायान अपने परिणाम के रूप से परिणत हो सकता है। कुम्हार का सद्भाव होनेपर भी 


६०२ क्ीऋभनावदिगंबरजेनग्रंथप्रकाशनसंस्थाय॥ 


उसको घटोस्पस्यनुकूल क्रिया का अध्ताव होनेके कारण घट को उत्पत्ति न होनेसे क्रियाहोन कुम्हार का सम्भाब 
परिणामोत्पत्ति की बुष्टि से देखा जाय तो उसके अभाव के समान है। अत' मिस्िस के बिना नेसित्तिक की उत्पत्ति 
नहीं हो सकती यह बात स्पष्ट हो जाती है : 
आत्मभावान्करोत्यात्मा परभावान्सदा परः | 
आत्संब हथात्मनो भावा: परस्य पर एवं ते ॥५६॥ 
अन्वययः- आत्मभावान्‌ (सदा) आत्मा करोति, परभावान्‌ सदा परः (करोति) । आत्मनः 
भाषा: हि आत्मा एव, परस्य ते (भावाः) परः एवं । 
अथे- शुद्ध आत्मा अपने स्वाभाविकप्ताथसृत परिणामों का सदा उपादानकर्ता होती है, प्रपवा्थ अर्थात्‌ 
पुदृगलब्॒ब्य और अशुद्ध आत्मा अपने अपने परिणामों के सदा उपादानकर्ता होते हैं । शुद्ध आत्मा के स्वाभाविक- 
झावभूत परिणास परपार्थतः शुद्ध आरमा हि होते हैं-आत्मव्यक्ति से लिश्नव्यक्तिरूप नहीं होते। परद्रव्यरूप पुदूगल 
के परिणास परसार्यत: पुद्गलब्रव्य हि होते हैं-पुदूगल व्यक्ति से भिन्नव्यक्तिरूप नहीं होते ओर कर्थंचित्‌ परद्रव्यरूप 
अशुद्ध आत्मा के क्रोधादिभावरूप परिणास परमार्थतः अशुद्ध आत्मा हि होते हैं-अशुद्धात्मव्यक्ति से सिन्नष्यक्तिकप 


नहों होते । 
त. प्र.- आत्मभावान्‌ शुद्धात्मन सस्‍्वासाविकावभूतान्परिणामान्‌ । आत्मनः शुद्धात्मनः भावाः 


शुद्धात्मस्वरूपान्विता: परिणामा: । तान्‌ । सदा नित्यम्‌ । आत्मा शुद्धात्मा। करोति जनयति। 
स्वाभाविकभावात्मकपरिभामस्वरूपेण परिणतिक्रियाया आभ्षयीभूयोपादानकत्रोंभूय स्वाभाविकसाव- 
रूपान्परिणामाउजनयति । स्वाभाविक सावात्मकपरिणामस्वरूपेण स्वयमेव परिणसतीत्यथ्थ: । परभावान्‌ 
पुद्शलोपादानकान्परिणासान्‌ । परस्म प्रुवृगलद्वव्यस्थ भावा: पुद्गलस्वभावशतरूपित्वस्वरूपान्विता: 
परिणामा: । तान्‌ । परः पुद्गलब्रव्य सदा नित्य करोति जनयति । पुद्गलब्रब्योपादानकृपरिणामस्वरूपेण 
परिणतिक्रियाया आश्रयोभ्योपादानकत्रोभय पुद्गलद्र॒व्योपादानकान्परिणासाअ्जनयति । पुवृगलस्वभाव- 
भतरूपित्वस्थरूपान्वितपरिणामस्वरूपेण स्वयमेव परिणमतीत्यर्थ:। परभावास्परस्याशुद्धात्सव्रव्यस्य भावा 
अशुद्धात्सस्वभावभताशुद्धचंतन्यस्वरूपान्विता परिणामा: क्रोधादिख्पा विभावभावा:। तानू। परोषशुद्धा- 
त्मद्रव्य शुद्धात्मद्रव्यात्कथडिच-दूझ् सदा नित्य करोति जनयति । अशुद्धात्मद्रब्योपादानककफ्रोध।दिवि- 
सावशातवात्मकपरिणामस्वरूपेण परिणतिक्रियाया आश्रयोभयोपादानतर्त्री भयाशुद्धात्मव्र ब्योपादानका- 
न्कोधादिभावरूपविभावपरिणामाप्जनयति । अशुद्धात्मस्वभावभूताशुद्ध चेतन्यस्वरूपान्थितक्रोधा विभा- 
वरूपबिभाव भावत्मकपरिणामस्वरूपेण स्वयमेष परिणमतीत्यर्थ: | आत्मन: शुद्धन्लानस्वभावव्याप्तसर्वा- 
त्मप्रदेक्षक््यात्मनों भावाः शुद्धज्ञानस्वरूपान्विता: शुद्धपरिणामाः हि परसार्थत आत्मंवात्मनो5भिन्नत्वा- 
त्त्व्यकल्यनतिरिक्तव्यक्तिरूपा एवं, मृत्तिकानतिरिक्तस्वरूपघटव्यक्तिवत्‌ । परस्य पुद्गलब्रव्यस्थ ते 
पुद्गलकर्मात्मान: परिणामा: पर एव पुद्गलब्रव्यादभिन्नत्वात्पुदूयकरूपा एबं, न पुनः पुदगलभिन्न- 
स्वव्यक्तयः, पुद्गलकर्मात्मकत्वेन पुद्गलद्रब्येण स्ववमेव परिणतत्वात्‌ । परस्थ चाशुद्धचेतन्यस्वरूपव- 
स्वाच्छुदबेतन्पस्वभावशुद्धात्मनो भिन्नत्वात्परस्थाशुद्धस्थात्मनो भावा क्रोधादिरूपा विभावभावात्मका: 
परिणामाः परोडशुद्धात्मेब, न पुमरशुद्धात्मद्रव्यभिन्नस्वव्यक्तथ:, क्रोधादिरूपविभावभावात्मकत्वेनाश- 
द्वात्मद्रव्येण स्वथमेव परिणतत्वात्‌ । परिणामपरिणामिनोरन्योन्यभिश्नव्यक्तित्वं न सम्भवतीति भाव:। 

विवेखन- शुद्ध आत्मा के स्वाभाविकन्तावरूप परिणाम उसके शुद्धचतन्यरूप स्वरूप से युक्त होते है। उन 
स्वाभाविकच्चावकृप परिणामों के रूप से परिणत होनेकी क्रिया का आश्रय होनेसे वह किया शद्ध आत्मा से सिद्न नहों 


समयसार: ६०३ 


होती । परिणास भो शुद्धर्चतत्यस्वभाव से युक्त होनेसे शुद्ध आत्मा से भिन्न नहीं होते । ऐसे परिणाम के रूप से शुद्ध 
आत्सा का परिणत होना हि उन परिणासों का उपादानकर्ता होना है। अशुद्ध आत्मा उन परिणामों का उपादानकर्ता 
नहीं ही सकती; क्‍यों कि वे परिणाम अशुद्ध आत्मा के अशुद्धचतन्य से यूक्‍्त नहीं होते ओर अशुद्धचेतन्य से युक्त ने 
होनेसे अशुद्ध आत्मा के साथ एकीसाब को प्राप्त हुए नहीं होते । पुदगलूद्रब्य भो उन परिणामों का उपादानकर्ता 
नहीं हो लकता; क्‍यों कि थे परिणाम पुदयलब्रद्य के अचेतनकपित्वश्दसाव से युक्त नहीं होते ओर अखेतनरूपिस्व- 
स्वरूप से युक्त न होनेसे पुदुगलब्॒ध्य के साथ एकीभाष को प्राप्त हुए नहीं होते । अशुद्ध आत्मा के वैन्ञाविफ्तावरूप 
परिणाम उसके अशुद्ध चेतन्यरूप स्वरूप से युक्त होते हैं । उन वेशाविकभावकप परिणामों के रूप से परिणत होनेकी 
क्रिया का आश्रय होनेसे वह परिणसिक्रिया अशुद्ध आत्मा से सिन्न नहों होतो। वेभाविक्ावरूष परिणाम भी अशुदध- 
चेतन्पस्वभाव से युक्त होनेसे अशुद्ध आत्मा से भिन्न नहीं होते । ऐसे वेधाविकस्तायरूप परिणाम के रूप से अशुद्ध 
आत्मा का परिणत होना हि उन परिणामों का उपादानकर्ता होना है । शुद्ध आत्मा उन जेधाविकावरूप परिणामों 
का उपादानकर्ता नहीं हो सकती; क्यों कि वे परिणाम शुद्ध आत्सा के शुद्ध चेतन्य से युक्त नहीं होते और शुद्धचेतस्य 
से युक्त मे होनेसे शुद्ध आत्मा के साथ एकोप्ाव को प्राप्त हुए नहीं होते । प्रुदूगलद्र॒ध्य भी उन विभावशाचात्मक 
परिणामों का उपादानकर्ता नहीं हो सकता; क्यों कि वे बेमाविकभावात्मफ परिणाम अचेतनरूपित्वस्व्ाव से युक्‍त 
नहीं होते ओर अखेतनरूपित्वकप से युक्त न होनेसे पुद्गलूद्रव्य के साथ एकोभाव को प्राप्त हुए नहीं होते । पुद्गल- 
द्रव्य के परिणाम पुदूगल के रूपित्वरूप स्वरूप से युक्त होते हे । उत परिणामों के रूप से परिणत होनेकी क्रिया का 
आश्रय होनेसे वह क्रिया पुद्गलद्रव्य से प्रिन्न नहीं होती | पुदुगल का परिणाम भो रूपित्वस्वभाव से युक्त होनेसे 
पुब्गलवब्य से भिन्न नहीं होत । ऐसे परिणाम के रूप से पुदुगलद्रव्य का परिणत होना हि उसका उन परिणामों का 
डउपादानकर्ता होना है | अशुद्ध आत्मा पुदगलद्रव्य के उन परिणामों का उपादानकता नहीं हो सकती; क्यों कि ये 
परिणाम्त अशुद्ध आत्मा के अशद्ध चैतन्य से युक्त नहीं होते और अशुद्धचेनन्य से युक्त न होनेसे अशुद्ध आत्मा से साथ 
एकीभाब को प्राप्त हुए नहों होते । शुद्ध आत्मा भो पुद्गल के परिणारों का उपादानकर्ता नहीं हो सकती; क्यो कि 
वे परिणाम शुद्ध आत्मा के गद्ध चेतन्य से युक्त नहीं होते ओर शुद्धचेतन्‍्य से युक्‍त न होनेसे शुद्ध आत्मा के साथ 
तादात्म्य की प्राप्त हुए नहों होते । शुद्ध आत्मा के परिणाम शुद्ध आत्मरूप हि होते है। वे परिणार शुद्ध आत्सा से 
कवापि भिन्न नहों होते; क्यों कि वे शुद्ध आत्मा के शुद्धचेतन्यस्वरूप से युक्त होते ह॑ और शुद्धचे तन्‍्य का शुद्ध आत्मा 
के साथ तादात्म्य होता है। यवि उन परिणामों को शुद्ध आत्मा से सर्वथा भिन्न माना गया तो परिणाों को 
परिणामी से या उपादान से सर्वथा भिन्न माननेका प्रसंग उपह्यित हो जाथगा और परिणामों को अपन परिणामों से 
सर्वथा भिष्नरूप स्वीकार करनेंसे मृत्तिकोपादानक घटरूप परिणाम को सर्वथा अपने उपादानभूत मृत्तिका से सिन्नरूप 
मानना होगा, जो कि असं त्रव है; क्यो कि सत्तिकोपादानक घट से सृत्तिका के सर्वंधा अलग कर देनेसे घट का सद्भाव 


हि नहीं रह सकता । अतः परिणास को परिणासी से सबंधा सिन्न सानतेसे परिणास का अप्ताव हो जानेसे परिणास 
को परिणामी के रूप से स्वीकार करना अनिवार्य हो जाता है और परिणामी के अन्नाव सें भरी परिणास के अस्तित्व 
को स्वीकार करना आवश्यक हो जाता है । परिणाम को परिणामी से व्यवहारनय की दृष्टि से यद्यपि कथंघित्‌ भिश्न 
माना जा सकता है तो भी वह निशचयनय की दुष्ट से परिणामी से भिन्न नहीं हो सकता-परसार्थतः भिन्न नहीं हो 
सकता । अत उपादानभूत शुद्ध आत्मा के शुद्ध परिणाम शद्भात्मरूप हि होते हैं-उनमें व्यक्तिभेव नहीं होता यह 
अभिन्नाय सुतरां स्पष्ट हो जाता है। इसीप्रकार उपादानभूत अशुद्ध आत्मा के कफ्रोधादिरूपविभावभावात्मक परिणाम 
व्यवहारनय की दृष्टि से अशुद्ध आत्मा से कथंजित्‌ भिन्न होनेपर भो निदचयनय की दृष्टि से अर्थात्‌ परसार्थत उससे 
भिन्न नहों होते-वे अशुद्धात्मस्वरूप हि होते हें; क्यो कि वे परिणाम शशुद्ध आत्मा के अशुद्ध चेतन्यरूप स्वरूप से 
युक्त होते हैं और उन परिणामों के रूप से परिणत होनेंकी क़िया का आश्रय अशुद्ध आत्मा हि होती है । 
उपावानभूत पुव्गलब्रण्य के पुदूगलकमंरूप परिणाम व्यवहारनय की या पर्यायाथिकनय की दुष्टि से पुदृगलद्रव्य से 
यहापि कर्ंचित्‌ भिन्न होते हैं तो भो निशचयनय कौ या द्रब्याधिकनय की दृष्टि से अर्थात्‌ परमार्थतः उससे भिन्न नहीं 


श्ण्ड श्रोऋष नाथ विगंबरणजेनप्रंयप्रकाशनसंस्या या: 


होते-पुद्गलद्रच्यकूप हि होते हें; क्यों कि वे परिणाम प्रुदगलद्रब्य के रूपित्वरुप स्वरूप से युक्त होते हैं ओर उन 
परिणारों के रूप से परिणत होनेकी क्रिया का आश्रय पुद्गलब्रध्य हि होता है। अतः अशुद्ध आत्मा के विभावभावा- 
स्मक परिणाम अशुद्धात्मरूप हि होते हैं और पुद्‌गलब्रव्य के परिणास पुद्गलब्रग्यकूप हि होते हैं। सारांश, परिणामी 
अपने परिणामों को और अपने परिणामों के रूप से परिणत होनेको क्रियाओं को अपने स्थरूप से व्यापनेवाला होगेसे 
उसके परिणाम उससे सर्वथा भिन्न नहीं हो सकते अर्थात्‌ परिणासिरूप हि होते हैं । 

[ मिथ्यात्व, अज्ञान, अविरति, योग, मोह, और क्रोध आविरूप परिणाम जब ब्रव्यकम के निमिस से अशुद्ध 
जीव में प्रादृर्भूत होते है तब वे जीब अर्थात्‌ जीवरूप होते है ओर जीव को मिथ्यात्वादिभावरूप से परिष्षत फरनेकी 
सामर्थ्य से युक्त भिध्यात्वाविसंश्क पुद्गलकममंरूप पुद्गल के प्रिणास पुद्गलद्रव्यस्थामिक होनेसे और पुद्गलब्रध्य 
अजीब होनेसे अजीब अर्थात्‌ अजोवरूप होते हैं यह बतलातें है। ] 


मिच्छत्त पुण दुविह जीवमरजीब तहेब आण्णाणं | 
अबिरदि जागो मोहो काहादीया इमे भावा ॥ ८७॥ 


मिथ्यात्व॑ पुनद्धिविधं जीवोइ्जीवस्तथवा5ज्ञानम्‌ । 
अविरतियोंगो मोहः क्रोधाद्या इमे भावाः ॥८७॥ 

अन्वयार्थ:- सामान्यतः मिथ्यात्व [अज्ञान आदि] एकरूप बताया जाता है, (पुनः) फिर [भी] 
(मिथ्यात्व) मिथ्यात्व (जोबः) अर्थात्‌ जीव से भिन्न न होनेसे जीवरूप और (अजीब:) अजीव 
अर्थात्‌ अजीब से-पुद्गलकर्म से भिन्न न होनेंस अजीवरूप इसप्रकार (द्विबिध) दो प्रकारका है । 
(तथेब) उसीप्रकार (अज्ञानं) अज्ञान, (अविरति:) अविरति, (योग:) योग, (भोह:) मोह और 
(क्रोधाद्या:) क्रोधादि (इमे भावा:) ये भाव [द्विंविधा:] अज्ञावी जीव के परिणाम होनेसे जीवरूप 
और द्र॒व्यकर्म के परिणाम होनेसे अजावरूप होनेके कारण दो प्रकार के हे । 

[ कहनेका भाव यह है कि सिध्यात्वादिसज्ञक द्रव्यकर्म के निमित्त से जीव में प्रादुर्भत होनेबाले परिणाम 
अशुद्धजीव के अशुद्ध चेतन्यहूपस्वकूप से अन्वित होनेसे जीवद्रव्य के साथ उनका तादात्म्य होनेके कारण जीवरूप हि 
होते है-जीब हि होते है और जिन पुबृगलकर्मों वेः उदय से आत्मा में ये भाव प्रादुभूत होते है वे आत्मा को उन परिणामों 
के रूप से परिणत करनको साझ्नथ्यं से युक्त होनसे “कारण कार्योपराज़ार ' हस उक्त के अनुसार मिथ्यात्वादि- 
सज्ञाओं को धारण करनेवाले वे परिणाम पुद्गलद्रव्य के स्वरूप से अन्वित होनेसे पुदूगलद्॒ब्य के साथ उनका तादात्म्य 
होनेके कारण और पुद्गलव्रव्य अजीब होनेके कारण अजीवरूप हि होते है-अजीब ( होते है। सारांश, जीवद्रब्य 
के पारणामभूत मिथ्यात्वादिशाव जीव से भिन्न न होनेसे जोव हि होते है और मिध्यात्वादिसज्ञक पुद्यलबव्यरूप 
अजीब के परिणास अजोव के स्वरूप से अन्यित होनेसे अजोवद्गव्य के साथ उनका तादात्म्य होनेसे अजोव से भिन्न 
न हीनेस भलीव हि होते है। ] 

आ. खुया.- मिथ्यादर्शनं, अज्ञान, अविरतिः इत्यादयः हि भावा:। ते तु प्रत्येक 
मयू रमुकुरन्दवत्‌ जीवाजीवाभ्यां भाव्यमानत्वात्‌ जीवाजीबो | तथाहि-यथा नील-क्ृष्ण- 
हरित-पीतादय: भावाः स्वद्रव्यस्वभावत्वेन मय्रेण भाव्यमाना: मयरः एवं, यथा च नील- 
हरित-पीतादयः भावा: स्वच्छताविकारमात्रेण मुकुरम्देन भाव्यमानाः मुकुरन्दः एव; तथा 
मिथ्यादशनं, अज्ञानं, अविरतिः इत्यादयः भावा: स्वद्रव्यस्वभावत्वेन अजीवेन भाव्यमाना: 
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अजोवः एव; तथेव च मिथ्यादर्शनं, अज्ञानं, अविरति: इत्यादय: भावाः चैतन्यविका रभा- 
ओअण जीवेन भाव्यमानाः जीव: एवं । 

त. प्र.- मिथ्यावशेनसज्ञानमविरित्यादयो हि परसार्थतो भाषा स्वकोयोपादानात्प्रादुभंवन्त 
उपादेयभूता: परिणामा: । कर्मोदयनिमित्तका अशुद्धजीवद्रव्योपादानादुत्पण्ममानत्वादशुद्धजी वद्वब्योपादा- 
नकविभावभावनिमित्तकाइच पुद्गलब्रव्यादुपावानभूतादुत्पद्यममानत्वान्मिथ्यादर्शनादय: परिणामा एवं 
से तु सिथ्यादशनादयो भावाः प्रत्येक मय्रमुकुरन्दवच्छिखावलमुकुरवज्जोबाजीवाभ्यां जोवेनाजीवेन 
थे पृथक्त्वेन भाव्यमानत्वादुत्पाद्यमानत्वादनुभूयसानत्वाहा जोवाजोबो । जोवेन स्वेन स्वरूपेणाजोबेन 
ज स्वेन स्वरूपेण व्याप्य क्रियमाणत्वाद्ययाक्रमं जीवादजीवाच्चाभिन्नत्वान्मिथ्यादर्शनादयो भावा जोव 
एथवाजोव एवं चेति भाव: | मयूरो नाम मय्रशरीरकारधारकस्तियंग्योनिजो जीवस्तियेग्जातिनामकर्मो- 
दयसहकृतस्सन्बहेमेचकाल्ीलकृष्णहरितपीतादिवर्णाअजनयति । यथा ते तज्जनिता मेचकास्ततों 
मयूरजीवाविष्टशरी राद्िन्नत्वान्मयूर एवं, तथा मिथ्यात्वादिसंज्ञकद्रव्यकमोदयलिमित्तकादचेतन्यान्वि- 
ता जोवद्रव्योपादानका जीवस्य विभावभावात्मकान्मिथ्यादर्शनाविपरिणामाञ्जनयतो जीवद्रव्यादर्भि- 
चत्वाज्जीव एब। स्वतलप्रतिफलितमयूरशरी राकारो मुकुरन्दो दर्पषणो मयूरशरीराकारप्रतिफलनजनित- 
स्वस्वच्छताविकारस्सन्विकार स्योपादानकतुभूतत्वाद्िकारं॑ जनयति । यथा स तज्जनितो धिकारों 
मुकुरन्दतलादमिन्नत्वान्मुकुरन्द एबे, तथा भावसिथ्यात्वादिर्पणीवविभावभावनिमित्तका अचेतनपुद्‌- 
द्रव्योपादानकसिथ्यादर्शनादिसऊज्ञकपुद्गलकर्मात्मकपरिणामाः पुद्गलद्रव्यादर्भिन्नत्वादजीव एवं | एवं 
भिथ्यादर्शनादिसञ्ज्ञका जीवद्र व्योपादानका: परिणामा जीवद्रव्यादभिन्नत्वाज्जीब एवाजीवपुद्गलद्गब्यो-- 
पादानका: परिणासा अजोवपुद्गलद्गव्याद्िन्नत्वादजोब एवेति भाव: | तथा हि. तदेवोषपादयति-यथा 
येत प्रकारेण नीलकृष्णहरितपीतादयों भावा:ः परिणामा: स्वद्रव्यस्वभावत्वेन स्वोपादानभतशरीरस- 
हुजातत्वभावपरिणामत्वेन । स्वस्योपादेयभतपरिणामस्य नीलादेराश्रय भ्तस्य द्रव्यस्यो पादान भूतस्य शरी- 
रस्प स्वस्थ स्वनावस्प भाव परिणामः स्वद्रव्यस्वभाव: । उपादेयभतपरिणामस्योपादानभूतस्य द्रव्यस्थ 
स्वभावस्प परिणामों विकार इत्यथ:। तस्य भाव: स्वद्रव्यस्वभावत्वम। तेन। मयूरेण शिखावलेन भाव्य- 
माना: क्रियमाणा उत्पाद्यमाना: मयूरजीवस्य तदाकारेण स्वयमेव परिणमसानत्वादनुभूयमाना वा सयूर 
एवं । मयूराख्यतिर्ष्योनिजजोबशरोरादभिन्नत्वेत मयूर एवेति भावः | यथा च नोलहरितपीतादयों 
भाषा मुकुरतलूस्वभावभूतस्वच्छताया घिकारभृताः: परिणामाः स्वच्छताविकारमात्रण स्वच्छतारूपस्य 
मुकुरन्दस्व भावस्य केवलविकाररूपेण । विकार एवं विकारमात्रम्‌ । स्वच्छताया आदर्शतलनेसंल्यस्वरू- 
पस्य विकारमात्र केवलो विकार । तेन । मुकुरन्देन म॒कुरेण भाव्यमाना: क्रियमाणा उत्पाद्यमाना 
मुकु रन्दस्य नीलाद्याकारेण स्वयभेव परिणसमानत्वाइनुभ्यसाना वा मुकुरन्द एबं । सुकुरन्दतलादभिन्न- 
त्वेन मुकुरन्द एवेति भाव'। तथा तेन प्रकारेण मिथ्याव्शनसज्ञानमविरतिरित्यादयों भावा: परिणामा: 
स्वद्रव्यस्वभावत्वेन स्वोयोपादानभ्तपुद्गलद्रव्यरूपित्वस्वभावान्वितस्वीयपरिणासस्वरूपेण । स्वस्थोपा- 
देयभूतपरिणामस्य मिथ्यात्वादेरुत्पत्त राधभयभूतस्य द्रव्यस्योपादानभूतस्य पुद्गलस्य स्वस्थ स्वकीयरया- 
ऋरमभाविपरिणामासख्यस्य स्वभावस्य भावों विकाश्भूतः परिणाम: स्वव्रष्यस्वभाव: | उपादेयभूतमिथ्या- 
वर्शनादिसछलकपरिणामस्थोपादानभ्तस्य द्रव्यस्थ पुद्गलाख्यस्य यः स्वभावस्तस्थ परिणामों विकार 
इत्यथे: । तस्य भाव: स्वव्रव्यस्वभावत्वम्‌ । तेन । अजीबेन पुदुगलब्रब्येण भाव्यमाना: क्रियसाणा उत्पा- 
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छामाताः पुद्गलद्व्यस्थ मिथ्यावशंनादिसउज्ञकत्वव्यकर्मस्वरुपेण स्वयमेव परिणममातत्वादनुभ्यसाना 
वा5जीवात्पुद्गलड्व्यादभिन्नत्वावजीयव एवं । अजीबपुद्गलद्व्यपरिणामात्मकपुद्गलकर्णो5भिश्नत्वेना- 
जीव एबेति भाव: । तथेव च॒ मिथ्यावर्शनसज्ञानमविरतिरित्यादयों भावा अशुद्धजीवब्रब्योपादानकाः 
परिणामाइचेतन्यविकारमात्रेण चेतन्यस्थ केवलेन विकाररूपेणाशुद्धजोवेन भाव्यम्ानाः क्रियमाणा 
उत्पाद्यमाना अशुद्जोबहव्यस्य मिथ्यावशेनादिसअ्ञ्ञकभावकर्मस्वरूपेण स्वथमेव परिणमसानस्वावनुभूय 
साना वापशुद्धजोवादमिन्नत्वाज्जीव एव । 


टीकार्थ- सिख्याव्शन, अशान, अविरति इत्यादिक जो हैं वे वस्तुतः: (उपादेयभूत) परिणाम हैं ओर वे 
प्रत्येक सप्र के समान जोव के द्वारा (अपने स्वरूप से व्याप्त करके) उत्पन्न किये जानेवाले होनेसे आर्थात्‌ अशुद्ध 
जीव उनके रूप से स्वयं परिणत होनेवाला होनेसे वे जोव हैं ओर बपंण के समान अजीव के द्वारा (अपने रूपित्थ- 
स्वरूप से व्याप्त करके) उत्पन्न किये जानेवाले होनेसे अर्थात्‌ अजीब पुबृगलद्र्॒य उनके रूप से श्वयं परिणत होनेवाला 
होनेसे अजीब हैं। उसका खुलासा-जिसप्रकार नोछा, काछा, हरा, पोछा, आदि (वर्णरूप) परिणाम नोला, काला 
आदि परिणामों के उपादानमूत व्रव्य के स्वभाव के परिणाम के रूप से अथवा मयूर के अपने व्रव्य के स्वभाव से 
युक्त परिणाम के रूप से मयूर के द्वारा उत्पन्न किये जानेवाले होनेसे मयूर-मयूररूप होते है अर्थात्‌ सयूर के शरोर 
सेअभिन्न होनेसे मयूर हि होते है और जिसप्रकार (नीला, हरा, पीछा आदि दर्पण में प्रतिबिबित हुए मयूर के बर्णों 
के निमित्त से होनेवाले दर्पण के) नीला, हरा, पोला आदि परिणाम दर्पण के अपने स्वच्छतारूप स्वभाव के विकारों 
के रूप से-परिणार्मों के रूप से दर्पण के द्वारा उत्पन्न किये जानेबाले अर्थात्‌ बर्षण के अपने स्वच्छतारूपस्वभाव के 
परिणाम के रूप से दर्षण के द्वारा उत्पन्न किये जानेंवाले (दर्पण से भिन्न न होनेसे) दर्पण हि होते है उसी प्रकार 
मिथ्यादहंन, अज्ञान, अविरति आवि (पुद्गछ के विभावभावात्मक द्रव्यकर्ंरूप) परिणाम भिथ्यादत्रत, अश्ान, 
अविरति आदि परिणार्मो के उपादानमूतब्रव्य के रूपित्वस्वभाव के परिणामों के रूप से अथवा पुद्गलद्रव्य के अपने 
द्रव्य के रूपित्वस्वभाव के परिणामों के रूप से अथवा पुद्गलद्ग॒व्य के अपने दवव्य के रूपित्वस्वभाव से यूक्‍त परिणान् 
के रूप से पुद्गलब्रब्य के द्वारा उत्पन्न किये जानेवाले होनेसे पुद्गलब्रब्य अर्थात्‌ अजीब होते है (क्यों कि वे पुदूगल- 
द्रव्यरूप अजोय से भिन्न नहों होते ।) और उसोप्रकार (भिथ्यादर्शन, अज्ञान, अविरति आदि अजीवपुद्गलद्ग व्यरूप 
उपादान से उत्पन्न हुए पुदगल के परिणामभूत पुद्गलकर्म के उदय के निमित्त से उपादानभूत अशुद्ध आत्मा से उत्पन्न 
होनेवाले अशुद्ध जीव के विभावभावात्मक) मिथ्यादर्शन, अज्ञान, अविरति आदि परिणाम अशुद्ध जोब के अपने 
जेतत्यमाय्रूप स्वपाव के धिकाररूप से-परिणार्मों के रूप से अशुद्ध जीव के द्वारा उत्पन्न किये जानेवाले होनेसे 
(अशुद्ध आत्मा से भिन्न न होनेसे अशुद्ध-) जीव होते है । 


विवेचन- सिथ्यादर्शत, अज्ञान, अविरति आदि भाव उत्पन्न होकर विनष्ट होनेवाले होनेसे वेभाविकसावरूप 
परिणाम हैं - स्वाभाविकपावरूप अक्रमभाविपरिणाम नहों हैं। वे जोब के विभावभावरूप निम्चित्त से पुद्गल से उत्पन्न 
होनेवाले होनेसे ओर पुद्गल के उदयरूप निमिस से अशुद्धजीव से उत्पन्न होनेवाले होनेसे और बिनष्ट होनेबाले 
होनेसे देभाविकाव कहे जाते हे । निमित्त के मिल जानेपर भी बे उपादान का अभाव होनेपर उत्पन्न नहीं हो सकते 
ओर उपादान का सद्भाव होनेपर भी निमित्त का असाव होनेपर उत्पन्न नहीं हो सकते । अतः इन भायों की उर्त्पत्ति 
के लिए जिमप्रकार उपादान को आवश्यकता होती है उसीप्रकार निमिल को सी आवदयकता होती है । अदधुद्ध जीव 
को सिश्याव्शनादि के रूप से परिणत करनेकी सामथ्यं से युक्त और “ करणे कार्योपचार: इस उक्ति के अनुसार 
मिथ्याद्नादि या मिध्यात्वादिसज्ञाओं को धारण करनेवाले पुद्गलकर्मछप परिणासों का उपादानकर्ता पुद्यलशब्य 
अर्थात्‌ अजीब होता है + ये पुदूगलकमंरूप परिणाम पुद्गलब्रब्य के रूपित्वकप से अन्बित होनेसे और पुद्गलद्रव्य से 
सिन्न न होनेसे पुद्गलब्रच्य अर्थात्‌ अजीब हि हैं। नीला, काला, हरा, पीला आदिरकूप बर्णवाले पदार्थ के प्रसिबिबरूप 
निमित्त से उन वर्णो के रूप से यद्यपि दण परिणत होता हुआ देखा जाता है ओर यद्यपि वे परिणास नेसिशतिकभाव- 


सप्यसारः । ६०७ 


रूप होते हैं, तो भी वे परिणाम दंग के स्वच्छतारूप स्वभाव के विकार होनेसे और दर्पण से भिन्न त होनेसे जिस- 
प्रकार दर्षण हि होते हैं-बर्षण से भिन्न नहीं होते उसोप्रकार जीव के वेभाजिकावरूप परिणामों के तिश्ित्त से 
मिध्यादर्शनादिसंज्ञाओं को घारण करनेवाले पुद्गऊकर्म के रूप से यद्यपि कमंवर्गणायोग्य पुदृगल परिणत होते हैं और 
यश्यपि वे परिणाम नेमित्तिकभावरूप होते हैं तो भो वे परिणाम पुद्गल्क्रत्य के रूपित्वकप स्वभाव के विकार होनेसे 


और पुद्गलवव्य से अभिन्न होनेंसे पुद्गलव्रव्यरूप अजीब हि होते हैं-पुदगलब्रब्य से भिन्न नहीं होते । कर्मवर्गणायोग्य 
पुद्गलद्रव्य फो भिव्यावर्शनाविसंशक पुद्गलकर्मरूफ परिणाम के रूप से परिणत करनेकी जोब के अवाद्धपर्यायरूप 
वैभाविकभाव की अशुद्धिशावित से युक्त, मिव्यादर्शनादिरुप सशाओं को धारण करनेवाले दंभाविकल्तावरूप 
परिणामों का उपादानकर्ता अशुद्धजोवद्रव्य अथोत्‌ सामान्यतः जीव हि होता है। नीला, काला, हरा, पीला 
प्रादिरूप मयूर के वर्ण बर्णनामकर्म के उदय से मयूरजीब को प्राप्त होता है। ये वर्ण जिसप्रकार मयूरजीय के शरीर 
को साथ तादात्म्य को प्राप्त हुए होनेसे ओर मयूर से अभिन्न होनेसे मयूर हि होते हैं-मयूर से भिन्न नहीं होते उसी- 
प्रकार पुदूगलकर्म के उदय के निभित्त से अशुद्ध जीव में उत्पन्न होनेंकि कारण जोब फे साथ तादास्म्य को प्राप्त हुए 
होनेसे ओर जोब से धिन्न न होनेसे जोब हि होते हे ।वे सिथ्यावर्शनादिकूप जीव के वेशाविकाव जीव के चेतन्य के 


विकारमात्ररुप होते हैं। 
' का इह जीवाजीवा ?' इति चेत्‌- 
“ यहां कौन जोब है ओर कौन अजीब हे ?' ऐसा प्रदन हो तो- 


पुगालकम्म॑ मिच्छे जोगो अविरदि अणाणमज्जीब | 
उबभोगो अण्णाणं अविरइ मिच्छे च जीवो दु ॥ <<॥ 


पुदगलकर्म मिथ्यात्वं योगोईविरतिरज्ञानमजीव: । 
उपयोगो5ज्ञानमविरतिभिथ्यात्वं च नोवस्तु ॥८८॥। 


अन्वयार्थ- (मिच्छ) मिथ्यात्व इस सज्ञाको, (योगः) योग अर्थात्‌ द्रव्ययोग इस संज्ञाको, 
(अविरति:) अविरति इस संज्ञा को ओर (अज्ञान॑) अज्ञान इस सज्ञा को धारण करनेवाला (पुद्ग- 
लकर्म ) पुद्गलद्रव्योपादानक कर्म अथात्‌ द्रव्यकर्म (अजीबः) अजीव है । [ मिथ्यात्व, योग, अविरति 
और अविरति आदि संज्ञाओं को घारण करनेबाला द्रव्यकर्म पुदुगलद्रव्योपादानक परिणाम होनेसे 
पुद्शलद्रव्य से अभिन्न होनेसे अजीव है अर्थात्‌ व्रव्ममिथ्यात्वादिपरिणाम अजीव है; क्यो कि वे पुदु- 
गलद्रव्य के परिणाम है । ] और (अज्ञानं) अशाबरूप, (अविरति:) अविरत्तिरूप (मिथ्यात्व च) 
और मिथ्यात्वरूप (उपयोगः) उपयोग अर्थात्‌ चेतन्यरूप स्बभाव से युक्त परिणाम (जोबः तु) जौब 
हि है। [ अज्ञान, अविरति और मिथ्यात्व ये तीनों आत्मा के चैतन्य के विभावभावात्मक परिणाम 
होनेसे आर परिणाम परिणामी के स्वभाव से बकत होनेसे आर परिणामी से भिन्न न होनेसे वे चेतत्म 
के परिणामभूत अज्ञानादि जीव हे-जीव से भिन्न नहीं है] 


आ. ख्या - यः खलु मिथ्यादशंनं, अज्ञानं, अविरति: इत्यादिः अजीवः, तत्‌ अमूर्तात्‌ 
चेतन्यपरिणामात्‌ अन्यत्‌ मूर्त पुद्गलकर्म; य तु मिथ्यादशंनं, अज्ञानं, अविरतिः इत्यादि: 
जीव: सः मूर्तात्‌ पुद्गलकर्मणः अन्यः चेतन्यपरिणामस्य विकार: । 


६०८ ग्रीऋषभनाथ विगव रजमप्रंथप्रकाशनसंस्थायाः 


त. प्र.- यः खलु परमार्थतो मिथ्यादशनसज्ञानमविरतिरित्यादि: परिणामो5जीबो जीवभिन्नः 
पदार्थ: । तदिति सासास्ये नपुंसकस्‌ । ते सर्वे जोव्िन्ना: परिणामा अमूर्तान्मृतिमत्त्वचिकलाच्चेतन्यप 
रिणामाच्चेतन्योपादानकाच्चेतन्यस्वरूपान्वितात्परिणामावन्यद्भिन्न॑ मूर्त रूपि पुद्गलकर्म पुदूगलोपादानकं 
व्रष्यकर्म, यस्तु यदल सिश्यादशनमज्ञानमविरतिरित्यादि: परिणामों जीवशइचेतन्यस्वभाव आत्मास 
मूर्तान्मूतिमतो रूपिणो वा पुदूगलकमंणः पुद्गलोपादानकाद्द्रव्यकमंणोधन्यो सि्नश्चेतन्यपरिणासस्य 
चेतन्यात्मकाक्रमभाविपरिणामस्य विकार: क्रमभाविपयायय: । 

टीकार्थ-- जो मिध्यावशंन, अज्ञान, अविरति, आदिरूप परिणाम परमार्थत: अजीब हैं वे सभ्नी परिणाम 
अमूर्त जेतन्यरूप अक्रममाविषरिणास से या चेतन्योपादानक परिणास से भिन्न ऐसा मूर्त अर्थात्‌ रूपि पुबगलकर्म हे; 
और जो मिथ्यावर्शन, अज्ञान, अधिरति आविरूप परिणाम जीब है वे सभी परिणाम मूत्त अर्थात्‌ रूपि पुदूगलकर्म से या 
पुदूगलोपादानक कर्मरूप परिणाम से भिन्न चेतन्य के (अज्ञानरूप) परिणाम का या चेतन्यरूप अफरमभाविपरिणाम 
का विकार अर्थात्‌ बेशाविकभावरूप परिणाम है । 

विवेचन- जो प्रिथ्यादर्शन, अशान, अविरति आदिहूप परिणाम अजीवरूप अर्थात्‌ अजीब के साथ तादात्म्य 
को प्राप्त हुए होते हे वे सभी परिणास अजीवरूप होनेके कारण चेतस्यस्व॒रूपान्वित न होनेसे जीब के अमूर्त अक्रम- 
साथिचेतन्य से भिन्न होनेसे रूपि पुद्गलकमेरूप हैं। धर्म, अधमं, आकाश ओर काल यहापि चेतन्यशून्य है तो भी 
मिथ्यादशंनादिरूप अचेतन परिणाम घ॒र्मादिद्रव्यरूप नहीं हे; क्‍यों कि उक्त परिणाम मूर्त होते हे ओर धर्मादिद्रव्य 
अम्त हे । जो सिथ्यादर्शन, अज्ञान, अविरति आदिरूप परिणाम जीवरूप अर्थात्‌ जीव के साथ तादात्म्य को प्राप्त हुए 
होते हे वे सभी परिणाम जोवरूप होनेके कारण रूपित्वस्वरूपान्वित न होनेसे पुद्यलद्रब्य के अक्रमभाविरूपित्वस्व- 
रूप से भिन्न होनेके कारण चंतन्यरूप अक्रमभ्माविपरिणास के या चेतन्य के विभावभावरूप अज्ञानात्मक परिणास के 
विकार है । धर्म, अधमं, आकाश ओर काल यद्यपि जीवद्रव्य के समान अमू् हे तो भी मिश्यादर्शनादिरूप अमृत 
परिणाम धर्मादिव्रव्यरूप नहीं है; क्यों कि उक्त परिणाम चैतन्यान्वित होते हैं और धर्माविद्वव्य अचेतन होते है । 


/ सिथ्यादर्शनादि चेतन्यपरिणामस्य विकार: कुतः ? ' इति चेत्‌- 
' सिथ्यादर्शनादिरूप परिणाम चेतन्यरूष अक्रमभाविपरिणाम के या चेतन्य के परिणाम के 
विकार कंसे हो सकते हे ?' ऐसा प्रइन हो तो- 


उवओगस्स अणाई परिणामा तिण्णि मोंहजत्तस्स | 
5 . |» पी 6 कद 2! 
मिच्छत्ते अण्णाणं आविरदिभावा य णायव्वा || <९॥ 
उपयोगस्यानादयः परिणामास्त्रयों मोहयुक्तस्य । 


है ४ 
मिथ्यात्वमज्ञानमविर तिभाववच ज्ञातव्या: ॥८९।। 


अन्वयार्थ- (मिथ्यात्व) मिथ्यात्व, (अज्ञान) अज्ञान (अविरतिभाव: च) आर अविरतिभाव 
ये (त्रयः) तीन (अनादयः) अनादिकाल से सतानक्रम से चले आये हुए (परिणासा:) विभावभावा- 
त्मक परिणाम (मोहयुक्तस्थ) अनादिकाल से मोहयुक्त बनी हुई (उपयोगस्य) उपयोगलक्षण आत्मा 
के अर्थात्‌ चेतन्ययुक्त उपयोगरूप परिणाम के विकाररूप (ज्ञातव्या:) जानना । 


१- ' णायव्वों ! 'ज्ञावव्य. ' चति पाठौ मृद्वितपुस्तके । 


समयसार: । ६०९ 


[ उपयोगशब्द से आत्मा का सो ग्रहण होंता है; क्‍यों कि उपयोग आत्मा का आत्मभृत लक्षण होनेसे 
आत्मा के साथ तादात्म्य को प्राप्त हुआ होता है । उपयोग चेतन्पान्थित ऐसा चंतम्य का परिणाम है। सिश्यात्व, 
अ्शान जोर अविरतिन्ाव ये तीनों मोहयुक्त उपयोग के परिणाम हे । यह आत्मा अनादिकाल से मोहाऋानत बनो 
हैई होनेसे उसका आत्मभूतलक्षणरूप उपयोग भी जो कि चैतन्य का परिणाम है अनादिकाल से मोहयुक्त बना हुआ 
है । अतः मोहयुक्त उपयोगरूपपरिणास के विकारभूत-परिणामभूत मिथ्यात्वादि भाव भी अनादिकाल से संतामक्रम 
से चले आये है । इसप्रकार मिथ्यात्व, अज्ञान ओर अविरति ये तोनों वेभाविकृभाव चेतस्य के परिणामभत मोहयुक्त 
उपयोग के परिणाम हे-विकार हे यह बात स्पष्ट हो जाती है ।] 

आ. ख्या.-- उपयोगस्य हि स्वरसतः एवं समस्तवस्तुस्वभावभतस्वरूपपरिणामसम- 
थंत्वे सति अनादिवस्त्वन्तरभूतमोहयुक्तत्वात्‌ मिथ्यादर्शनं, अज्ञानं, अविरति: इति त्रिविधः 
परिणामविकार: । स तु तस्य स्फटिकस्वच्छताया: इब॒ परत: अपि प्रभवन्‌ दृष्ट: । यथा 
हि स्फटिकस्वच्छतायाः: स्वरूपपरिणामसमर्थेत्वे सति कदाचित्‌ नीलहरितपीत-तमालकद- 
लीका5चनपात्रोपा श्रययुक्तत्वात्‌ नोलः, हरितः, पीतः इति त्रिविध- परिणामविकारः: दृष्ट: 
तथा उपयोगस्य अनादिमिथ्यादशनाज्ञानाविरतिस्वभाववस्त्वन्तरभूतमोहयुक्तत्वात्‌ भिथ्या- 
दशनं, अज्ञानं, अविरतिः इति त्रिविध: परिणामविकार: द्रष्टव्य: । 


त. प्र.- उपयोगस्य चेतन्यानृविधायिनशचेतन्यपरिणामस्य हि परमार्थतः स्वरसत एवोत्पादव्य- 
यात्मकस्वभाधादेव समस्तवस्तुस्वधावभृतस्वरूपपरिणामसमर्थेत्व॑ आत्मवस्तुस्वभावाभिन्नसमस्तात्मस्व- 
भावभतचेतन्यान्धितपरिणामसमर्थत्व आत्मवस्तुस्वभावसम्भतचेतन्यस्वभावान्वितसमस्तस्व भावपरि णा- 
मसमर्थत्वे वा सति । बस्तुन आत्मद्रव्यस्प स्वभावेन भतास्तादात्म्येन सम्बद्धा वस्तुस्वभावभता: । यहा 
वस्नुन आत्मद्रव्यस्य शुद्धात्स्वभावाच्च्तन्यात्मकात्स्वरूपात्सम्भूता: बस्तुस्वभावभ्ताः 4 स्वरूपपरिणासा 
आत्मवस्तुशुद्धस्थरूपान्विता: परिणामाः पर्याया: स्वरूपपरिणामसा: । स्वस्यात्मनों रूपेण शुद्धेन चेतन्य- 
स्वभावेन कृता जनिता: परिणामाः स्वरूपपरिणामा:। यहा स्वस्थात्मनी रूप स्वश्लावः स्वरूपम | 
तदस्ति येषां येष वा ते स्वरूपा: । 'ओडआदिषश्य: ' इत्य:। स्वरूपाइच ते परिणामाश्च स्वरूपपरिणासाः। 
वस्तुस्वभावभता5च ते स्वरूपपरिणामाइच वस्तुस्वमावभूतस्वरूपपरिणःमाः । समस्ताइच ते वस्तुस्थ- 
भावभूतस्वरूपपरिणामाइच समस्तवस्तुस्वभावभूतस्वरूपपरिणामा: । तत्र समर्थ । तस्य भावस्तत्त्वम्‌ । 
तत्र सति । ' यद्भावाद्भधावगतिः ' इतोप्‌ । आत्मनो यावत्मइरुयाकाइचेतन्यस्वभावान्विता: परिणामा 
भवन्ति तावत्सहसू्याकांइचेतन्यस्वभावान्वितान्परिणामाञजनयितु समर्थत्वे सतीत्यर्थ:। अनादिवस्त्वन्त- 
रम्तमोहयक्तत्वादनाइन्यपदार्थभतद्रव्यमोहेन संयोगमापन्नत्वात्‌। अन्यदुपयोगा-दून्न वस्तु पुदंगलद्ध्यो- 
पादानकः: पुदगलकसंरूप: पदार्थों वस्त्वस्तरम्‌ । वस्त्वस्तरभूतोडन्यपदाथेरूप: । बस्त्वन्तरयतव्चासो 
मोहों द्रव्यमोहच वस्त्वन्तरभूतमोह । अनादिश्चासों वस्त्वन्तरभूतमोहरचानादिवस्त्वन्तरभूतमोह: । 
तेन युक्त: सइलेबात्मकसपोगसम्बन्धमापन्नो5नादिवस्ट्वन्तर भूतमोहयुक्त:। तस्य भावस्तत्त्बम | तस्मात्‌ । 
मिथ्यादर्शनसज्ञानमवधिरतिरिति त्रिविधस्त्रिप्रकार, परिणामविकारोऊ$ज्ञानात्मकस्य चेतन्यपरिणामस्य 
विकारोउक्रमभाविचेतन्यपरिणामस्प विकारों वा । स तु परिणामविकारस्तस्योपयोगस्य स्फटिकस्वच्छ- 
ताया इव स्फटिकमणिस्वभावभतस्वच्छताया इब परतोष्प्युपाधिभूतात्पुद्गलकम त्मिकपरपदार्थादपि 
प्रभवशुत्पह्ममानों दृष्ट:। पथोपाधिभूतनीलादिवर्णपरपदार्थसान्निध्येन स्फटिकमणिस्वभावभूता स्वच्छता 


६१० भओोऋषभताथ दिगंबरजेनप्रंयप्रकाशनसंस्था या: 


तोलावियर्णात्मकविकारभावसापच्चते तथोपयोगस्थ परिणासविकारो वस्त्वन्तरभूतव्रव्यमोहात्मकपरपदा- 


र्थाप्चिमित्तमतावप्युपयोगरूपादुपादानावुत्पच्चते इति भाव:। अनेनोपादानवन्निमित्तपि परिणामोत्पत्तो 
कारणभावभाप्नोतीति स्पष्टतामाटोकते । यथा येन प्रकारेण हि स्फटिकस्वच्छताया स्फटिकस्वभावस-- 
पान्वितपरिणासजननसास9्यंसम्पन्नत्वे 


ताया: स्वच्छतायाः: स्वरूपपरिणामसमर्थत्वे स्वस्वच्छतारूपस्वरू 
सति कवाचिह्नीलहरितपोततमालकवल्तीकाअचनपात्रोपाअययुक्तत्वान्नीलतमालहरितक दलीपीतकाञच- 


नपात्ररुपोपाधियुक्तत्वान्नीलो प्लोलबर्णो हरितो हरितवर्ण: पीत: पीतवर्ण इति त्रिविधश्त्रिप्रकार: परि- 
णासबिकारो5क्रम माबिन: स्फटिकस्वच्छतारूपस्य परिणासस्य विकार: परिणामों वृध्टस्तथा तेन प्रकारेणो- 
पयोगस्य जीवब्रव्यात्मभूतलक्षणरूपस्थानादिमिध्यावर्शनाज्ञानाविर तिस्वभाववस्त्वन्तर भूतमो हयुक्तत्वा-- 
दनाविमिय्यादह्षनाज्ञानाविरतिसड्ज्ञ कद्रव्यक मंरूपवस्त्वन्तरभ्तमोहाख्यव्रव्यकमंणा. संइलेषात्मकसंयो- 
गसम्बन्धमापचत्वान्सिध्यावर्शनसज्ञानमविरतिरिति त्रिविधस्त्रिप्रकारों भावमोहात्मकः परिणामविकार- 
इचेतन्यास्यस्थाक्रम भाविन: परिणामस्य विकारो द्रष्टव्यो ज्ञातव्यः । 


टीकार्थ- उपयोग का परमार्थतः उत्पावष्ययात्मक स्वप्ाव होनेसे हि आत्मरूप बस्तु के अक्रमभावि्ेतन्य- 
परिणाम स्वभाव से उत्पन्न हुए सभो चेतरयस्वप्लावास्वित स्वभावपरिणाम के विषय में सामथ्यंसंपन्न होनेपर आत्मव्रव्य 
से भिन्न कसंवर्ग णायोग्य पुदृूगल से उत्पन्न हुए अनादिद्र्यमोह के साथ संइलेषरूप संयोगसंबंध को प्राप्त हुआ होनेसे 
मिध्यावदांन, अस्ान और अविरति इसप्रकार तीन प्रकार का चेतन्यरूप अऋ्रमभाविषरिणाम का विकार होता है । 
बहू उपयोग का परिणासविकार स्फटिक की स्वच्छतारूप परिणाम का विकार जिसप्रकार परव्रव्य के निमित्त से 
उत्पन्न होता हुआ देखा जाता है उसोप्रकार द्रव्यमोहकर्मरूप परद्रव्य के निश्चित्त से भो उत्पन्न होता हुआ देखा गया 
है । जिसप्रकाश स्फटिक को स्वभावभृत स्वच्छता की स्वरूपपरिणाम के-स्वभावपरिणास के रूप से परिणत होनेको 
सामथ्य होनेपर जब कन्नो नोले तमालरूफ, हरो कदलोरूप और पोले सुथर्णपात्रकष उपाधि का उसके साथ संबंध 
होता है तब उस स्फटिक को स्वच्छता का नीला, हरा, पीछा इसप्रक(र तीन प्रकार का विकार होता हुआ दिखाई 
देता है उसीप्रकार भिथ्यादर्शन, अश्ान और अविरति इन संज्ञाओ को धारण करनेवाले जिसके अपने परिणाम होते 
है ऐसे अन्यपदार्थरूप अर्थात्‌ पुद्गलकर्मरूप व्रद्यमोह का उपयोग के अर्थात्‌ आत्मा के साथ संश्लेषरूप संधोगसंबध 
होनेसे उपयोग के अर्थात्‌ आत्मा के चेतन्परूप अक्मभाविपरिणाम के भिभ्यादर्शन, अज्ञान और अधिरति इसप्रकार 
तीनभ्रकार का विकार-परिणाम होता है ऐसा समझना । 


विवेचन- आत्मा के चेतन्यानुविधायी अर्थात्‌ चंतन्यान्शित परिणास को उपयोग कहते हैँ । इसप्रकार का 
उपपयोगरूफ परिणाम बाहुध ओर अभ्यतर मिमित्तकारणों से प्रादृभूत होता है । उपयोग परिणामरूप होनेसे उत्पाद- 
व्ययास्सकस्वभाववाला होता है। आत्सद्र-य के परिणासभत जितने भो आपस्मस्थभावान्थित स्वरूपपरिणाम होते हे 
उन सभी परिणामों के रूप से परिणत होनेकी सामध्य पे उपयोग संपन्न होता है । आत्मद्रव्य से भिन्नपदार्थभूत 
पुद्गलद्रब्यरूप मोहनोयकर्म का आत्मा के साथ अनादिकाल से सइलेघात्मक सयोगसंबंध बना हुआ है | उस व्रध्यमोह 
के संयोग फे फारण उक्त सामथथ्यं से युक्त उपयोग का मिथ्यादर्शन, अज्ञान और अविरति इसप्रकार तौन प्रकार का 
परिणासरूप विकार उत्पन्न होता है । जिसप्रकार स्फटिक की स्वप्ावभत स्वच्छता मिभित्त मत परद्रव्य के साब्रिध्य 
के कारण भिन्नश्िन्न प्रकार से परिणत होती है उसीभ्रकार उपयोग का बह मिथ्यादर्शन, अशान और अविरति इस- 
प्रकार तोन प्रकार का परिणाम सोहकमंरूप से परिणत हुए पुद्गलकर्मरूप परद्वन्य के निमित्त से भी उत्पन्न होता 
हुआ महापुरुषों के द्वारा देखा गया है । स्फटिक को स्वप्ावभूत हवच्छता में स्वरूपपरिणाम के रूप से परिणत होनेको 
साभथ्यं है-बह उसका स्वभाव हि है। स्वरूपपरिणास के रूप से परिणत होनेकी सामर्थ्य से युक्त होनेसे नोलबण 
तमालरूप, हरितवर्ण कदलीरूप और पीतबर्ण सुवर्णपात्ररूप उपाधि के साथ संबद्ध हो जानेपर स्फष्टिफ को स्वसाव-- 


समयसार: । ६११ 


-भूत स्वच्छता का मीलवर्णात्मक, हरितवर्णात्मक् और पौतवर्णात्मक तोन प्रकार का परिणामबिकार उत्पन्न होता 
हुआ बेखा जाता है। उपयोग की भो आत्मद्रथ्य के चैतन्यरूव स्वभाव से अन्वित उसके पशिणामभत्त स्वक्षृपपरिणास 
के रूप से परिणत होनेकी सामपथ्य है। उस सामव्य से युक्त होनेसे उपयोग के मिथ्यादर्शन, अजॉग और अभिरत्ति 
इसप्रकार तोन प्रकारका परिणाम होता है; क्यों कि मिथ्यादशन, अज्ञान ओर अविरति ये जिसके परिणाम होते हे 
ऐसे आस्मत्रव्य से भिन्नपदार्थ मत पुद्गलद॒ब्य के परिणामभूत पुद्यछक्मंरूप द्रव्यमोह के साथ उपयोग का या आत्मा 
का अताविकाल से घंदलेधात्सक सयोगसंब्रध चला आया है । सारांश, उपयोग या आत्मा में उत्पन्न होनेदाला सिथ्या- 


दर्शन, अज्ञान ओर अविरति हसप्रकार तीन प्रकार का परिणाम पुद्गलकर्मरूप मोहनोयकर्म के उदय से उत्पन्न होता 
है ऐसा सबझना चाहिये । 


अथ आत्मन: त्रिविधपरिणामविकारस्य कतुत्वं द्शयति- 


सिथ्यादर्शन, अज्ञान ओर अधिरति इसप्रकार तोन प्रकार के परिणासबिकार का (अशुद्ध) 
आत्मा कर्ता (उपादानभूत कर्ता) होती है यह बतरूते ह- 


एएसु य उबओगो तिविहों स॒द्ो 'णरंजओं भावों | 
जे सो करेदि भाव उवओगो ध_स्स सो कत्ता ॥९०॥ 


एतेबु चोपयोगस्त्रिविध: शुद्धों निरझ्जनों भाव: । 
यं स करोति भावमुपयोगस्तस्य स कर्ता ॥ ९०१ 

अन्वयार्थे- निश्चयनय की दृष्टि से (शुद्ध:) रागादिरूप विभावभावरहित, (निरअ्जनः) 
ज्ञानावरणादिरूप द्रव्यकर्म रहित और अनादिनिधन आत्मवस्तु का सर्वस्वभूत चेतन्यमात्रस्वभाववाली 
होनेसे (भावः) पदार्थभूत आत्मा एकविध होनेपर भी (एतेषु च) आत्मा से भिन्न [पुद्गलद्रव्यरूप] 
पदार्थभूत द्रव्यमोह से अनादिकाल से यूकतत होनेसे आत्मा में उत्पन्न होनेवाली मिथ्यादर्शन, अज्ञान 
और अविरति इस प्रकार के चंतन्यसामान्य के ये तीन प्रकार के परिणाम निमित्त पडनेपर अशुद्धभाव 
को रागादिरूपभावकर्मसहित अवस्था को, सांजनभाव को अर्थात्‌ जानावरणादिरूपद्रव्यकर्मंस हित अवस्था 
को और अनेकत्वरूप अवस्था को प्राप्त होती हुई (तअ्रिबिध:) तीन प्रकार की बनकर मिथ्याज्ञान- 
वाली होकर कतुंत्वभाव को प्राप्त होती हुई (सः) वह (उपयोग:) ज्ञानदर्शनोपयोगलक्षणवाली 
आत्मा (यं भावं) आत्मा के उपादेयभूत जिस परिणाम को (करोति) उपादानकर्ता होकर करती है 
(तस्थ) उसके उपादेयभूत उस परिणाम का (सः) वह (उपयोग:) ज्ञानदर्शनोपयोगलक्षणवाली 
आत्मा (कर्ता) उपादानकर्ता होती है । 

आ. ख्या.- अथ एवं अय॑ अनादिवस्त्वन्तरभतमोहयुक्तत्वात्‌ आत्मनि उत्प्लवमानेषु 
मिथ्यादशंनाज्ञानाविरतिभावेषु १रिणामविकारेषु त्रिष एतेषु निमित्तभतेष परमार्थतः 
शुद्धनिरठुजनातादिनिधनवस्तुसवे स्वभ्तचिन्मात्रभावत्वेत एकविध: अपि अशुद्धसाञजनाने- 
कभावत्वं आपद्यमान: त्रिविध: भूत्वा स्वयं अज्ञानीभूतः कतृत्वं उपडोकमान: विकारेण प- 
रिणम्थ ये थे भावं आत्मनः करोति तस्य तस्य फिल उपयोग: कर्ता स्थात्‌। 

त. प्र.- अथेति वॉक्यारम्मे । * अथाप्थो थ॒शभे प्रइने साकल्यारम्भसंशये । अनन्तरे ' इति 
विद्वलोचने । एक्ममुना प्रकारेणायमेषो5नादिवस्त्वन्तरभ्तमोहयुक्तत्वात्यूवंकालावधिविकलात्मद्रध्य- 


६१२ श्रीऋुभनाथविगंबरजेनप्र॑ंथप्रकाशससंत्यायाः 


भिन्नाचेतनपुद्गलपदार्थोपादानकद्रव्यमो हनो यकसंसंयोगवत्वात्‌ । अन्यद्वस्तु वस्त्वन्तरम्‌ । अनादि च॑ 
तद्वस्त्वन्तरं चानादिवस्त्वन्तरम्‌ । अनादिवस्त्वन्तरभ्तवचासो मोहइचातादिवस्त्वस्तरभूतमोह: | तेन 
युक्त: संयोगसम्बन्धमापतन्नः । तस्य भाव: । तस्मात्‌ । आत्मन्यज्ञानात्मकत्वेन परिणत आत्मन्युत्प्लवसा- 
नेष्त्पद्ममानेषु मसिथ्यादर्शनाज्ञानाविरति्नावेषु मिथ्यादर्शनादिसञज्ञकविसावशावभूतपरिणमेषु_ परिणा- 
मविकारेष्वक्रमप्ाविदेतन्यपरिणामविकृतिषु। परिणामस्याक्रमभाविनश्चेतन्याख्यस्य परि णामस्य विकारा 
विकृतयों विभावपरिणामा: । तेषु । ' विकारों विक्ृतो रोगे ' इति विश्वलोचते । त्रिषु त्रिसड्ख्याकेण्वे- 
तेषु निमित्तनूतेषु सहकारिकारणसूतेषु सत्सु परमार्थतो नि*चयनयदृष्टया शुद्धनिररुजनानादिनिधनव- 
स्तुसर्वस्वभूतचिन्मात्रभावत्वेत.. भावद्रव्यकमंविकलारम्भविनाशशून्यात्मद्रव्यसर्वस्व भूतचिन्सातद्रव्यत्वेन 


हेतुभतेनेकविधो:मेचकोप्येकाखण्डद्र व्यरूपो5प्यशुद्धसालजनानेक भावत्व भावद्रव्यकर्मस हितसखण्डावस्था- 
वत्त्वमापदछसान:ः प्राप्नुवस्त्रिविधस्त्रिप्रकारों मिथ्यादर्शनादिभेदेन त्रविध्यमापन्नो भृत्वा स्वथमात्मनाई- 
ज्ञानीभूतो निए्चयनयापेक्षया ज्ञानी भवन्नप्यज्ञानीभूतो मोहाकरान्तत्वादइशानभावमापन्न:। नि३चचयनयापे- 
क्षया विज्ञानघनंकस्वभावादभिश्नत्वात्स्वयं ज्ञान भवन्नप्यनादेसोहाक्रान्तत्वादज्ञानो भूतोष्ज्ञानीभतः। 
“ कृष्वस्तिव्योगेप्तत्तत्वे सम्पत्तरि चिबः  इति च्विः । कतुत्य॑ं विभावभावात्मकत्वेन परिणतिक्रियाया 
आश्रयीभतत्वादुपादानकत्त्वमुपढो कमान: प्राप्नुवन्विकारेण स्वभावपरिणामस्वभावविपरीतस्वभावपरि- 
णामस्थरूपेण परिणम्यथ परिणतो भूत्वा य॑ यं भाव विभावभावात्मक॑ परिणामसात्सन: स्वस्थ करोति 
जनयति तस्य तस्य विभावभावात्मकपरिणामस्य किल परमार्थत उपयोगों ज्ञानदर्शनोपयोगलक्षण 
आत्मा । उपयोगस्यात्मना तादात्म्यसम्बन्धमापन्नत्वात्तत्तोडमिन्नत्वादुपयोगस्यात्रात्मत्वेन ग्रहणं कृतम्‌ । 
कर्ता विभावभावात्मकत्वेन परिणतिक्रियाया आश्रयभृतत्वादुपादानकर्ता स्थाद्भवति । 


टीकार्थ- इसप्रकार अनादि से आत्मद्रव्य से भिन्न द्रब्यभुत सोहनोयसझज्ञक द्रव्यकर्म के साथ संयोगसबंध 
से युक्त होनेसे अपनेसे उत्पन्न होनेबाले मिथ्यादर्शन, अज्ञान और अविरति इनरूप ये तीन चेतन्यपरिणास के थिकार 
(विपर्यस्त परिणास) निमित्त पडनेपर निशचयनय की दृष्टि से शुद्ध अर्थात्‌ रागाविविकाररूप भावकसंर हित, निरंजन 
अर्थात्‌ ज्ञानावरणादिरूप द्रव्यकमंरहित और आरमभरहित और विनाशरहित (आत्मरूप) वस्तु के सर्वस्वभत चंतन्य- 
सात्रस्वभावबाली होनेके कारण एकबिध अथत्‌ अमेचक होनपर प्री अशुद्ध अर्थात्‌ रागादिरूपविभावभावात्मक 
सावकमंसहित, सांजन अर्थात्‌ शञानावश्णादिरूप द्रव्यक्मंसहिल और अनेकरूप अवध्याओं को प्राप्त होता हुआ तीन- 
प्रकारवाला होकर,आप हि अज्ञानभाव के रूप से परिणत हुआ कतुंत्व को अर्थात्‌ उपादानकतुत्व को प्राप्त होता 
हुआ (उपादानकर्ता होनेवाली विभावभावरूप से परिणत होकर अपने जिस जिस परिणाप्त को उत्पत्ति करता है ) 
उस उस परिणास का वह उपयोग अर्थात्‌ आत्सा कती अर्थात्‌ उपादानकतो होता है । 


विवेचन-- उपयोग आत्मा का आत्ममूतलक्षण है । उसका आस्मा के साथ तादात्म्य होनेंसे उपयोगद्ाब्द से 
आत्मा का भी ग्रहण होता है। पुद्गलोपादानक होतेसे द्रृव्यकमंरूप मंहुनोयकर्म पुद्गलद्र यस्वरूप होता है। पुद्गलब्रव्य 
अचेतनकपिद्व्य होनेसे आत्मद्रव्य से भिन्न होता है, क्‍यों कि आत्मद्रब्य चेतन और अरूपि होता है । इस द्रब्यमोह 
का आत्मा के साथ अनादिकाल से संयोगसबध बना हुआ है । यहू आत्मा निः्चयनय की दृष्टि से रागादि* प विभा- 
यभावों से रहित होनेसे शुद्ध होनेके कारण, ज्ञानावरणादिरूप द्रव्यकर्म से रहित होनेसे निरंजन होनेके कारण और 
आरभरहित अर्थात्‌ उत्पत्तिरहित और उसोप्रकार विनाशरहित आतस्मवस्तु के सर्वस्वन्नत चेतस्यमात्रस्वभ्रावबालो 
होनेके कारण एकविध अर्थात्‌ अमेच्रक हीती है। ऐसी यह आत्मा एकविध- अमेचक होनेपर भी व्र्यमोह का आत्मा 
के साथ अनादिकाल से सयोगसंब - बना हुआ होनेसे आत्मा में मिथ्यादर्शन, अज्ञान और अधिरति ये तौन अक्रम- 


समयतारः । ६१३ 


भाविचंतस्यपरिणास के क्रमम्ताविविभावभावात्मक परिणाम उत्पन्न हुए होनेंसे तिश्वयनय की दृष्टि से आत्मा एफविध 
अथात्‌ अमेचक होनेपर भी त्रिचिध अथात मेक हो जाती है- रागाविरूपविभावधभावों के रूप से परिणत हो जानेसे 
अशुद्ध, शानावरणादिख्पव्रव्यकर्म के साथ संयुक्त होनेसे सांजन हो जानेके कारण अनेकभावरूपता को प्राप्त हो जानेधे 
मेचक बन जाती है । इसप्रकार तज्रिविध होकर स्वयं अज्ञानभावरूप से परिणत हो जाती है। अज्ञानसावरूप से 
परिणत हो जानेसे विभावधभादों के विषय सें कर्तृमाव को अथंतत्‌ उपादानकर्नृाव को प्राप्त हो जातो है-अल्ञानरूप 
वेधाधिकमावरूप से परिणत होकर अपने जिस जिस वेभाविकभावरूप परिणास को उत्पन्न करती है अर्थात्‌ जिस जिस 
वेशाविकभावरूप से परिणत होती है परमार्थत: उस उस भाव का बह आत्मा उपादानकता होती है। साराश, अज्ञान 
भावहूप से परिणत हुई अशुद्ध आत्मा अपने विभावभावात्मक परिणामों का उपादानकतोा होती है। शूद्ध आत्मा उन 
वंधाविकप्तावों का उपादानकता नहीं होती; क्यो कि उन भावों से शुद्ध आत्मा का अपने शुद्धस्वरूप से अन्यय नहीं 
होता । 

अथ “ आत्मन: त्रिविधपरिणामविकारकतुत्वे सति पुद्गलद्रव्यं स्वत एवं कर्मत्वेन 


परिणमति ' इति आह- 


त. प्र.- अथेति वाक्यारस्थ आनस्‍न्‍्तयें वा। आत्सनोउशानभावत्वेन परिणतस्यात एवं स्वीय- 
शुद्धस्वसावाच्च्युतस्यात्मनस्त्रविधपरिणामविकारकतुत्वे सति सिथ्यात्वादिरूपेण त्रिविधस्य त्रिप्रका- 
रस्य परिणामविकारस्पाक्रमभाविचेतन्यपरिणामस्थ विकारस्थ विभावभावात्मकपरिणामस्य कतंत्व 
उपादानकतृत्वे सति । ग्रदोपादानकर्त्रोभूय त्रिविधविकारत्वेनात्मा स्वयं परिणमति तदेत्यर्थ: । 
' बद्भावाड्भरावगतिः  इतोप्‌। पुद्गलद्रव्यं स्वत एवं स्वयमेव कर्मत्वेनोपादेयभृतद्रव्यकमंत्वेन परिणमति। 
अशुद्धात्मस्वासिकविभावपरि णामो त्पत्तिकाल -पुद्गलद्गव्यस्वामिकपुद्गलकर्सात्मक विभावपरि णामो त्प- 
त्तिकालयो रभिन्नत्वमनेन प्रकटीभवति | जीवपुद्गलपरिणामयोरभिन्नकालभा वित्वात्तयोरन्योन्यभिन्नत्वा- 
झ्िभित्तन॑मित्तिभावसद्भावादात्सनो विभावभावनिमित्तत्वे सति पुद्गलद्रव्यं द्रब्यकर्ंत्वेन परिणमती- 
त्याह- 

अब जिससमय आत्मा (मिथ्यात्वादिरूप) तीन प्रकार के चेतन्यपरिणास के बिकार की अर्थात्‌ 
विभावभाव की उपादानकर्ता होतो हं-विभावभाव के रूप से स्वयं परिणत होती है उसोसमय पुद्गल- 
द्रव्य आप हि (अपने उपादेयभत) कर के (द्रव्यकर्म के) रूप से परिणत होता है ऐसा कहते हे- 

ज॑ कुणइ भावमादा कत्ता सा हादि तस्स भावस्स । 
कम्मत्त परिणमदे तम्हि सर्य पुग्ग्ल दव्ब ॥९१॥ 
य॑ करोति भावमात्मा कर्ता स भवति तस्य भावस्य । 
करमंत्वं परिणमते तस्सिन्स्वयं पुद्गल द्रव्यम्‌ ॥ ९१ ॥ 

अन्वयार्थ- (आत्मा) अपने श॒द्धस्वभाव को छोडकर अर्थात्‌ अपने स्वभाव की शुद्धता का 
त्याशकर अज्ञानरूप मे परिणत हुई अशुद्ध आत्मा (य भाव) मिथ्यात्वादिर्प जिस विभावभावात्मक 
परिणाम को (करोति) अपने उपादेयरूप से उत्पन्न करती है अर्थात्‌ जिस विभावभाव के रूप से 


स्वय परिणत होती है (तस्य भावस्य) उस विभावभावात्मक परिणाम का वह अशुद्ध आत्मा (का) 
उपादानकर्ता (भवति) होती है। (तस्मिन्‌) अशुद्ध आत्मा जिससमय मिथ्यात्वादिस्पविभावभाव का 


श्रीऋषभनाथदिगंवरजेनप्रंयप्रकाशनसंह्थाया: 









। डरे है अर्थात्‌ जिससमय वह ॒मभिध्यात्वादिर्पविभावभाव के रूप से परिणत होती है 
हैं. अशुद्ध आत्मा का विभावभावरूप परिणाम निमित्तकारण हो जानेसे (पुब्गरलं द्रथ्यं) 
द्रिव्य (स्वयं) आप हि (कर्मत्व) द्रव्यकमेरूप से (परिणमते) परिणत होता है 4 

कहने का भाव यह है कि-- जब अशानरूप से परिणत हुई अशुद्ध आत्मा विभावभावरूप से परिणत होती 
हपृदिगलव॒त्य स्वयमेव व्रव्यक्रमंरूप से परिणत होता है ओर जब शुद्ध आत्मा निरंजन होनेसे विभावभावरूप से 
कीहों होती तब पुदगलब्रब्य द्रव्यकर्स के रूप से परिणत होनेके योग्य होनेपर भी द्रब्यक्रमेरूप से परिणत नहीं 
गकससे स्पष्ट हो जाता है कि आत्मा के विभावधावरूप निमित्त का सद्भाव होनेपर हि पुदगलब्रब्य द्रव्पकर्म- 


 आ. ख्या.- आत्मा हि आत्मना तथा परिणमनेन य॑ भाव किल करोति तस्य अय॑ 
# | स्थात्‌, साधकवत्‌ । तस्मिन्‌ निमित्ते सति पुद्गलद्रव्यं कर्मत्वेन स्वयमेव परिणमते | 
#सिया हि-यथा साधक: किल तथाविधध्यानभावेन आत्मना परिणमसानः ध्यानस्य कर्ता 
/” स्थात्‌, तस्मिन्‌ तु ध्यानभावे सकलसाध्यभावानुकूलतया निमित्तमात्रीभूते सति साधक 
कर्तारें अन्तरेण अपि स्वयं एवं बाध्यन्ते विषव्याप्तय:, विडम्ब्यन्ते योषित:, ध्व॑स्यन्ते 
बन्धा:; तथा अय॑ अज्ञानात्‌ आत्मा मिथ्यादशेनादिभावेन आत्मना परिणमसान: सिशथ्या- 
दर्शनादिभावस्य कर्ता स्थात्‌, तस्मिन्‌ तु मिथ्यादशंनादे भावे स्वानुकूलतथा निमित्तमा- 
त्रीभूते सति आत्मानं कर्तारं अन्तरेण अपि पुदुगलद्गव्यं मोहनीयादिकमंत्वेन स्वयं एव 
परिणमते । 


त. प्र. आत्मा स्वीयशुद्धचेतन्यपरिणामस्थाज्ञानात्मकस्वेन परिणतत्वात्स्वभावस्य शुद्धिविकल्या- 
वशुद्धत्वं प्राप्तो जोबो हि परमाथेत आत्मना स्वयं तथा मिथ्याद्शनादिरूफत्रिविधविकारत्वेन परिणम- 
नेन हेतुभूतेल यं भाव॑ विभावपरिणासभ्‌ । किलेति वाक्यालइकारे | करोति जनयति। अशुद्ध आत्मा 
येन विभावभावात्मकपरिणामस्वरूपेण स्वयं परिणमति तस्य स्वाशुद्धस्वरूपेण व्याप्तस्य विभावभावा- 
त्मकपरिणामस्यायमशुद्ध आत्मा कर्तोपादानकर्ता स्थाज्भूवति । साधकवशथा साधको येन ध्यानात्मक- 
परिणासेन परिणमति तस्प ध्यानभावस्य स्वयमुपादानकर्ता भवति तथेति भाव: | तस्मिन्मिध्यादर्शना- 
विरूपवेभाविकभावे तदात्मकत्वेन परिणते उपादानकतृंभूत आत्मनि बा निमित्ते सति । यवा निमित्त- 
सात्रोसवति तदेत्यथं:। यदा विभावधाव: प्रादुसंबति तदा स निमित्तमात्रीसवत्येवेति नियम: । 
 यद्भावादभावगतिः ” इतोप्‌ । पुद्यलद्रध्य॑ कर्मत्वेन द्रव्यकमंत्वेन स्वयभेवात्मने परिणमते द्रव्यकर्मा- 
त्मकत्वेन या परिणतिक्रिया तस्या आश्रयों भवति । अश्नेपः प्रयोगेणात्मनों विभावशावात्मकत्वेन या 
परिणतिक्रिया तस्या: कालस्य पुद्गलद्रव्यस्य द्रव्यकर्मात्मकत्वेन या परिणतिक्रिया तस्था: कालस्य 
चाउनिन्नत्व॑ प्रकटोकृतम्‌ । तथा हि. तदेवोषपादयति । यया येन प्रकारेण साधको ध्यानात्मकसाधनेन 
स्वाभिलषितविषापहारादिसाध्यसिद्धि चिकीदुर्मान्त्रिक: किल परमार्थतस्तथाबिधध्यानभावेन विबापहा- 
राविरूपस्वसाध्यसाधकध्यानरूपपरिणामस्वरूपेण परिणमसान: परिणतों भवन्ध्यानस्थ ध्यानात्मकपरि- 
जासस्य कर्तोपादानकर्ता स्पादृभवति । तस्मिस्तु तस्मिदस ध्यानसावे ध्यानात्मकपरिणासे सकलसाध्य- 
भावानुकूलतया साध्यभूतविषापहाराविसकलपरिणामानुक्लत्वेन निमित्तमात्री भते सति साधक कर्तारं 


समयसारः । ३२१५ 


स्वयं निमितकर्तारमुपादानकर्तारं चान्तरेणापि स्वयमेवात्मनंव बाध्यन्तेडपपह रियन्ते विषव्याप्तथ:। बिष- 
व्याप्तशरीरः पुरुषों यत्र देशे, तिष्ठति तत्र वेशेपन्यत्र देशे स्थितस्थ साधकस्यासात्रे सत्यपि साधकध्यानेन 
निभित्तभूतेन तहेशस्थपुरुषदारी रगतं विषमुपहृतस्वचोयं स्वयमेव भवतोति भाव: । विश्टम्ब्यन्त उपहा- 
सास्यदीकियन्ते योषितः स्त्रियः | यद्देशस्था स्त्रियस्तत्र देशे साधकस्याभावे सत्यपि साधकध्याने 
निम्ित्तभते सति स्वयमेव निर्मत्संनाविययों भवस्तीति भाव: । ध्वंस्थन्ते बिनाझं प्राप्यन्ते बन्धा आयस- 
निगडसवृशञानि बन्धनानि । यत्र देशे तिष्ठत्यायसनिगड़सदुदाबन्धनबद्ध: प्रुरुषस्तत्र देशे साधकस्याभावे 
सत्यपि साधकध्याने निमित्तभूते सति बन्धतानि स्वयमेव विनाइं प्राप्यन्ते । तथा तेन प्रकारेणायमेयो- 
इसानेनाशानभावेन परिणतत्वादात्मा समिथ्याद्शनादिशावेन सिथ्यादर्दातादिख्यविभावभावात्मकत्वेन 
परिणममानस्सन्नात्मन: परि्णात कुर्बाणः स्वोपावेयभूतविभावभावात्मकस्य सिश्यादर्शनादिभावस्य 
मिध्यादर्शनादिपरिणासस्य करतोपादानकर्ता स्थावृभवति । तास्मिस्तु तस्मिश्व सिथ्यादशंनादो साये 
विभावपरिणामे स्वानुकूलतया पुद्गलद्रव्यस्थ पुद्गलकर्मात्सकल्वेन र। परिणतिक्रिया तदनुकूलतया 
नि्मित्तमात्रीभते सत्यामान कर्तारमन्‍्तरेणात्मनः विभारुपरिणाभेस्य निमित्तकत्‌त्वेध्प्यात्मन: स्वस्थ 
निर्मित्तकतृत्वमन्तरेजापि पुद्गलद्वव्यम॒पादानकत्रोंभय मोहन्येवादिकसंत्वेन सोहनीयादिसऊज्षकव्रव्यकमे- 
रूपेण स्वयमेवात्मनेव परिणमते परिणतं भवति । यथा साधकस्य ध्यानभावे निमित्तमते सत्यन्यदेशे 
स्थितानां विषव्याप्तय: स्ववसेवापहुता भवस्ति, रुन्नीणां निम्म॑त्सना जायते, बन्धनबद्धानां बन्धनानि 
बूरीभवल्ति तथात्सनों मिथ्यात्वाविरूपविभावभावात्मकपरिणासे निर्मित्तभूते सत्यन्यदेशे स्थित पुद्गल- 
ब्रव्यं स्ववमेवात्मता सस्वन्धसापद् द्रव्यकसंत्वेत परिणसत इति भाव: । 


टोकार्थ- आत्मा अर्थात्‌ अज्ञाती जीव परमार्थतः स्वयं उसप्रकार से अर्थात्‌ मिथ्यादर्शन, अश्ञान और अवि- 
रति इन तीनों प्रकारों से परिणत होनेसे जिस भाव को-परिणाम को उत्पन्न करती है उस परिणास क! यह आत्मा 
साधक के-सांजिक के समान (उपादानमत) कर्ता होती है। यह आत्मा का परिणाम जिसससय निमित्त बनता है 
उससमप पुद्गलव्रच्य कर्मरूप से (द्रव्यकमंरूप से) आप हि परिणत होता है । इसी अभिप्राय का खुलासा करते हैं- 
जिसप्रकार साधक अर्थात्‌ मांत्रिक परमार्थृत: उसप्रकार के (विषापहारादि की सिद्धि करनेवाले) ध्यानरूप परिणास 
के रूप से आप हि परिणत होता हुआ (उस, ध्यान का कर्ता (उपादानकता। होता है और जब सभी (विषापहा- 
रादि) साध्यकप परिणामों के अनुकूल होतेसे वह ध्यानरूप परिणाम के अनुकूल होनेसे वह ध्यानरूप परिणाम 
निर्मितमात्र होता है तब साधक कतो के अभाव में भी (अर्थात्‌ साधक की अन्य क्रिया के अम्नाब में प्रो; विध को 
व्याप्तियां (शरोर को व्यापनेकी क्रियाए) स्वश्मेव-विष के द्वारा हि नष्ट की जाती है; स्त्रियां स्वयमेष-अपने 
द्वारा हि उपाहास्य बनायी जाती हे और बधन स्वयमेव अपने द्वारा हि विनाश को प्राप्त किये जाते हैं, उसीप्रकार 
यह (अशुद्ध) आत्मा अज्ञानभाव के कारण मिध्यादशंनादिरूप (विभावधावात्मक ' परिणाम के रूप से स्वय-आप 
हि परिणत होती हुई मिथ्यादर्शनादिरूप (विभावभावात्मक) परिणाम का (उपादानभूत) कर्ता होती है और बह 
सिथ्यादर्शनादिछूप परिणाम अपने (पुद्गलद्रव्य के) अनुकूछ होनेसे जब निमित्तमात्र होता है तब आत्मा कर्ता न 
होनेपर भी पुद्गलद्रव्य मोहनीयादिकर्मो के रूप से स्वशरमेब-भाप हि परिणत हो जाता है । 


विवेखन- यह आत्मा अनादिकाल से मोहाकान्त है और मोहाकरान्त होनेसे मिथ्यादर्शन, अज्ञान और अधिं- 
रति इनके रूप से परिणत होती है । मिथ्यादर्शतादिरूप से परिणत होनेसे जिस उपादेयभूत परिणाम को अपने अशुद्ध 
अतन्व से व्याप्त करती हुई अपनेमें उत्पन्न करती है उस परिणाम का वह सात्रिक जिसप्रकार अपने ध्यान भाव का 
उपादानकर्ता होता है उसीप्रकार उपादानकर्ता होतो है। ध्यानभ्नाव मांत्रिक का उपदेयभूत परिणाम होनेसे वह उस 


६१५ श्रीऋष भनाथविगंय रजेलग्रंथ प्रकाद नसंस्थाया: 


ध्यानभावरूष उपादेयभूत परिणाम का उपादानकर्ता होता है। अशुद्ध आत्मा का वह विभावशावात्मक परिणाम जब 
निमिसकारण होता है तब कर्मवर्गंणायोग्य पुद्गलद्रच्य आप हिव्रव्यकमंरूप से परिणत होता है। विष का अपहार-नाश, 
स्त्रियों का विडंबन और बधनों का नाश करनेके लिये विध का अपहार, स्त्रियों का विडंबन और बंधनों का नाश कर- 
नेको सामथ्य जिसमें होती हे ऐसे जिस ध्यानरूप अपने परिणास के रूप से सांजिक परिणत होता है वह ध्यानभाव 
साध्यरूप परिणामों के अनुकूल होनेसे जब निमित्तमात्र होता है तब साधक ध्यानात्मक प्रिणतिक्षिया का उपावानकर्ता 
होनेपर भी, विषापहारादि का स्वयं निमित्तकर्ता और विषय्याप्तिबाधनक्रिया का धिष, विडबनक्रिया का स्त्रियां 
और बंधध्वसनक्रिया का निगड आदि उत्पस्पाश्रय होनेसे उपादानकर्ता भी न होनेपर भी विषश्याप्तियां विष के 
द्वारा हि बाधित की जाती हैं, स्त्रिया अपने द्वारा हि विडंबत का विषय बनायी जातो हैं ओर बधन अपने हारा हि 
नष्ट किये जाते हे अर्थात्‌ विषव्याप्तियां स्वयमेव बाधित हो जाती हे, स्त्रियां स्वयमेय विडंबन का विषय बन जातो 
हैं और बधन स्वयमेव टूट जाते है । यह सब तब होता है जब कि निमित्त का असर विषादि की बाधनाविरूपक्रियाओं 
के उपादानपर होता है। इसप्रकार अज्ञान के-सिथ्याज्ञान के कारण यह अशुद्ध आत्मा सिथ्यादशतादिकूप परिणासों 
के रूप से स्वयमेव परिणत हो जाती है। यहां अज्ञान से मिथ्याशान का ओर अविरति से मिथ्याचारित्र का ग्रहण 
अभीष्ट है । वे सिथ्यावर्शनादिरूप परिणास अशुद्ध आत्मा के सामान्य अज्ञानरूप-अशुद्धचतन्यरूपस्वरूप से अन्षित 
होसेसे अशुद्ध आत्मा उन विभावश्ाचात्मक परिणामों का उपादानकर्ता होती है । आत्मा के अज्ञानस्थरूप से-अशुद्ध- 
चेतन्यरूपत्वरूप से अन्वित मिथ्यादर्शनादिखूप परिणास जब पुवगलब्रब्य की द्रव्यकमंरूप परिणति के असुकूल होनेसे 
निम्मित्तमात्र बनता है तब द्रव्यकर्मरूप से परिणत होलेकी क्रिया का आश्रय न होनेसे आत्सा द्रव्यकमंरूपपरिणाम का 
उपादानकर्ता न होनेपर भो और आत्मा का विभावपरिणाम पुद्गलब्रण्य की द्रव्यकंरूपफरिणति का निर्मित्तकर्ता 
होनेपर भी स्वय अशुद्ध आत्मा उसका निमिक्तकर्ता न होनेपर भो पुद्गलद्रब्य मोहनीयादिरूप द्रव्यक्र्म के रूप सं 
स्वयमेव परिणत हो जाता है। आचारये श्रोजयसेनकृत तात्पयंबृत्तिनामक टीका का कुछ अश उपयुक्त होनेस यहा 
उद्धुत किया जाता है- 


“ तस्मिन्‌ एवं जिविधविक्रारपरिणासकतुत्वे सति कर्मवर्गणायोग्यपुद्गलद्गब्यं स्‍्वथ एवं उपादान- 
रूपेण द्रव्यकमंत्वेत परिणमत्ति | किवत्‌ ? गारुडादिसन्त्रपरिणतपुरुषपरिणामे सर्ति बेशान्तरे स्वय 
एव तत्पुरुषव्यापारमन्तरेण अपि विषापहार बन्धविध्वस-स्त्नीबिडस्वनादिपरिणामवत्‌ तर्थव क्ष 
मिथ्यात्वरागादिविभावविनाशकाले निशच्यरत्नत्रयस्वरूपशुद्धोपयोगपरिणामे सति गारुडमन्त्रतमथ्यंन 
निर्बीजविषवत्‌ स्वयं एव नौरसीभय पूर्वबद्धं द्रव्यकर्म जीवात्‌ पृथक्‌ भूत्वा नि्जरा गच्छति इति 
भावार्थ:।  [ ता. व्‌. गा. ९१, स. सा.ढ, नि. सा. सं., पृ. १५० ] 


जिसप्रकार गारुड़ादिभन्त्र के रूप से परिणत हुए पुरुष के परिणाम का सद्भाव होनेपर साधक पुरुष के 
व्यापार का-जिया वा अभ्षाव होनेपर प्री देशान्तर में अन्यत्र विवापहार, बंधविध्यंस, स्त्रीविडबन आदि परिणास 
अभिव्यकतत होते हैं उसोप्रकार अशद्व आत्मा का तीन प्रकार के विकाररूप-विभावरूप परिणाम का कतृत्व (उपा- 
दानकतुंत्व ) होनेपर हि कमंबर्गणाओं के योग्य पुद्गलद्र्य आप हि उपादानरूप से ब्रव्यकर्स के रूप से परिणत होता है ॥ 
उसप्रकार हि मिथ्यात्व, राग आदिरूप विज्ावभावात्समक परिणास के विनाशकाल में निर्चयरत्नत्रयस्वरूप शुद्धोप- 
योगरूप परिणाम का जब सज्ाब होता है तब गारुडसन्त्र की सामथ्यं से जिसप्रकार बिष सामथ्यंविकल बन जाता 
है उसोप्रकार आप हि फलवान को सामथ्य से रहित होकर पूर्वंबद्ध द्रद्यकर्म जीव से पृथक होकर निजेरा को प्राप्त 
ही जाता है-निर्जीण हो जाता है । 

इस उद्धरण से यह सिद्ध हो जाता है कि-पुद्गलब्रब्य द्रव्यकर्म का उपावान होनेसे व्रव्यकर्मरूप से आपहि 
परिणत हो जाता है, कितु अशुद्धजीब के विभावभाव का क्संबर्गणायोग्य पुद्सलद्र-्यपर असर होनेपर हि-अन्यथा 
सहीं । यदि निमित्तभूत विभावभाव का सिर्फ सद्भाव होनेपर हि अर्थात्‌ विभावशाव का पुद्गलपर असर न होनेपर 
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भी पुद्यसतव्य द्रव्यकर्मरूप से परिणत होता है ऐसा माना तो निमित्त का सद्भाव और उसका अभाव इनमें अंतर 
नहीं रहेगा । यवि कुम्हार की 7स्तसंचालनादिकिया का वलिका के पिडपर असर म हुआ तो वह पिंड पिड़ हि बना 
शहेगा-घटलूप से परिणत नहीं होगा फिर भले हि कुम्हार का घट में स्वस्वरूप से अन्यय न पाया जाता हो । 
शास्त्रों में कहीं कहीं निश्चयनय को प्रधानता को दुष्टि से प्रतिपादन करते समय निम्मित्त का उल्लेख नहों भी पाया 
जाता; कितु उसका यह अर्थ नहीं है कि ग्रंथकार मे उसका सर्वथा अभाव कर दिया है। उस समय निर्मित को 
“सिर्फ गौण बना दिया जाता हैं । निडक्चय और व्यवहार इन दोनों नयो की यगपत्‌ प्रधानता नहीं हो सकतो; क्यों कि 
दोनों की प्रधानता में विरोध उपस्थित हो जाता है । जब एक नय की प्रधानता होतो है तब दूसरे की गौणता होती 
है। दोनों नयों में होनेवाले विरोध का परिहार करने के लिये स्थाद्रादविद्या का आश्रय करता पड़ता है। निशयय- 
नय एकद्रव्याश्ित होनेसे निभिल को गोण बनाना अनिवार्य हो जाता है। इससे यह अर्थ निकालना की उपादान का 
परिणाम निर्मित्त के असर के अभाव में हो जाता है स्पाद्वादविद्या के विरुद्ध पडता है। दूसरों बात यह है कि 
उपादेय में उपादान का जिसप्रकार अन्वय पाया जाता है उसीष्रकार निम््ति का अन्वय पाया न जानेसे ' उपादान 
भाप हि उपादेय के रूपसे परिणत होता है ' ऐसा निद्रपनय को दृष्टि से का जाता है और इस दृत्ति से पह 
कथन है भी ठीक । 
“ अज्ञानात्‌ एव कर्म प्रभवति ' इति तात्पय झाह- 


अज्ञानाच्छुद्धात्ममंवित््यभावरूपादज्ञानादुपादान भूतादद्रव्यकर्मोद ये सति कर्म भावकर्म प्रादृभवति। 
अशुद्ध आत्मा भावकर्मत्वेन स्वय परिणमतीति भाव: । पक्षेकज्ञानाउज्ञानशून्यात्पुदगलब्रव्यादुपादान भ्ताव- 
शुद्धस्पात्मन: फ्रोधाद्यात्ममविभावभावरूपाया परिणतों जाताया सत्यां कर्म द्रव्यकमम प्रादुभंवति । 
कर्मयोग्यवर्गणात्मक पुद्गलद्रव्यं द्रव्यक्ंत्वेत परिणमतीति भाव: । अत्रा5ज्ञानादिति पदेन ज्ञानशन्यरथ 
पुद्गलद्रव्यस्य ग्रहणं सम्भवति, पुद्गलस्य ज्ञानशुन्यत्वादज्ञानादिति पदस्य विद्येषणत्वस्य सम्भवाद्िशें- 
बनग्रहणेन विद्ष्यस्यापि ग्रहणं भवतोति न्यायेनाज्ञानादिति पदेन पुद्गलद्रव्यग्रहणस्थ सम्भवात्‌ । 
एतवद्ट्विविधकर्मप्रभव आत्मनइशद्धात्मसवित्तेरभावाडूवति | 

/ (अज्ुद्ध आत्मा के) अज्ञानभावरूप उपादान से (व्रव्यक्रमोंदयरूपनिमित्त से) भावकर्म को 
और ज्ञानशन्य पुद्गलद्रध्यरूप उपादान से (जीव के क्रोधादिपरिणासरूप निभित्त से) व्रव्यकर्म को 
उत्पत्ति श॒द्धात्मसवित्ति के अभावरूप अज्ञान के कारण होती हे ' इसप्रकार तात्यथ कहते ह- 


परमप्पाणं कुब्व अप्पाणं पि य पर करितो सो । 
अण्णाणमआ जीबो कम्मार्ण कारगो हादि ॥ ९२ ॥ 
परमात्मान कुर्वन्नात्मानसपि च पर कुर्वन्‌ सः । 
अज्ञानमयों जीव: कर्मणां कारकों भव॒ति ॥ ९२ ॥ 
अन्वयार्थ- भावकर्मरूप और द्रव्यकमंरूप परद्रव्य और शुद्ध आत्मा इनमे लक्षणसंज्ञादिभेद 
के कारण होनेवाले भेद का ज्ञान न होनेसे भावकमंरूप और द्रव्यकमंरूप परद्रव्य और शुद्ध आत्मा 
ये एकद्रव्यरूप हे-परस्परभिन्न नहीं है इसप्रकार दोनों के एकरूप होनेका अध्यारोप करके 


( परं ) भावकर्मरूप और द्रव्यकमंरूप परद्रव्य को अर्थात्‌ कार्यरूप परद्रव्य को ( आत्मानं कुर्यन ) 
आत्मरूप समझनंवाली और ( आत्मानं अपि ) शुद्ध आत्मा को भी ( पर कुबन्‌ ) भावकमंरूप 










शकश्रीऋष भताथ दिगंधरजैनग्रथप्रकाद नसंस्थाया: 


रद्रव्यकूप समझनेवाली ( अज्ञानमयः ) अज्ञानरूप विभावभावात्मक परिणाम 
रागादिरूप कृत हुई ( सः ) वह ( जोबः ) अशुद्ध आत्मा (कर्मणां कारकः) भावकर्मो का अर्थात्‌ 
चेतन्यान्वित विभावभावों का उपादानकर्ता और रागादिसंज्ञक पुद्गलोपादानक 


द्रव्यकर्मो के की 
 निर्मित्तकर्ता ( भवति ) होती है । 
आचार्य श्रीजयसेनने इस गाथासुत्र की टीका लिखते हुए “पर ' इस पद का ' परद्रव्य भावकमंद्रध्यकर्स- 


७ पशुन्‍्प और पुदूगलोपादानक् होनेसे जोवद्रब्य ये भित् परद्रब्यरूप तो है हि; कितु आवकर्स भी अशुद्ध आत्मा 
है उपादेषवभत परिणाम होनेपर भी नेमित्तिकभाव होनेसे और शुद्ध आत्मा सें उसका अभाव होनके कारण 
४ शुद्धात्मस्वासिक न होनेसे परद्रग्य हि है। यद्यपि अशुद्ध आत्मा रागह्ेषाविरूपविभावधावों का उपादानकर्ता है तो 
हो वह द्रध्यकर्सों का उपादानकर्ता नहीं है; क्यों कि द्रव्यकर्म चेतन्यान्वित नहीं होता और पुद्गलोपादानक होता 
है । यद्यपि रागद्रेषाविरूपविभावश्रावों का अशुद्ध आत्मा उपादानकर्ता होती है तो भो शुद्ध आत्मा उनका उपायास- 
कर्ता नहीं हो सकती; क्‍यों कि उन विभावभायों में शुद्धचेतन्य का अन्यय नहीं पाया जाता और आत्मा की शुद्ध 
अवस्था में उनका सद्भाव नहीं पाया जाता । अतः शुद्ध आत्मा की दृष्टि से विभावभाव भो परद्रव्यरूप हि हैं। इस 
अभिप्राय को दृष्टि के सामने रख कर “कारगो इस पद का “उपादानकर्ता ओर निमित्तकता ” ऐसा क्षर्थ किया गया 
है । कारगो' यह पद यद्यपि प्राकृतभ्ाषा का रुप है तो भी “शेष ससस्‍्कृतवत्‌ इस व्याकरणसुत्र के अनुसार 
संस्कृतमाषा के व्याकरण के नियम के अनुसार इसकी निरुक्ति को जा सकती है | संस्कृतभाषा के व्याकरण के 
अनुसार कर्ता अणिकर्ता (अप्रयोजकर्कर्ता) और णिकर्ता (प्रयोजककर्ता) इसप्रकार दो प्रकार का होता है । 
निर्मित्तकतो प्रयोजककर्ता होता है और उपादानकतो अप्रयोजककर्ता है । कुम्हार घटाकार का प्रयोजककता है; क्यों 
कि सुत्पिण्ड परिणति के अभिमख होनेपर भी उससे उत्पन्न होनेवाले परिणाम का घटरूप विशिष्ट आकार कुम्हार 
के हि अधोन होता है । मृत्पिण्डरूप उपादान अप्रयोजककता होता है; क्‍यों कि वहू घटरूप से स्वय परिणत होता 
है । ' कारमी ' इस पद की व्यूत्पत्ति कृधातु को “णवुतच ' इस सूत्र के अनुसार ज्वुप्रत्ययथ लगानेसे होती है। अतः 
“करोति काश्यतीति च कर्ता ' ऐसी उसकी निरुक्ति है। 'क्वारगो इस पद की निरुक्ति उक्तप्रकारक होनेसे 
€ क्म्माण इस पद का अर्थ द्रव्यकर्मों का ओर भावकर्मो का रेसा होता हे। यहापर 'कम्साण इस पद के 
भावकर्म और द्रव्यकमं इनमे से किसी एक कर्मंझप अर्थ का बोध करानेबाले विशेषण का गाथासूत्र में सद्भाब न 
होनेस दोनों प्रकार के कर्मो का ग्रहण इस पद से किया जा सकता ह। दूसरी बात यह हे शि आचार्य श्रीजयमसेनजो ने 
“लत: स्थित शुद्धात्मसंवित्त रभावरूपसज्ञानं कर्मकतृत्वस्थ कारण भवति” (स, सा गा १० इस बाकय के हारा 
अज्ञान को शुद्धात्ससविसि का अभावरूप बताया है । यह उनके द्वारा बताया गया अर्थ यथार्थ है, क्‍यों कि चौथसे 
सातवेंतक के गुणस्थानवाले जीव के सराभसस्यक्त्थ का सद्भाव होनेसे उसके सनुष्यगति का और देवगतति का बध 
होता है । आठवां आदि गणह्थान अबध न होनेपर भो बढ़ा क्षपक श्रेणीवाले जीव के गतिब्रध नहीं होता । अतः 
गतिबध का अभाव होनसे शुद्ध आत्मा की अनुभति जीव के कमंकतुृत्व का कारण नहीं है । अतः सातवें गुणस्थानतक 
अज्ञान का सद्भाव होता है यह बात स्पष्ट हो जातो है । अथवा चोयेसे सातवें गुणस्थानतक जीव विभावभावरूप 
से परिणत होनेवाला होनेसे वह भावकर्मों का उपादानकर्ता आर ब्रव्यकर्मों का निम्िसकर्ता होता है और की होनेसे 
उसकी अवस्था एकप्रकार से अज्ञानमय हि है । अतः अज्ञानशब्द से शुद्धास्मसबित्ति के अभावरूप अज्ञान का ग्रहण हि 
अभोष्ट है । इन बातों को ध्यान में रखते हुए इस गाथा का अर्थ किया गया है। ] 


आ. खूया.- अय॑ किल अज्ञानेन आत्मा परात्मनो: परस्परविशेषानिर्शाने सति परं 
आत्मान॑ कुर्बनू आत्मानं च परं कुर्बन्‌ स्वयं अज्ञानमयीभूतः कर्मंणां कर्ता प्रतिभाति । 
तथा हि-तथाविधानुभवसम्पादनसमथाया: रागद्ेषसुखबुःखादिरूपाया: पुद्गलपरिणामाव- 


समयक्षार: । ६१९ 


स्थाया:, शीतोष्णानु भवसम्पादनसमथाया: शोतोष्णाया: पुद्गलपरिणासावस्थायाः इव, 
पुद्गलादभिन्नत्वेत आत्मन: नित्य एवं अत्यन्तभिन्नाया: तब्रिसिसतथाविधानुभवस्थ च 
आत्मन: अभिन्नत्वेन पुदगलात नित्यं एवं अत्यन्त्भिन्नस्थ अज्ञानात परस्परविशेषानिज्ञाने 
सति एकत्वाध्यासात्‌ श्लोतोष्णरूपेण इक आत्मना परिणमितं अशक्येन रागठेषसुखदुःखा- 
दिरूपेण अज्ञानात्मना परिणममान:ः ज्ञानस्य अज्ञानत्वं प्रकटोकुर्वन्‌ स्वयं अज्ञालमयी भतः 
४ एषः अहं रज्ये ” इत्यादिविधिना रागादे: कर्मण: कते प्रतिभाति । 


त. प्र.- अयमेष आत्मा । किलेति वाक्यालडकारे । अज्ञानेन वीतरागस्वसंवेदनज्ञानाभावरूपेण 
विभावभावात्मकपरिणामस्वरूपेण बाउज्नानेन परात्मसो: परदव्रव्यशद्धात्पनो: | परशब्देनाउन्राशद्धात्मपुद- 
द्रव्ययो र शुद्धात्मपरि णामपुद्गलद्रव्योपादानकद्र व्यक मंपरिणासयोर्वा ;रट्रण कतंव्यम्‌ । अशुद्धस्यात्मसकशु- 
द्वाचतन्यविकलत्वादशुद्धचेतन्यस्वभावत्वाच्च पुद्गलद्रव्यस्यथ च शद्भघारद्धचेतन्यविकलत्यात्परद्र व्यत्वमव-- 
सेयम्‌ । तथव विभावभावात्मकश॒द्धात्मपरिणामस्याशूद्धात्मोपादानकत्वादशुद्धचंतन्यान्वितत्वाच्छुद्धबेत- 
न्यास्वयाभावाच्च पुद्गलद्रव्योपादानकपुद्गलकमंणरच तत्परिणाभस्य च शुद्धाशुद्धचतन्यानन्वितत्वात्प- 
रद्रव्यत्वमवसेयम्‌ । ततरच परात्मनोरिति पदस्थ शुद्धाशद्धात्मनो: पुद्गलब्रव्यशुद्धात्मद्रव्ययोव्चेत्यर्थो 
ग्राहथ: । परस्पर विद्येषानिर्ज्ञानि श॒द्धात्माशद्धात्मनोडशद्वात्माश॒द्धात्मपरिणामयोर्वा शाद्धात्मपुदूगलयोचुच 
शुद्धात्मपुद्ग लोपादानकपुद्गलकर्म परि णामयोर्वा स्वभावसऊज्ञा दिकृतभेदस्यानिर्जाने पूर्णणानाभावे सत्ति 
परमशुद्धमात्मान वर तथा पुद्गलद्वव्य पुदगलोपादानकपुद्गलकर्म तत्परिणामं चात्मान शुद्धात्मानं कु्वे- 
न्समीक्षमाण: । धातुनामनेकार्थत्वात्करोतेज्नानात्मकार्थवाचकत्वात्समोक्षमाण इत्यर्थ: कुन्निति पदस्यो- 
ररीकृत:। आत्मान चर शुद्धचेतन्यस्वभारव॑ शुद्भधात्मानमशुद्धचेतन्यस्वभावविकलत्वेषप्प्पशद्धात्मस्वरूप॑ 
पुद्गलाश्रितरूपित्वस्वभावविकलत्वेषपि पुद्गलद्रव्यस्घरूप च कुरवझजानन्स्वयमात्मनाञज्ञानमणोभतोषजा« 
नभावत्वेन परिणत: कर्मर्णां भावकर्मणां कतोपादानकर्ता द्रव्यकमंणां व निमित्तकर्ता अतिभात्याभासते। 
कर्तेंव कर्ता । तथा हि तवदेवोपपादयति-तथाविधानभवसम्पादनसमर्थाया अशुद्धचेतन्यानुस्यृतरागद्वेष- 
सुखदु:खादिरूपवि भाव भावात्मकाशूद्धजी वपरिणामान भवसम्पादनसमर्थाया: रागह्ेषसुखदुःखादिरूपाया 
रागद्रेषसुखदुःखादिलक्षणाया: पुद्गलपरिणामावस्थाया: पुद्गलोपादानकद्रब्यकसंरूपर्पारणामस्थोंदयाव-- 
स्थाया:, पक्ष पुद्गलोपादानकद्रव्यकर्मोदयात्मकपरिणामजनितविभावभावात्मकाशुद्धात्मावस्थाया: ॥ 
शीतोष्णानभवसम्पादनसमर्थायाइशोतोष्णयो रनुभवयोस्सम्पादने जनने समर्था ज्ोतोष्णानुभवसम्पादन- 
समथोा । तस्या: । शीतोष्णानुभवों जीवे जनियितुं समर्थाया इत्यर्थ: | शीतोष्णाया: पुद्गलपरिणामा- 
बस्थाया पुद्गलस्वामिकक्रमसाविपरिणामावस्थाया:। पुद्गलस्य शोतोष्णरूपा क्रम्माविपरिणामात्मिका 
यापवस्था पर्याय: परिणामः सा पुदगलपरिणामावस्था । तस्थाः। पुद्गलपरिणामावस्थाया इव पुद्गला- 
दर्भिन्नत्वेन । यथाउयस: प्रालेयसम्पातजनितशीताबस्थाउग्निसंयोगजनितोष्णावस्था अर सस्प्रष्टुइशीतो- 
ध्ञानभवजनन समर्था सत्यप:पुद्गलशीतोष्णवरिणामान्नेसित्तिकभावभ्ताद भिन्नत्वात्पुद्यला द भिन्ना तथा 
पुद्गलावभिश्नत्वेनेत्यर्थ: । पक्षे पुद्गलात्पुद्गलसदृश्ादशुद्धादात्मन: | पुदूगल इब पुद्गलः । अशुद्ध आत्मे- 
त्यूर्थ: । “देवफ्थादिभ्य: ' इतोवार्थस्प कस्योस्‌ । पुद्गलकर्माशुद्धात्मनोइ्शुद्धात्मस्वभावाबारकत्वस्य 
शुद्धचेतनाविकलत्वस्प च समानत्वादशुद्धस्यात्मन: पुद्गलतुल्यत्वमवसेयम । पुद्गलादद्रब्धकर्मात्मकत्वेन 


६२० श्रीकृभनाथविगंबरजैनप्रंधप्रकादनसं स्थाया: 


परिणतात्पुद्गलद्गव्याद भिन्नत्वेनात्मनइशुद्धावशुद्धाच्च नित्यमेव स्वेकालमेवात्यन्तभिश्नाया: । पक्षे पुव- 
नलास्पुदूगलतुल्यादशुद्धादात्मसनो भावकसंत्वेन परिणतादमिच्नत्वेनात्मनदशुद्धा च्वित्यमेवात्यन्तभिन्नाया: 4 
तह्िमित्ततथाविधानु भवस्य चर रागद्ेषसुखदु.खादिलक्षणद्रव्यकर्मोदयनिमित्तकभावकर्स भूतरागद्ेषसुखवु:- 
खादिग्रकारकानु भवस्थ । पक्षे शीतोष्णपर्यायापन्नायोनिभित्तकशीतोष्णप्रकारकानुभवस्यात्मनोःशुद्धात्म- 
व्रव्याद्िन्नत्वेन हेतुभूतेन । पक्षे आत्मनइशुद्धात्मद्रव्याद्भिन्नत्वेत हेतुभ्तेन | “आत्मनोभिन्नत्वेन ' इति 
पाठस्थ सावग्रहचिह नानवग्रहचिह नयुक्तत्वेन ग्रहणसम्भवादत्रानवग्रहचिहनयुकतस्य भिन्नस्वेनेति पाठस्य 
प्रहणेनाउयमुक्तो5थ्थ: सम्भवति । पुद्गलात्पुद्गलब्रव्यान्रित्यमेव सर्वकालमेवात्यन्तनिन्नस्यात्यन्तविविक्त- 
स्थाज्ञानाद्वीतरागस्वसंवेबतनज्ञाना भावस्वरूपा दिभावभावात्मक परिणामस्वरूपाद्या परस्परविशेषानिर्शनि- 
ध्योन्यभेदपुर्णतानाभावे सति। रागदेषसुखदुःखादिरूपपुवृगलपरिणामावस्थाया रागद्ेषसुखदु:खादिलक्षण- 
पुदूगलपरिणामभतद्रव्यकमोदयनिमित्तकभावकर्म भूत रागद्वेष सुख दुःखा विप्रका रका नु भवस्य॒चान्योन्य भेव- 
ज्ञानाभावे सतीत्यर्थ: ।यद्ा यदा पुद्गलात्मनो रन्योन्यभेदज्ञाना भावो5न्योन्यभिन्नत्वस्य चानुभवा भावो भवति 
तवेत्यर्थ: । यह्वा पक्षान्तरे शुद्धात्मनोइज्ञानोपादानकरागद्वेषाद्मनुभवस्थ चान्योन्यभेदस्थ ज्ञानाभावे 
सतीत्यथ: । एकत्वाध्यासादेकत्वाध्यारोपात्‌ । द्योरेकत्वस्थाध्यारोप विधायेत्यर्थ:। शीतोष्णरूपेणेब-- 
त्मना शुद्धेत परिणमितुमशक्येन परिव्तितुमसम्भाव्येत । यथा शुद्धस्थाशरो रस्थात्मनइद्ीतोष्णरूपेण 
परिणसनमशक्य तथा रागद्वेधाविरूपेण परिणमनमप्यशक्यभिति भाव: । तेन रागट्रेषसुखबुःखादिरूपेणा- 
ज्ञानात्सनाजश्ञानस्वरूपेण परिणमसान: परिणमन्‌ । झ्ञानस्थात्मनइशुद्धचेतन्यस्वभावरूपस्यात्मनो 5नादेः 
कर्मणा बद्धत्वावज्ञानत्व बीतरागस्वसंवेदनज्ञानाभावरूपत्व प्रकटीकुर्वन्नाविर्भाववनन्‍स्‍वयमात्मनाज्ञानसयी- 
भूतइशुद्ध निःश्चयनयापेक्षया शुद्धआनमयो5उप्यनादिकमंबन्धवशादज्ञानसयों भतो जात एषो5हं रज्ये रागं 
फुर्व इत्पादिविधिनेत्याविप्रकारेण रागादे: कमंणो भावकर्मण: कर्तोपादानकर्ता द्रव्यकर्ंणशच निमित्तकर्ता 
प्रतिभात्याभासते । शुद्धनि३चयनयापेक्षया शुद्ध चेतस्थमात्रस्वभावो5मूर्त आत्मा शीतोष्णछपेण परिणमि- 
तुमशकनवश्नप्यनावेवीतरागस्वसंवेदनशञानाभावरूपेणाज्ञानभावेन परिणमति । ततः सशरोरत्वमापश्नों यथा 
कर्चित्पुरुष: शीतोष्णरूपाया: पुरगलपरिणामावस्थायाश्चेतन्यान्वयविकलत्वात्तथाविधशीतोष्णानुभवस्प 
तर चेतन्यान्वितत्वाच्छोतोष्णरूपपृद्गलपरिणामतप्निमित्तकशीतोष्णानु भवयो रन्योन्यशिश्नत्वे सत्याप तयो- 
भंदसज्ञानादजानन शीतो5हमुष्णोहमसिति प्रकारंण शोतोष्णपरिणत्योनिश्वयनयापेक्षयाउप्तमन: कर्ते- 
त्वाभावेडपि कर्तोपादानकर्ता निमित्तकर्ता चर प्रतिभात्याभासते तथा शुद्धनिश्चयनयापेक्षया शुद्धचेतन्य- 
मात्रस्तभाव आत्माउन्नानभाव/त्मकर्प रिणतेरसस्प्वाद्रागढंघसुखदुःखादिरूपाज्ञानान्वितविभावधावात्मक - 
त्वेत. परिणमितुमशक्‍नुवन्नप्यनादेबोतरागस्वसवेदनज्ञाना भावरूपेणाज्ञानभावेन परिणतत्वादात्मनो 
नित्यमेव सिन्नाया पुदग छापादातकपरिणासभूतद्रव्यक मोदयावस्थायाइचेतन्यान्वयविकलायास्तल्िमित्त- 
करांगद्रेघसुखदु:खाद्यन भवस्थ च॒ चेतन्यान्वितस्यान्योन्यभिज्नत्वे सत्यपि तयोरभेंदमज्ञानादजानन्‌ रज्येष्ह- 
सित्याविप्रकारेण रागद्वेघरूपाय: परिणतेश्शुद्धनिस्चयनयापेक्षया शुद्धस्यात्मतस उपादाननिमित्तकतु- 
स्वाभावेष्प्युपादानकर्तेव निमित्तकर्तेब च प्रतिभाति । कर्तेव कर्ता । ' देवषथादिश्य: ” इतीवार्थस्य 
कश्योस्‌ । न चात्मा शुद्ध: सन्‍्परमार्थतोी रागादिभावानाम॒पादानकर्ता रागादिसडझज्षकब्रब्यकर्मणां ले 
निर्मित्तकर्ता भवतीति भाष: । 

दीका्थे- अज्ञान के कारण भाषकमंरूप और द्रष्यकर्मकप अथवा अशुद्धास्मकूप ओर पुवृगलद्रव्यरूप परप्रब्ध 


समयसार: । 5२१ 


और (शुद्ध) आर्पा इनमें से एक के दूसरेसे होनेबाले भेद का ज्ञान जब नहीं होता तब भावकर्मरूप और द्रव्यकर्त- 
रूप परद्रव्य को अथवा अशुद्धास्मरूप ओर पुद्यलद्वव्यरूप परद्रव्य को आत्मा | शुद्धात्मकूप ) जानती हुई और आत्मा 
को (शुद्ध आत्मा को) परद्रव्य (अशुद्धास्सर्प और पुदगचद्रच्यरूप | जानती हुई स्वय अज्ञानभाव के रूप से परिणत 


हुई यह आत्मा झावकर्मों के उपादानकर्ता के और द्रव्यकर्मों के निमित्तकर्ता के समाल दिखाई देती है। उसका 
खुझासा- (जोब के) शीतोष्ण के अनभवरूप परिणाम को 


उत्पन्न करनेकी सामर्थ्य से युक्त, शीतोष्णरूप पुद्यलू- 
परिणाम की अवस्था के समान (अज्ञानो जीव के 


ह जा सा 6 राग-द्वेष- सुख-दु घादि के अनुश्वरूप परिणाम को उत्पन्न 
करनेकी सामथ्य से रागईपसुखद:खाविसज्ञक द्रव्यकर्म की उपादेय्भत ऐसी पुद्गलद्रत्य से अभिन्न होनेसे सवंकालॉमे 


आत्मा से भिन्न होनिवाली उद्यरूप अवस्था और रागफ्रेयसुखदःखादिसज्ञकद्रत्यकर्मोदयनिभित्तक रागद्रेषसुखदुःबावि- 
प्रकारक भावकस का अनुभव आत्मा से अभिन्न होनेके कारण सभी कालो में पुदगल से भिन्न होनेवाला वह अनभ्व 
इसमें होनेबाले सेव का अशान के कारण जब पूर्ण ज्ञान नहीं होता तब पुदूगल को उदघरूफ अवस्था ओर रागहेष- 
सुखदुःखादिभाव क' अनुभव इनके एकत्व का अध्यास करनेसे अर्थात्‌ ये 'नों एकरूप है-अभिन्न है इसप्रकार की 
कल्पना करनेसे जिसप्रकार शीत का और उष्ण का अनुभव करनेवाली आत्पत का (अपने चँतस्यस्वभाय का त्याग कर 
के पुदुगल के शीतोष्णरूप परिणाम के रूप से परिणत होना अज्ञक्य होता है उसीप्रकार जिसके रूप से (अशुद् 
बात्मा की भांति शुद्ध आत्मा का) परिणत होना अशक्य होता है उस अज्ञानस्थरूपराग-देष-सुख-दु.ज आदि के 
कूप से परिणत होती हुई ' अपने शुद्धस्वभावभूत्त शुद्ध) शञान को अज्ञामरूप से प्रकट करती हुई स्थय अशानसय बनो 


हुई “ यह में राग करता हू- रागभाव के रूप से परिणत होता हू ' इत्यादि प्रकार से शागादिरूप कर्म का कर्ता होती 
हुई दिखाई देती है । 


विवेचन- अनादिकाल से कर्ंबद्ध हुई होनेसे यह आत्मा अशानभावरूप से ५रिणत हुई है । अज्ञान से यहां 
बीतरागस्वसवेदनशान के या शद्धात्मसवित्ति के अभावरूप अशान का ग्रहण अभाप्ट है; क्यो कि जबतक वोतराग- 
स्वसवेवनज्ञान का या शद्धात्मसबित्ति का अभाव होता हैं तब्रतक जीव रागद्रबादिरूुप विभावमाव के रूप से परिणत 
होता रहता है और विभावशाव के रूप से परिणत होनेबाला होनेसे जोब के शुभ परिणाम के कारण द्ब्यकर्म का 
अर्थात्‌ मनुष्यगति का और देवएति का बध होता है । इसप्रकार के अज्ञान के क रण अर्थात्‌ आत्मा वे. यथार्थस्वरूष 
का और परद्रव्य के यथार्थस्वरूप का प्‌र्णजज्ञान न होनेके कारण यह आस्सा भावकमत पव और द्रव्यकर्भरूप या अवद्भा- 
त्मरूप ओर पुदगलब्रण्यरूप परप्द।2 अर शद्द आत्मा इनमें स्व्पभेद के कारग छातंवाला अभ्योग्णसिस्तत्व होनेपर 
भरी उस भिप्नत्व फो अब पूर्णलप ये जानती नहीं तब भावकर्स को ओर द्रव्य: में को या अशुद्ध आत्मा को और 
पुद्गलद्रत्य को एकरूप अर्थात्‌ आमिन्न मानती 5 और इनको एकरूप साननेसे अज्ञानमण बनो हुई यह ताण्मा शुद्ध 
निशफच्चयनय 7 दृष्टि से शद्र होनये परश्साथतः भावकस का उपादानकर्ता -र अत रब द्रव्सकर्स का निमित्तक्ती 
और अत एक द्रव्पकर्स झा लिपमलकर्ता न होनेपर भी भावकर्म का उपादानतता! और द्र/कर्म का निमियर्क्ता 
विश्लाई देती है । वस्तुतः झद्ध आत्मा निःशन अ्त्‌ द्रव्यकर्म रहित होनसे और अनत सामरप्य से यकश होनेके कारण 
भावफसम्ध से परिणत होनवाली न होनेसे भावकर्स का उपादानकता नहीं ही सकतों और भावकम के रूप से 
परिणत होनबालो न होनेसे द्र्यकर्म का तिमित्तकर्ता भी नहीं हो सकती । फिर भी अज्ञानी आर्मा अपनेक्रों शावकर्म 
फ्का उपादानकर्ता और द्रव्यकर्म का निर्मित्तकर्ता समझती ह-किसीप्रकार भी कर्ता न होनेपर भी अपने को उभ्ररवि्ध 
कर्मों का कर्ता मानती है | ' 'पशंरसगन्धवर्णवस्त: पुदूयक्ता: इस सूत्र के अनुसार स्पर्शगुण पुदृगल का अक्रममावों 
या सहभावी परिणाम है । शीतस्पर्श ओर उण्णस्पर्श स्पर्शगुण के वर्षयाय-भंद है। ये दोनों प्रकार के स्पर्श पुदूगल के 
स्पर्धरूप अक्रमभावियरिणाम के क्रमभाविपरिणाम है और जिसप्रफार स्पर्शगुण प्रुद्गलद्र॒ध्य से अभिन्न होतो है 
उसीप्रकार थे दोनों प्रकार के स्पर्श ऋ्रमणाविपरिणाम होनेपर भी पुद्गलब्रब्य से अभिन्न होते है। जब कोई पुरुष 
बीतगणवाले पदार्थ को और उष्णगणवाले पदार्थ को हपशे करता है तब उस पुरुष के शीत का और उष्ण का 
अनुभव करानेकी सामस्य पुदूयल के शोतरूप ओर उत्णरूप गुणपर्याय में होती है। ये दोनों हपश पुदूगलगण के 


ध्रर श्रीआष सनाथदिगंब्श्जेनप्रंथ प्रकाशन संह्याया: 


कऋ्रमभाविषयांय होनेसे पुदंगलब्रब्य के साथ सावास्म्य को प्राप्त हुए होनेसे पुद्गलब्रध्य मे भिन्न नहीं होते और प्रवुग- 
सदव्य से प्रिश्न त होनेसे आत्मा से सभी कालों मे भिन्न होते हैं; क्‍यों कि वे आत्सा के गुण न होनेसे उनका आत्मा 
के साथ तादात्म्यसबंध नहीं होता । उस शीत और उष्णस्पश्श के निमित्त से गीत और उष्ण पदार्थ को स्पर्श करने- 
वाले पुरुष को शीत का और उष्ण का जो अनुभव होता है वह अनुभव आत्मा का परिणास होनेसे आत्मा से सिन्ल 
नहीं होता; क्यों कि उसका जात्मा के साथ तादात्म्यसबध होता है | बह अनुभव आत्मा से भिन्न न होतेसे ओर 
पुद्गल का उपादेयभत परिणाम न होनेसे सभी कालो में पुद्गल से आत्यंतिकरूप से भिन्न होता है ।शीतरूप अवस्था 
और उष्णरूप अवस्था पुद्गलद्रध्योपादानक होनेसे पुदुगल से भिन्न न होनेपर ओर आत्सा से आत्यंतिकरूप से भिन्न- 
रूप होनेपर भी और शीतोष्णानुभव की अवस्था आत्मोपादानक होनेसे आत्मा से भिन्न न होनेपर और पुद्‌गरद्रव्य 
से आत्यतिकरूप मे भिन्च होनेपर भी शुद्धाव्ससबित्ति के अभावरूप अज्ञान के कारण उन दोनों में होनेवाली भिश्नता 
का ज्ञान न होनेंसे अज्ञानो पुरुष उन दोनों की एकरूपता की कल्पना करता है। उस एकरूपता की कछपना के कारण 
“में ठडा हुआ हूं, में गर्म ह' इसप्रकार अपनेको शीतरूप से और उष्णरूप से परिणत हुआ समानता हुआ अपनेकों 
उन दोनों परिणामों का कर्ता समझता है । उसकी बह मान्यता मिथ्या है; क्‍यों कि श्ीतगुण और उष्णगुण पुद्गल- 
स्वासिक होनेसे आत्सा अपने स्वभाव का त्याग करके उन अचेतन गुणों के साथ तादात्म्य को प्राप्त नहीं हो सकती | 
ऐसा होते हुए भी परपदार्थ के परिणाम का अपनेकों कता बतानेबाले जीव देखें जाते है और इस कहपना को यथार्थ 
माननेवाले जीव भो देखे जाते है। रागादिभावों के क्ृत्व के विधय में भी अज्ञानो जीव की यही दुरवश्या होती 
है । पुर॒गल के द्रव्यकर्म रूप परिणाम की उदयरूप अवस्था के अर्थात्‌ जीव को फल देनेकी-जीव को विभावरूप से 
परिणत होते समय सहायभूत होनेकी अवस्था के कारण जीव की रागद्रेषसुखदु:खादिरूप से परिणति होनेसे उदयरूप 


से निमित्तकारण पडनेवाले द्रव्यकर्म की रागहेषादिसज्ञाए होती है। इसप्रकार रागप्लेषसुखवृःखादिरूप संज्ञाओं को 
धारण करनेवाले पुद्गलद्रव्योपादानक उदयरूप अवस्था को प्राप्त हुए व्रव्यकर्म की अशुद्ध आत्मा को रागईपमुज- 
टुःखादि का अनुभव कराने की अथात्‌ रागद्वेषसुखदुःखादिरूप से परिणत कराने की सामथ्यं होती है । | दसका यह 
अर्थ नहीं है कि अशुद्ध आत्मा रागह्ेघादिरूप से परिणत होनेवाली न होंनेपर भी उदयावस्था को प्राप्त हुआ द्रव्यकर्स 
उसको परिणमाता है । जो पदार्थ स्वयं परिणमनद्वील नहीं होता यह दूसरेके द्वारा परिणत नहीं कराया जा 
सकता । | यह पुद्गल के द्रव्यकमंरूप परिणाम की अवस्था पुदगलब्॒ब्ध का परिणाम होनेसे पुरगलद्॒व्य के रजरूप से 
अन्धित होनेके कारण पुदगलव्रब्य से अभिन्न होती है-उसके साथ एकरूप होती है। बह पुदगलद्रव्य से भिन्न ने 
होनेसे और आत्मा का परिणाम न होनेसे आत्मा के चेतन्यस्वरूप से अन्वित न होनेसे आत्मा से सभो कालों में 
भिन्न होती है। उस पुद्गलकर्म की अवस्थारूप उदय के निमित्त से अशुद्ध आत्मा के जो रागद्वेपसुखदु धादि का 
अनुभव करना पडता है वहु अनुभव आत्मा का परिणास होनेसे आत्मा से भिन्न नहीं होता; क्‍यों कि उसका आत्मा 
के साथ तादात्म्यसंबध होता है। वहू अनुभव आत्मा से भिन्न न होनेसे ओर पुद्गल का उपादेयभूत परिणाम न 
होनेसे सभो कालों में पुदूगल से आत्यतिक रूप से भिन्न होता है | पुदूगलकर्म की उवयरूप अवस्था पुदगलबद्रष्योपा- 
दानक होनेसे पुदूगल से सिद्ध न होनेपर और आत्सा से आत्यंतिकरूप से भिन्नरूप होनेपर भी और रागद्वेषसुखदुःखादि 
के अनुभव की अबस्था आत्मोपादानक होनेसे आत्मा से सिन्न न होनेपर और पुद्गलटरय से आत्यंतिकरूप से भिन्न 
हीनेपर भो शुद्धात्मसवित्ति के अभायरूप अज्ञान के कारण पुद्गलक् की उदयायस्था और रागद्रेबतुखबु खादिरूप- 
विप्तावप्ावों का अनु्तव इन दोनों में होनेवालो पिन्नता का पूर्ण ज्ञान म होनेसे अज्लानों आत्मा उन दोनों को 
एकरूपता की सिध्या कल्पना करतो है। उस एकरूपता को कल्पना के कारण से रागभावरूय से परिणत होता हूं / 
इसप्रकार अपनेको रागभावहूप से परिणत करतो हुई उन उदयकृप और अनुभवरूप दोनों परिणामों का कर्ता 
समझती हैं । उसको वह सान्‍्यता झूठी है; क्‍यों कि उवयावस्था पुद्गलूस्थासिक होनेसे आत्मा अपने स्वभाव का 
त्याग करके उस उदयरूप अचेतन अवस्था के साथ तादात्म्य को प्राप्त नहों हो सकतो ओर शुद्ध आत्मा रागादि- 
श्ञावों के रूप से परिणत होनेबाली न होनेसे उसका पुद्गलकम की उदयावस्था के साथ किसी भी प्रकार का सबंध 
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घटित नहीं हो सकता । ऐसा होते हुए भी अज्ञानी जीव अपनेको कर्ता सानता है । शुद्धनिश्वयनय को दृष्टि से 
आत्मा रागाविरूपविशभावभावों का उपादानकर्ता और द्रव्यकर्म का निमित्तकर्ता नही होती | शुद्धनिष्वपनय की दृष्टि 
से आत्मा शुद्ध अर्थात्‌ भावकमं रहित और निरंजन अर्थात्‌ द्रव्यकर्म के साथ सइलेबसंबध चले रहित होती है आर 
अज्ञानोी आत्मा सांजन अर्थात्‌ द्रव्यकमंसहित ओर अशुद्ध अर्थात्‌ भ्रावक्ंसहित होतो है-भावकर्म के रूप से परिणत 
होनेवाली होती है। अतः अशुद्ध आत्मा और उसके विभावरूप परिणाम शुद्ध आत्मा की दृष्टि से परव्रस्थरूप है। 
दोनों का स्वरूप अस्योन्यभिन्न होनेसे दोनों कथचित्‌ सिन्नद्रव्यरूप हे । दोनों में लिश्नता होनेपर भो अज्ञानों आत्मा 
को शुद्ध आत्मा का पूर्ण ूफ से ज्ञान न होनेसे दोनों को स्वथा एकरूप समझती है। दोनों की सर्वथा एकरूपता की 
कल्पना के करण अज्ञानी आत्मा आत्मा को राग्रादिभावों से सवंधा अभिन्न समझतो है । बस्तुत: शुद्ध हुई आत्मा 
का निरजन होनेसे रागादिभावों के रूप मे उसका परिणत होना अद्ञक्‍्प होनेसे वह उन रागादिलावों का उपादानकर्ता 
ओर पुद्गलद्र॒व्य की कसंरूप परिणति का निम्ित्तकर्ता भो नहीं हो सकती । अतः रागादिभावों का और पुद्गल फो 
इृदयक्मं रूप परिणति का शुद्ध आत्मा कदापि कर्ता नहीं हो सकतो । जिस आरप्ता का रागादिभावषिषयफ उपादान-- 
कर्तृत्व ओर पुद्गलद्र॒व्य को कर्सरूपपरिणति के विषय में निमित्तकतृत्व दिग्वाई देता है बह आत्मा शुद्धात्मसवित्ति- 
शून्य होनेसे अज्ञानी होती है। अतः अशुद्ध आत्मा से दोनेवाली भावकर्म का उत्पत्ति और कर्मवर्गणायोग्य परुदूगलब्रव्य 
से होनेवालो द्रव्यकर्म को उत्पत्ति अशुद्ध आत्मा के शुद्धात्मसंवित्ति के अभ्रावरूप अज्ञान के कारण से होती है । 


' ज्ञानात्‌ तु कर्म न प्रभवति ' ईइति आह- 


 ज्ञानाद्ोतरागस्वसंवेदनज्ञानाद्धेतु भतास्बेव कर्म भावकर्म न प्रभवरति प्रादुभेवति । बीतरागस्व- 
संवेदनशानाविभवि सति भावकर् नोत्पद्यते, भावकसंण उपादानभूतस्याज्ञानस्थाभावापत्तेरिति भाव: । 
सावकर्सोत्पत्य भावे च कर्योग्यवर्गणात्मकपुद्गलादुपादानभताद्द्रव्यकर्स व नोत्पद्यते । यद्वा ज्ञानादी- 
तरागस्वसंवेदनरूपादभावकर्म नोत्पद्यते, तस्याज्ञानोपादानकत्वात्‌ । भावकर्मोत्पत्यभावे च॒ द्रव्यकर्म- 
णो5पि पुद्गलात्प्रादुर्भावो न सम्भवति, चेतन्यानुस्यृतविभावभावात्मकनिमित्तस्य सहकारिण: सख्भावे एव 
तद॒त्पत्तिसम्भवात्‌ । 
बोतरागस्थसवेदनज्ञान का या शद्घात्मसवित्तिरूप ज्ञान का प्रादुभवि होनेपर (भाव) कर्म की (आर दब्य- 
कर्म की ) उत्पत्ति नहीं होती । अथवा ज्ञानसे अर्थात्‌ शूद्धात्नरवित्तिरूप ज्ञान से कर्स की (अज्ञानोपादानक उपादेय- 
भूत भावकर्म की और पुद्गलक्तव्योपादानक नेमित्तिकभावभूत दव्यक्त की) उत्पत्ति नही होती; (क्यों कि ज्ञान के 
प्रादर्भाव से भावकर्म के उपादानभूत अज्ञान का अभाव हो जाता है और भावकमंरूप नि्मित्त का अभाष हो जानेसे 
द्रश्पयकर्म त्पत्ति का अभाव हो जाता हे। ) 
परमप्पाणमकुव्वे अप्पा्णं पिय पर अकृब्बंता। 
सो णाणमओ जीचा कम्माणमकारगो हादि ॥९३॥ 


प्रमात्मानमकुरवंन्नात्मानमपि च परमकुवंन्‌ । 
स ज्ञानमयों जोवः कर्मणामकारको भवति ॥ ९३॥। 


अन्वयार्थ- [यः] जो (परम) भावकर्मरूप, द्रव्यकमंरूप आर देहादिरूप परद्रव्य को भेदविज्ञान' 
की सामर्थ्य से (आत्मानं) अपनेरूप अथवा आत्मरूप (अकुबंन) न जाननवाला-न करनेबाला 
(आत्मानं अपि च) आर आत्मा को भी-अपने को भी (परम्‌) भावकर्मरूप, द्रव्यकमंरूप आय 
देहादिरूप (अकुबन्‌) न जाननेवाला-न करनेवाला होता है (सः) वह (ज्ञानमय: जीव: ) वीतराग- 


६२४ वरीऋषभनाथ दिगंबरज॑नग्रंथप्रकाशनसंह्था या: 


स्वसंवेदनज्ञानावस्था को प्राप्त हुआ जीव ज्ञान की उस विशिष्ट अवस्था की प्राप्ति के कारण (कर्मणां) 
भावक्नों का आर द्रव्यकर्मों का (अकारकः भवति) कारक-कर्ता नही होता [ अर्थात्‌ भावकर्मों का 
उपादानकर्ता नही होता (भावकर्मों के रूप से परिणत नही होता) और भावकर्मो का उपादानकता 
न होनेके कारण निमित्तभूत भावकर्मों का अभाव हो जानेसे नैभित्तिकभावभूत द्रव्यकर्मों का सिमि- 
त्तकर्ता भी नही होता । ] 


आ,. ख्या:- अय॑ किल ज्ञानात्‌ आत्मा परात्मनो: परस्परविशेषनिज्ञनिं सति पर 
आत्मानं अकुवंन्‌ आत्मानं च परं अकुर्वन्‌ स्वयं ज्ञानमयीभूत: कर्मणा अकता प्रतिभाति । 
तथा हि-तथाविधानु भवनसम्पादनसमर्थाया: रागद्ेषसुखदुःखादिरूपाया: पुदगलूपरिणामा- 
वस्थाया.,,  शीतोष्णानुभवसम्पादनसमर्थाया: शीतोष्णाया. पुद्गलपरिणासावस्थाया: 
इव, पुदुगलात अभिन्नत्वेन आत्मन: नित्यं एवं अत्यन्तभिन्नाया: तन्निमित्ततथाविधानुभवस्य 
सच आत्मन: अभिन्नत्वेन पुदूगलात्‌ नित्यं एव अत्यन्तभिश्नस्य ज्ञानात परस्थरविशेषनिज्ञाने 
सति नानात्वविवेकात्‌ ज्ञीतोष्णरूपेण इब आत्मना परिणमितुं अशक्येत राभमद्वेषसुखदु:खा- 
दिरूपेण अज्ञानात्मना सनाक्‌ अपि अपरिणममसानः ज्ञानस्य ज्ञानत्वं प्रकटीकुर्यन्‌ स्वयं 
ज्ञानमपोभूतः “ एथब: अहं जानामसि एवं, रज्यते तु पुद्गल: ' इत्यादिविधिना समग्रस्य अपि 
रागादे: कमंण. ज्ञानविरुद्धस्थ अकतो प्रतिभाति । 


त. प्र.- अयमेष आत्मा । किलेति वाक्यालडकारे । ज्ञानाद्वीतरागस्वसवेदनरूपाच्छुद्धात्मसबि- 
त्तिलक्षणाद्वा सम्यस्ज्ञातात्परात्मनो भविद्रव्यकर्मात्मकप रव्यशुद्धात्मनो:, पक्षान्तरेषशद्ध विशुद्धा त्मनी: पर- 
स्परविशेषनिर्नान गशुद्धाशुद्धात्मनोहश द्वात्माच्द्धात्मपरिणामयोर्वा शद्धात्मपुद्गलयोइण शजत्मीएएदानक- 
विभावभावात्मकपरि णाम-पुद्गलोपादानकपुद्गलक संपरिणासयोर्वा स्वभावसछ्ज्ञाविकृतभेदस्थ निन्चननि 
पूर्णन्षाने सति । ' यद्भावाद्भधावगति: ' इतीप । परमशुद्धमात्मानं॑ तत्परिणाम च्ञ तथा पुदगलब्रब्यं 
पुदूगलोपादानकपुद्गलकर्म तत्परिणाम चात्मानं शद्घात्मानमकुवंषश्नसमीक्षमाण आत्मानं तर स्व शद्ध- 
चेतन्यस्वभाव शद्घात्मानमशुद्धचेतन्यविक लत्वेः्प्यशुद्धात्मस्वरूपं पुद्गलाश्रितरूपित्वस्व॒भावविकलत्वे४पि 
पुद्गलद्रव्यस्वरूपं चाकुवंन्नसमोक्षमाणः स्वयसात्मना ज्ञानमयोभूतो बोतरागस्वसंवेदनशानरूपत्वेन परि- 
गत: कर्मणां भावकसंण।सकर्तानपादानकर्ता द्रव्यकंणां चानिमित्तकर्ता प्रतिभाति प्रकटीशवर्ति । 
भावकमंणामुपादानकर्ता द्रव्यकर्ंणां च निमित्तकर्ता न भवतीति प्रकटीभवतीति भाव । तथा हि 
तदेवोपपादयति-तथाविधानु भवसम्पादनसमर्थाया अशुद्धचेतन्यानस्थतरागद्रेषसुखदुःखादिशपविभावभा - 
वात्मकाशद्धजीवपरिणामानुभवजननसमर्थाया रागद्रेषसुख दुःखादिरूपाया रागद्वेषर२ ८.९ाविलक्षणाया: 
पुदूगलपरिणासवस्थाया: पुद्गलोपादानकद्रव्यकर्मरूपपरिणामसस्योदयावस्थाया:, पक्षे पुद्गलोपादानक- 
द्रव्यकर्मोदयात्मसकफलदानसामथ्यंज नितविभावभावात्मकाशुद्धात्मावस्थाया:, पुदूगलूपरिणामेनो दयात्मकेन 
कृता जनिताःवस्थेति विग्रहूकरणात्‌ । शोतोष्णानुभवसम्पादनसमर्थायाइद्यीतोष्णयो रनभवयोस्सम्पादने 
जनने समर्था शीतोष्णानुभवसम्पादनसमर्था। तस्या: । ज्ञौतोष्णानुभवों जोबे जनयितुं समर्थाया इत्यथं:। 
शीतोष्णाया: पुद्गलपरिणामावस्थाया: पुद्गलस्थासिकक्रमभाविषरिणासावस्थायाः । पुद्गलस्य शीतो- 


समप्सारः ६२५ 


उणरूपा क्रमभाविपरिणासात्सिका याउवस्था प्रयोग: परिणासः सा परदगलपरिणामावस्था । तस्याः । 
पुद्गलपरिणामावस्थाया इव पुद्गलादभिन्नत्वेत । यथाधयसः प्रालेयसम्पातजनिता शीतावस्थाइरिनिस- 
योगजनितोष्णावस्या चर संस्पष्टड शीतोष्णानु नवजननससर्था सत्पयःपद्गलणशीतोश्णपरि गासाश्षेमिसिक- 
सावभूतादमित्त्वात्परगलादभिन्न। तथा पुदगलावभिन्नत्वेनेत्यर्थ: । पक्षे पत्गलसदशादशाद्धादात्मन: | 
पद्गल हब पदगल: | अशज्ञ आम्मेग्यर्थः । * देशउपथाहिध्य:  इतीसार्थस्थ फस्णोश | परद्गलकर्माशद्धा- 
त्मनोइशद्धात्मस्व माबावारकत्वस्ा धहमेतगापिकलत्वस्थ ते समानतवातअद्धस्यात्मत: पदगलतुल्यत्व-- 
सबसेयम्‌ । पद्गलादढ्व्यल्टर्सास्मकल्तेत परिणतात्युरगलदब्यादतिन्वस्वेतात्मनञशद्धादशद्धाच्च नित्यमेत 
सर्वकालमेवात्यनातियारा' । फ्ण परगलास्प्रणलपत्याद्शुदादात्मत शावक पंत्वेन परिणतादभिष्नस्‍्ववेता- 
त्मतदशद्धा ब्वित्यमेव त्यस्तमिन्नाया: | तह्िमित्ततथाविधानुभवस्प बज रागहेषसुसदुःखादिए क्षणफकर्मो दयनि- 
सित्तकभावकर्स मत रागदे उसुखदु:वाटिप्रद्ारका न भवस्य, पक्षे रीतोए स्पर्षाध्रापकायोंयिमिलकशोलोष्णप्र 
कारकानुभवस्यात्पतों:शुद्वात्मःप्धाद निन्नस्येन हेतुभतेन । एके, शुद्धात्गद्याखू अत्वेन है; भूनेत। 'आत्मनों 
सिल्नस्वेन' इति पाठरप सावपरट चित चानवप्रहुडिए उपुकक्‍तत्वेन यहणसस्भवादत्रान वप्रह्यवयस्प सिश्नत्पेनेति 
पाठस्य ग्रहणेनायमक्तोए्थ: मम्भवात । पुदगलालुदकणतब्य/भ्रित्यमेव सर्व तालगेबात्यस्स भिन्नस्यात्यन्त- 
विधिकलस्ण झाताहीनरागस्वश्येद नर्पान्छल+मस शिलिखपादा एरस्परवियेएनिज निया य रेल स्थ राम्पूर्ण- 
ज्ञानस्य साद्वाने सति । रागरेपसखद़ खादिदपपर्गलपरिणासावस्थाया राण्ट्रेघसुखदृ'खादिलक्षणपुद्गलन 
परिशामभनतदव्यकर्मोत्यनिधितकभावव मे भन राशह्ेष सुख: खा टि प्रकार का _ म वब्य॒ चान्योरर्पनन्नत्वस्य 
परिताने म्जीत्थर्थ । या बा पुदंगह्त्मसार ्वोग्प्निप्तवरप परितानमन्पत्यनिग्नस्वस्थ दानभवों 
भवति वदेत्तर्श । सदा प्चास्तरे ॥णत्मनोज्ञानोपदानवारागद्बारासभदरण की यो एशेट्स्य ए्जाने 
संतोत्पर्श: । सानात्वियेकादठारारेधसखसतु!वादिन पाया. पुदूगलाशनिनराया परदरशालर्पार णामाव्स्थाया 
रागद्पसुव6द वात मद स्वाद रद त्मतोी 7 ० उस्धाशद्भात्म्परिणामक्‍रुपर ये त्त तानत्वस्यान्योन्य भिम्नत्वस्य 
विजेकाड दासाइछ। 7” हबार्पत सस्ता जडताशद्वेत | परिणधिदतशरयत एरिबतिलमसम्भव्येन । यथा 
गुद्धस्यात्मन: गातलोएए्ड 4ण परिणमनतमदातय तथा रागहेंधादिसूऐण परिणमनसप्यशक्यमिति भाव: । 
तन रागद्रेषसुखद सादिरूपेणाज्ञातात्मताज्ञानस्वरूपेण सनागपोषद्यपिणममानोपपरिणमन्‌ । ज्ञानस्थ 
ज्ञानत्व यथायंस्वरूप प्रकशीकत्रन्नाविन वियनस्वयसात्मना ज्ञानममोभतों ग्रपार्थज्ञानोत्यक्तिक'लात्पवंसज्ञा- 
नभाग्मापज्नोप्ञाप परित्यज्प जाउसयातापत्ष ' एबो5ह जानतासि, रज्यत त पदुगलः  हति सन्‍्यते। आत्मने 
फलदानस्प सामथ्यस्प पुद्गले प्राटभंगमानत्वात्‌ “ज्यते तु पुद्गलू: इत्यफ्तम। पक्षानतरें, पुदगलूसदज्ञो- 
उज्ञान्यात्मा रागादिविभावभावात्मकल्लेटर यतः परिणमति ततस्तथोवितः । इत्यादियिधिनेत्यादिप्रकारेण 
समग्रस्यावि सदालाएणपि रागादे! कर्मणों भावद्रव्यरागादिवर्मणो जानविरुद्धस्थोत्सारितशुद्धज्ञानस्य । 
ज्ञान विरद्धमपसहूतं बहिप्कृत वा यस्मात्तत । तस्य। अकर्ताइकारकः प्रतिभाति प्रकटी भवति। भावकर्मण 
उपादानकता द्रव्यकर्णगइच निमित्तक्ता न भवतीति विशदोभवतीति भाव । 


टोकार्थ- बीतरागस्वसंवेदनज्ञान को या शुद्धात्मसंवित्तिरूपज्ञान की प्राप्ति होनेसे द्रव्यकमंूप ओर भावक्स- 
रूक परपदार्थ और शूद्ध आत्मा हनमें होनेवाले अन्योन्यभेद का परिज्ञान-पूर्णलान होनेपर मावकर्मझेप और दब्य- 
कर्मप परपदार्थ को आत्मरूप न जाननेबाली और शुद्ध आत्मा को व्रव्यक्रमत्मिक और प्रायकर्मात्सक परपदार्धरूप 
न जाननेवाली (वीतरागस्वसवेदनज्ञान को आविर्भृति होनेके पूर्वकाल में होनेवाले अज्ञान को त्यागकर ) बीतराग- 
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स्वसवेदनज्ञानसंपक्ष बनी हुई यह आत्मा भावकर्मों का उपादानकर्ता और द्रव्यकर्सों का नि्मित्तकर्ता नहीं होती हुई 
प्रकट हो जाती है । उसका खुलासा- (जोब के) शीतोष्ण के अनुभ्वरूप परिणाम को उत्पन्न फरने की सासथ्य से 
बुक्‍त पुदूगलपरिणाम को गीतोष्णरूप अवस्था के समान (अज्ञानो जीव के रागईइपसुसदुःखाबि के अनुभवरूप परि-- 
जाम फो उत्पन्न करतेक्ी सामर्थ्य से युक्त, रागदंघसुखदुःखादिसंशक व्रव्यक्ष्म॑ की उपादेयभत ऐसी प्रुदगलद्रठ्य से 
अभिन्न होनेस सर्वकालों में आत्मा से भिन्च होनेबाली उदयरूप अवस्था और रागहंघसुखदुःखादिसशकद्रव्यकर्मोदय के 
विमिस से प्राप्त होनेबाला रागइंणसुखदुःखादिप्रकारक भावकर्थ का अवभव आत्मा से अभिन्न होनेके कारण भिन्नन 
होनेफे कारण सभी कालो में पुदुगल से भिन्न होनेदादा बट अनुभव इसमें होनेवाले भेद का बीतरागस्थसवेदनजाम 
कौ प्राप्ति है जानेके कारण जब परियान-पूण ज्ञान हाता है तब पुदुगल को उदयरूप अव"था और रागद्रेषसुख- 
वुश्यादि का अनुभव इनको भिन्नता का ज्ञान हो जानेसे भर्थात्‌ ये दोनों परस्परमिन्न है-एकरूप नहीं है इसप्रकार 
का ज्ञान आउविभूत हो जानेस जिसप्रकार शीत का आर उष्ण का अनुश्व करतेबालों आत्मा का (अपने चेतन्य- 
स्वभाव का त्याग करके पुदूगल के) शीलोष्णरूप परिणाम के रूप से परिणत होना अशक्य होता है उसोप्रकार 
जिसके रूप से (अश॒द्ध आत्मा की भांति शुद्ध आत्मा का) परिणत होना अदक्य होता है उस अज्ञानरूप रागद्वेष- 
सुखदु:ख आदि के रूप से परिणत न होतो हुई (अपने) ज्ञान को यथाथ्ंज्ञान के रूप से प्रकट करती हुई स्वर्य शानमय 
बनी हुई आत्मा “यह से जानता हूं और पुदूगल रागरूप से परिणत होता है ' इत्यादिप्रकार से जिसमें शुद्धधेतना का 
अम्ताव होता है ऐसे रागादिरूप कर्म का अकर्ता होती हुई प्रकट होती है अर्थात्‌ कतो न होती हुई प्रकट होली है । 


विवेखन- ज्ञान से यहां बोतरागस्वसवेदनरूप या शुद्धाट्मसंवित्तिरप ज्ञान का ग्रहण अभीष्ट है; क्‍यों कि 
बोतरागस्वसंवेदनशान की या शुद्धात्मसंवित्तिरूप ज्ञान की आविर्भूति होनेपर जीव रागद्रेबसुखबु'वादिरूप विभावभाव के 
रूप से परिणत नहीं होता और विभावभाव के रूप से परिणत होनेबाला न होनेसे विभावभावरूप परिणाम के अभाव 
के कारण जीव के द्रव्यकर्म का बध नहीं होता । इसप्रकार के ज्ञान का आविभाव होनेके कारण आत्मा के यथार्थ- 
स्वरूप का और भावद्रव्यकर्मरूप परपदार्थ के यथार्थस्वरूप का पूर्णतया ज्ञान होनेफे कारण यह आत्मा भावफसंस्प 
ओर द्रव्यकर्मरूप या अशुद्धात्महूप ओर पुद्गलद्रव्यरूप परपदार्थ और शुद्ध आत्मा इनमें स्वरूपभेद के कारण होनेवाले 
अग्योस्यभिश्नन्थ को जब पूर्णझप से जानती हे तब भावफ़र्म का या द्रव्परर्भ कोया अशुद्ध आत्साको और 
पुद्गलद्रढ्य को एक्कप अर्थात्‌ अश्िश्न नहीं मानती और इनको अन्योग्यभिश्चरूप माललेसे ज्ञानमय बनो हुई यह 
आत्मा शुद्ध निश्वयनय की दुर्टि८ से श॒द्ध होनेसे भावकस्त का उपादानकर्ता और द्रव्यकर्म का निर्मित्तकर्ता कवापि 
नहीं होती । वस्तुतः शुद्ध जात्मा निरजन अर्थात्‌ व्रव्यकमंर हित होनेसले और अनंत सामरथ्यंयक्त होनेसे भावफर्भरूप 
से परिणत होनेवाली न होनेसे भावकर्म का उपादानकर्ता नहीं हो सकती और पावकर्म के रूप से परिणत होनेबाली 
न होनेसे द्रव्यकर्मस का निमित्तकर्ता भी नहीं हो सकती। ' स्पर्शरसगन्धवर्णबन्त. पुदुगछा: इस सृत्र के अनुसार 
स्पर्श गुण पुदूगल का अक्रमभावी या सहभावोी परिणाम है । शीतस्पर्श ओर उष्णस्पर्श स्पर्शगुण के पर्याय-संव है । 
ये दोनों प्रकार के स्पर्श पुदूयल के अक्रमप्ताविपरिणाम के क्रमम्ताविपरिणाम हैं ओर जिसप्रकार स्पशंगुण पुद्गलब्रब्य 
से अभिन्न होता है उसोप्रकार वे दोनो प्रकार के स्पर्श ऋ्रमाधिपरिणाम होनेपर भी पुद्गलद्व्य से अभिन्न होते हैं । 
जब कोई पुदष शीतगृणवाले पदार्थ को ओर उष्णगुणयवाले पदार्थ को स्पर्श करता है तब उस पुरुष के शीत का और 
उच्ण का अनुभव करानेकी सामर्थ्य पुदगल के शीतरूप और उष्णरूप गृणपर्याय में होती है । ये दोनों स्पर्श 
पुद्गलगुण के क्रमशाविपर्याय होनेसे पुदुगलब॒ध्य के साथ तादात्म्य को प्राप्त हुए होनेसे पुद्गलद्रव्य से भिन्न नहीं 
होते ओर पुद्गलब्रब्य से भिन्न न होनेसे आत्मा से सन्नो कालों में भिन्न होते हैं; क्यों कि वे आत्मा के गुण न होनेसे 
उनकी आत्था के साथ तादात्म्यसबध नहीं होता । उस शीत और उष्ण स्पर के निमित्त से शीत और उष्ण पदार्थ को 
स्पर्श करनेबाले पुरुष को शीत का ओर उष्ण का जो अनुभव होता है वहु अनुभव आत्मा का परिणाम होनेसे आत्मा 
से च्रिन्न नहीं होता; क्‍यों कि उसका अत्मा के साथ तादात्म्यसबंध होता है । वह अनुभव आत्मा से भिन्न न होसेसे 
ओर पुवृगछ का उपादेयभत परिणास न होनेसे सभी कालों में पुदूगल से आत्यंतिकरूप से स्रिच्च होता है । शीतरकूप 


समयसार। । ६२७ 


अवस्या और उच्णरूप अवस्था पुद्गलद॒ब्योपादानक होनेसे पुदगल से भिन्न न होनेपर और आत्सा से आत्यंतिकरूप 
से भिन्न त होनेपर, और शोतोष्णानुभव की अवस्था आत्मोपादानक हीसेसे आत्मा से भिन्न न होनेपर और पुदूगल- 
द्रव्य से आत्यतिकरूप से भिन्न होनेपर पुद्गठपरिणामावस्था के और आत्मफरणामावस्था के यथार्थस्वकूप का शान 
अधिव्यक्त होनेपर उन दोनों अवस्गाओं सें होनेवाडी सिम्नता का ज्ञान हो जादेसे उन दोनों अवस्थाओ को ज्ञानी 
आत्मा एकरूप-एकजातीय नहीं समझती । उन दोनों अवस्थाओं यो एकरूप ने समझतनेके कारण “में ठड़ा हुआ 7, 
में सम हुआ हूँ ' इसअकार अपनेको शीतरुप से आर उच्णरूप से परणत हुई नहों मातती-पुदूगल को ही उसःरूप से 
परिणत हुआ मानतो है; क्यों कि दोतगुण और उष्णगण पुद्गलस्वासिफ होनेस जात्मा आपे स्वन्नाव का त्याग करके 
उन अचेतनगृणों के साथ तादात्म्य को प्राप्स नहीं हों सकती । शीत और उच्ण गुण का अनुभ- सो पारोसरखप 
पुद्गल के द्वारा करती हैं। पुद्गल के द्रव्यवामंसतप परिणाम की अवस्था जीव को फछ देनेशो-जीव को विभावरप 
से परिणत होते समय सहायभत होनेकी उदयरूप अवस्था के कारण जीव की रागद्रेषबसुखदुःखादिरूप से परिणति 
होनेसे उदयरूप से निभित्तकारण पड़नवाले द्रव्यकर्म को रागह्वंषादिसज्ञाए (टीती हें। इसप्रकार शगप्रेषसुखद॒.राविरुष 
संज्ञाओं को धारण करनेवाले पुदगलद्रव्योपादानक उदयरूप अवस्था को ब्राप्त दुए द्रद्यकर्म को जशुद्ध आत्मा को 
रागप्रेषसुखदु 'वादि का अनुभव फराने की अर्थात्‌ रागद्रेषशुखदुःखादिरूप से परिणत कराने को धामरथ्य होती है । 
पुद्गल के कम रूप परिणास को यह अवस्था पुदगछद्रष्य बता परिण:अष होनेते प्रदगलद्रव्य के स्वरूप से अस्वित होनेके 
कारण पुद्गलद्रव्य से अभिन्न होतो है- उसके साथ एकरूफ होतो है । वह पृद्गलद्रव्य से भिन्न न होनेसे और आत्मा 
का परिणाम न होनेसे आत्मा के चेतस्यरवलूप से अन्वित ने होनेसे सभा वालों में आत्मा से भिन्न होती है । उस 
पुद्गलकर्म को अवस्थारूप उदय के निमित्त से अशुय आत्मा के जो रागदेपसुखदु ्थादि का अन्भव करना पडता ४ 
बह अनुभव आत्मा का परिणाम होनेसे आत्मा से भिन्न नहीं होता; क्‍यों कि उराका आत्मा के साथ तादात्म्यसबंध 
होता है । वह अनुभव आत्मा से भिन्न न होनेसे और पुदगल का उपादेयमूत परिणाम त होनेसे सभी काछों से 
पुदृगल से आत्यंतिकरूप से भिन्न होता है। प्रुवृगल को उदयरूप अवस्था पुद्गलद्रव्योपादानक हीनेसे पुदुगल से भिन्न 
न होनेपर और आत्मा से आत्यतिकरूप से सिन्नव्प होनेपर भो ओर रागहेंघसुखदुः:खादि के अनुभव की अवस्था 
आत्म(पादानक होनेसे आत्मा से भिन्न न होनेपर और पुद्यलद्॒व्य स आत्यतिकछप से भिन्न होनेपर शुद्धात्ससवित्ति- 
रूप शञान के कारण पुद्धलकर की उदयावस्था और रागहेषसुखदुःखादिस्पविभावभावों का अनुभव इन दोनो में 
होनेवाली भिन्नता का पूर्णतया ज्ञान होनेसे वोतरागस्वसबेदनज्ञानवाली आत्मा उन दोनो की एकरूपता की कल्पसा 
नहीं करती-उन दोनों को अन्योन्यभिन्न जानती है । उन दोनों की भिन्नरूपता के ज्ञान के कारण अपनेकों रागभाव- 
रूप से परिणत न करतो हुई उन उदयरूप और अनुभवरूप दोनों परिणामों का कर्ता नहीं समझती । दोनों परिणामों 


की सिन्नता का उसका यह ज्ञान यथार्थ है; क्‍यों कि उदयावस्था पुदंगलस्वासिक होनेसे आत्मा अपने स्वभाव का 
स्थाय करके उस उदयरूप अचेतन अवस्था के साथ तादात्म्य को प्राप्त नहीं हो सकती ओर शुद्ध आत्मा निरजन 
होनेसे रागादिशावों के रूप से परिणत होनेवाली न होनेसे उसका पुद्गलकर्म की उदयावश्था के साथ किसी भी 
प्रकार का संबंध घटित नहीं हो सकता । शुद्धनिश्वयनय की दृष्टि से आत्मा शुद्ध अर्थात्‌ भावकर्मरहित ओर निरजन 
अर्थात द्रष्यकर्म के साथ संइलेषसबध से रहित होती है ओर अज्ञानो आत्मा सांजन अर्थात्‌ द्रव्यकमंसहित और अजशुद्ध 
अर्थात्‌ भावकमंसहित होतो है-भावकर्म के रूप से परिणत होनेवाली होती है । अतः: अशुद्ध आत्मा और उसके 
विभावरूप परिणाम शुद्ध आत्मा की दृष्टि से परदव्यरूप हैं । दोनों का स्वरूप अन्योन्यभिन्न होनेसे दोनों कर्यत्रित्‌ 
सिन्नदृव्यरूप हैं । जिनमें यहा भेद बताया है वें एक आत्मा की दो अवश्थाएं हैं। दोनों में फ्थंल्वित्‌ (भश्नता होनेसे 
ज्ञानी - स्वतवेदनशानवाली आत्सा को शुद्ध आत्मा का पूर्णरूप से ज्ञान होनेसे दोनों को भिन्नरूप समझती है। दोनों 
की सिष्नरू्पता के ज्ञान के कारण वदीतरागस्वसवेबनज्ञानबाली आत्मा को रागादिभावों से भिन्न समझतो है । बह्तुतः 
शुद्ध हुई आत्मा का वह निरंजन होनसे रागादिभावों के रूप से परिणत होना अशक्‍्य होनेसे वह रागादिभाओं का 
उपादानकर्ता और पुद्गलद्॒व्य की फर्मेरूप वरिणाति का निर्मित्तकर्ता भी नहीं हो सकती । अतः रागादिभावों का 


६२८ श्रीऋषभनाथ दिगंबरजनप्रंप प्रकाशन सस्थापाः 


ओर पुद्यल की द्वव्यकर्मरप परिणति का शुद्ध आत्मा कदापि कर्ता नहीं हो सकती । जिस आत्मा का रागाविभाव- 
विषयक उपादानफर्तुत्व और पुद्गरूद्रव्य को कर्मरूपर्पारणति के विषय में निभित्तकतृत्व दिखाई देता है वह आत्मा 
शद्धास्मसंवित्तिशन्य होनेसे अज्ञानो होतो है। अतः अशुद्ध आत्मा से होनेवाली भावकसम को उत्पत्ति और क्मंचगंणायोग्य 
पुद्गलब्रब्य से होनेबाली व्रव्यकरम को उत्पत्ति अशुद्ध आत्मा के गुद्धात्मसवित्ति के अभावरूप अज्ञान के कारण से 


होती है । 

“ क्थं अज्ञानात्‌ कम प्रभात ? इति चेत्‌- 

« कथ केन प्रकारेणाज्ञानाच्छद्वात्मसवित््वभावरूपात्कर्मभ भावकरमं प्रभवत्युत्पद्यते ?' इत्येबबिधः 
प्रश्नवचेदस्ति, तत्समाधानमाहुराचार्या: । 

' शुद्धात्मसवित्ति के अभावरूप अज्ञान से भावकर्म को उत्पत्ति किसप्रकार होतो हे ? इसप्रकार 
का प्रदन हो तो आचाय उसका समाधान करते हे । 


तक कब ४ (कक 4 हक] कप -4+ पल 
तिविही एसुबओगो अप्पवियप्पं करंइ कोहो हे । 
कता तस्खुबओगस्स होइ सी अत्तभावस्स ॥ ९४॥ 


त्रिबध एप उपयोग आत्मविकल्पं करोति क्रोधो5हम्‌ । 
कर्ता तस्योपयोगस्य भवति स आत्मभावस्य ॥ ९४॥। 
अन्वयार्थ- [यः] जो सामान्यतः अज्ञानरूप होनेंसे एकप्रकारक होनेपर भी (एष:) यह 

(त्रिविध:) मिथ्यादर्शन, अज्ञान और अविरति इन रूपों ये तोन प्रकार का बना टुआ (उपयोग: ) 
आत्मा का चंतन्यानविधायिपरिणामरूप यह उपयोग या आत्मा (अह क्रोध:) ' में क्रोध्र ह-ऋध से 
अभिन्न ह ' इसप्रकार का (आत्समविकल्प) अपने या आत्मा के विषय में विपरीत निर्णय (करोति) 
कर लेता है, (सः) बढ़ उपयाग था आत्मा [सस्य) दशा (आत्यमावस्थ) अपन डाथाग ?प्याग के 
अथवा अनज्नद्ध आह ले परिणामरुत [उधीष्धर ) कीधरण से परिणव टुए सामान्यतः अज़ानरूप 
और विशपरूप से निविध तने एा इययोएं का (छती' इयाद्ानकर्ता (भ्वाति) होता है । 
| इस पापाउज मे जो (॥, सण"ए, ++ - लू ये आन, भा यतब,निनममाबन्धे इस उाका के 


अनुदार उसका प्र शा कि पे सया 6, बंका हिय।त ज 0 ण तह दम पाया जाता है । ] 
आ. झूपा.- एपं खल शासाध्येत जया रूप: मिथ्यादशनाज्ञानाविरतिरूप: त्रिविधः 


सर्विकार: चंतस्वपरिणासः परात्मनों जविशेषदर्शनेन, जविशेषज्ञानेच अविशेषविरत्या च 
समस्त भेद अपड नृत्य भाव्यमावकभावापन्नयों: चेतनाच6तनयो: सामानाधिफरण्येत्र अनु- 
भवनात्‌ कोच: अहम्‌ ' इति आत्मन: चिकलल्‍्प॑ उत्पादयति | तत अय आत्मा  क्रोधः 
अहम | इति श्रात्या सविकारेण चेतन्यपरिणासेन परिणमन्‌ तस्य सविकारचेतन्यर्पार- 
जामरूपस्यथ जात्मभावस्य कर्ता स्थात्‌ । एबसेब च ऋोघपदपरिवर्तनेन सानसायालोभमो ह- 


(« अम्सविक" | द्ात पाठान्तरम्‌ । २- “अविश्येपरस्या ' इति पाठान्तरम्‌ । 


समयसार: । ६२९ 


रागद्रेषकर्मनोकमंसनो वचनकायश्रोत्रचक्षु प्राण रसनस्पशनसूत्राणि घोडश व्यास्येयान । 
अनया दिशा अन्यानि अपि ऊहयानि । 


त. प्र.- एषो5यं खल परमार्थत: सामान्येन सामान्यतोउज्ञानरूपो मोहाक्रान्तज्ञानरूपो मिथ्या- 
दह्शनाज्ञानाविरतिरुपोी मिथ्यादर्शनमिथ्याज्ञानमिथ्याचारिभरूपस्श्िविधस्त्रिप्रकारो विभावत्मकदचेत- 
स्यपरिणानब्चेतन्यानु|विधाय्यपयोगात्मक आत्मनत: परिणामस्ततोपभिन्न आत्मा वा परात्मनोंर्भावद्वव्य- 
मोहात्मकपरपद।थथस्थात्मनश्चा विशेषदश नेता भेदाबली कन 7 । आत्पनोइनादे: कर्मबद्धत्वाटात्स सापद्रव्यक- 
मंणो रभेदस्प दर्शनादव्रलोकनादित्यर्थ: । अविदयकनज्ञानंनाभदज्ञानंेन | भावद्रव्यकमात्मकपरात्मनोर भिन्नत्वं 
ज्ञात्वेत्यर्थ: । आविदापत्रिरत्या परात्मनोरभेदेषत्पन्ताभिनिवेशेत । परान्मनोंरभेदोंःत्येवेत्यात्यन्तिकेना-- 
भितिवेशेन दृढ़निश्चयेनेत्यथे' | परात्मनोरविशेष-्नेदे विशिष्टा5प्यल्तिकी रतिरभिनिवेशो दृढ़निद्खयो- 
$विज्येषविरति: तथा । अबिशपरत्येति क्वचित्पाठान्तरम्‌ + तस्याभेदेषभिनिवेशेनत्यर्थ: । अस्मात्पाठाद- 
विशेषविरत्येति पाठ: साधीयानू, अभिनिवेश्वस्यात्यन्तिकत्वस्यापनात्‌ । समस्त भेद परात्मनो- 
रन्योन्यसिपश्नत्वमपह नुत्य सवाये भाव्यभावकभाजाणन्नयो. परिणम्यपरिणामकभ।वापक्षयोरशुद्धात्म- 
भावकोधादयोब्चेतनाचेतनयोस्शुद्धचेतनाशुद्ध चेतनयो: । शुद्धात्मनद बुद्ध चेतन्यसमन्चितत्वाच्चेतनत्य भावक़ो - 
धादेश्चा शुद्ध चेतन्यान्वितत्वाच्छुद्धचेतन्यविकलत्वाच्चाचेतनत्वम्‌। अप्रशस्तो5शद्धश्चेतनो चेतन: ।+ तयो- 
इचेतनाचेतनयो: । सामानाधिकरण्येनकात्मद्रव्यरूपाभिव्यापकाधारत्वेन । समानमिेकस भिव्यापक सधिक- 
रणमाधारों । तयोर्भाव. सामानाधिकरण्यम्‌ । ' राजपत्यन्तगुणोक्तिराजादिध्य' कृत्ये जे ' इति ट्यूण्‌ । 
यत्रात्मनि चतन्यसामान्यमनुभवगोचरीभवति तत्रेवात्मनि क्रोधाद्यात्मक भावकर्मान मवर्गःचरोभवतीति 
परात्मनोस्सामानाधिकरण्येनेका धिकरण्पेनानुभवनम। तस्मात्थाविधानभवनात्‌ “ क्रीधी5ह-करोधा- 
दर्भन्नोडहम  इत्यवम्प्रकारसात्मम आत्मविषये विकल्प विपरीत निर्णयमुत्णदयति जनयति । विपरीतः 
कतयो निययों चिशचयों विश्त्प । तम। शद्धात्म-विभावभावात्मकक्रीध्ादि्रि णासमयों, पराम्मनो- 
बॉ वीजा मंजर तप तावन्योन्पा सिद्यार्दिल नि्ययों वि" रीवा + थे तादरा बपरीस टिचय जनाति। 
तता परधारकार "फिमिरीयर वि"तय मनयति तस्मा(कारणाइर्म-उा आत्या कोधोंआऋशत्ति ०. पद )भ- 
लब्ाा।वति याया सोम्ाशिमणदरनतिया त्वनात्ममरिण्पमेल »तभोते सविकारेंण विकारवाएल 
चेएतड कह. (दवियरा दे ईह7 रमामे ? वारमजन्दः गरदभांल रबवेमोने, । +धादिन 
रूय बाव व वझेजव यू वसत। 7 हब ! तस्वोयागारयर: सविकार लेसन्यपरिणाणस्य विभाजन - 
भावषाः मे 5४ 70 पर शा पस्य हक कापरादा +केतो स्थारजबाौत || शयसदामना प्रकारेएंए स काप्रपद५ सणतनन 
करोधवर दा जउपे तास्थ,न मावायिफय 5. हज्य शातादि कोर: पतदाणि व्यस्येयानि। अगस्' दशानेन 
प्रका रेणान एन्‍्यति सतन्राण्यट्बाति विधारगीयानि । 

हीका्थ- पर उर्थप्रण्टि रा सामा 5 शअजावशव हानोरों गएयाप होनेपर भी 'बपत.। मि्यावञ्न, 
अज्ञान मिय; तल और अधिरति-वनिध्याचारित्र इनहाप से विधि सीन प्रकारवातला। दना हुआ अंतन्य का 
बिकारंस ते (उपयोगरूष) परिणाम भावकप्रूप) परवदा्थ ओर आत्मा इनके (अनादिकाल से चले आये) 
अभेद फो >बनेसे अमेद को जाननेसे और इनके अभेद में आत्योन्तक्कलप से अभिनिवेश - आसंक्ति करनेसे इनमें 
होतेवाले भेद को पुर्णरप से छिपाकर भाव्यभावकभाव को प्राप्त हुए चेतन और अश्दतन अर्थात्‌ अप्रद्नस्तचेतन का 
(कोघादि परिभावभाव का) समानाधिकरणढूुप से अथति एक हि आत्मा में अनुभव करनेसे ' म॑ फ्रोध हु अर्थात्‌ 


६3३० रे प्रीछूष भनाय विगव रजेसप्रम्प्रकाहनसस्थाया! 


क्रोधा दिस्पविभावभावरूप परिणाम से में अभिन्न हूं! इसप्रकार आत्मा के बिपरीत निहव्रण को-निशय्यरूप परिणाम 
को उत्पन्न करता है। उसकारण यह आत्या “में क्रोध हुं-क्रोेध से अभिन्न हैं ! इसप्रकार श्रांतिबश होकर चेतन्य के 
विकारसहित परिणाम के रूप से परिणत होती हुई उस चंतनन्‍्य के विकारसहित परिणासरूप (अशुद्ध) आत्मा के 
परिणाम का कर्ता-उपादानकर्ता होती है । इसीप्रकार अीत जिसप्रकार कोध का व्याख्यान किया गया है उसी 
प्रकार क्रोघप्द को बबलकर मान, माया, लोभ, मोह, राग, देष, कर्म, नोकमं, मन, बचन, काय श्रोत्र. चक्ष प्राण, 
रसत और स्पर्शन इन सोलह सूत्रों का व्याख्यान करना खाहिये। इसप्रकार अन्य सूत्रों का भी बिंचार कर 
लेना चाहिये। 

विवेचन- उपयोग संतन्‍्य का अनुसरण करनेवाला आत्मा का परिणास है | यह ससारी आत्मा अनाबिकाल 
से कर्मबद्ध हुई होनेसे उपयोग सविकार बना हुआ है अथात अज्ञानरूप से परिणत हुआ है । अज्ञानरूप से परिणस 
हुआ होनेसे बहू उपयोगरूफ चैतन्य का परिणाम सामान्यतः एकप्रकारफ है और विशेषतः सिथ्यावर्शन, अज्ञास- 
मिश्याज्ञान आर अविरति-भिण्याचारित्र इनरूप तोन प्रकार का है । यह उपयोगरूप विकारसहित चेतन्यपरिणाम 
अनाविकाल से चले आये कमबंध के कारण भावकरमंरूप और द्रव्यकमंरूप परपदार्थ और आत्मा हनमे अनादिकारू 
से चले आपे अम्ेद को देखनेपे, अभेद को जाननेसे और उनके अभेद के विषय में आत्यन्तिकरूप से अभिनिवेश- 
अध्यवसाय-दृढनिइच्चय कर लेनेसे क्रोधादिरूए परपदार्थ ओर आत्मा इनमें सपृर्णतया भेद होनेपर भो उस संएर्ण 
भेद को छिपाता है । परपदार्थ और आत्मा इनमें होनेवाले भंद को छिपाकर भाव्य बना हुआ अचेतन -अशद्य- 
चेतन्पान्वित क्रोधाविरूप परभाव और भावक बनी हुई देतन अशद्धा आस्मा इन दोनों का अभिव्यापक अधिकरणरूपफ 
एक आत्मा में हि अनुभव जो जानेये-प्रत्यक्षज्ञान हो जानेसे वह सविकार उपयोग या आत्मा “में क्रोध ह अर्थात्‌ 
कोध से अभिन्न हू ' इसप्रकार का विपरीत निर्णयरूप परिणाम आत्मा में उत्पन्न करता है । उस विपरीत निर्णय के 
कारण आत्मा * में क्रोध हुं अथात्‌ क्रोध से भिन्न नहीं हु ” इसप्रकार को अति के-मिथ्याज्ञान के कारण विकारमहित 
अर्थात्‌ अज्ञानरूष चंतन्यपरिणाम के रूप से परिणत हो जाती है और जिस अज्ञानरूप चंतन्यपरिणाम के रूप से 
परिणत हो ज्ञाती है उस आत्मपरिणामभूत परिणाम का अशुद्धनिन्‍चयनय को दष्टि से उपादानकर्ता होती है और 
द्रव्यकर्स का निमित्तकर्ता होती है । इसप्रकार मानसायादिसुत्रों का विचार कर लेना चाहिये । 


तिबिहा एसुबओंगो अप्पवियप्पं करइ धम्माई । 
कत्ता तस्सुवबओंगस्स होइ सा अत्तभावस्स ॥ ९५॥ 


त्रिविध एब उपयोग आत्मविकल्पं करोति धर्मादि: । 
कतो तस्योपयोगस्प भवति स आत्मभावस्थ ॥ ९५॥। 
अन्वयार्थ- (यः) जो सामान्यत अज्ञानरूप होनेंसे एकरूप और विद्ञेपतः [त्रिविधः] मिथ्या- 
दर्शन, अज्ञान अर्थात्‌ मिथ्याज्ञान और अविरति अर्थात्‌ मिथ्याचारित्र इनके रूप से त्रिविध बना हुआ 
[एषः उपयोग:] चेतन्य का अनुसरण करनंवाला आत्मा का परिणामभूत यह उपयोग [घर्मादिः 
(अहं) | ' में धर्मादि हूं अर्थात्‌ धर्मादिद्रव्यों मे अभिन्न हूं ' इसप्रकार का [आत्मविकल्पं] अपनी 
आत्मा के बिषय में विपरीत निर्णय [करोति] कद लेता है [सः] वह उपयोग या आत्मा 
[तस्य] उस [आत्मभावस्य] अशुद्ध आत्मा के परिणामभूत [उपयोगस्य] * में धर्मादिरूप हू ' अथात्‌ 
* में धर्मादिब्रव्यों से अभिन्न हू ” इस विकल्प के रूप से परिणत हुए सामान्यत, अज्ञानरूप होनेसे एकरूप 
और विश्ेषत. मिध्यादशंन, अज्ञान अथोत्‌ मिथ्याज्ञान और अविरति अर्थात्‌ मिथ्याचारित्र इनके रूप 
से परिणत हुआ होनेसे तीन प्रकारवाले बने हुए उपयोग का [करता] उपादानकर्ता होता है । 


सम्रयसा र: । शेर 


[ ' सोपस्का रत्वात्सूत्राणाम्‌ू इस उक्ति के अनुसार सूत्र सोपस्कार होनेसे इस गायासूत्र में ' अह ” इस पद 
का और  यत्तदोनित्यसम्बन्धः इस बचन के अनुसार “जो (यः)” इस पद का ग्रहण किया गया है। जीव को' 
जबतक वीतरागस्वसवेदनरूप या शुद्धात्मसचित्तिरूप ज्ञान नहों होता तबतक उमके दहन, ज्ञान आर चारित्र एक- 
प्रकार से सिथ्या कड्े जा सकते है | जीव के जिस काल में प्रथमोपशससम्पक्त्व या उपशमसम्यक्त्व प्रादु्भत होता है 
उस काल से आगेके काऊ में और वीतरागस्वसंवेदन की प्रादुर्भूति के पुर्वकाल से जबतक सरागता होती ह तबतक 
जीव को दाद्ध आत्मा के यथार्थ स्वव्प का ज्ञान नहीं हो सकता; क्धों कि रागभाव शुद्धात्मसंबित्ति का प्रतिबधक 
होता है । उपशमसम्पक्त्व को उत्पत्ति होतिसभ्य सिर्फ सात प्रकृतियों के उदयरूप निर्मल का अभाव अर्थात्‌ अनुदय- 
रूप निमित्त का सद्भाव होता है । उसोप्रकार शुद्धार्मसं वत्ति के प्र।तबन्धक अप्रत्याव्यानावरण का, प्रत्यास्यानावरण 
का और सज्वलन का तीम्र उदय होता है । इनके उदय से शुद्ध आत्मा के स्वरूप का अनुभवजन्य पूर्ण ज्ञान नहीं 
होता । उस समय आत्मा का जो कुछ ज्ञान होता है वढ़ उसके सिर्फ सासान्यांत्र का हि होता है-विशेषादरा का नहों। 
वस्तु के सामान्य और विशेष इन दोनों अज्ञों का ज्ञान होनेपर ही वस्तु के स्वरूप का ज्ञान पूर्णरूप से होता है- 
अन्यथा नहीं । वस्तु है विशेषों का जबतक ज्ञान नहीं होता तबतक ज्ञान के अंशभूत दर्शन ओर चारित्र अर्थात्‌ 
आत्मस्यरूपविषयक वृढनिइच्य न होनेंसे दर्शन, ज्ञान और चारित्र अंशतः सम्यक्‌ आर अज्ञतः मिथ्या होनेसे शुद्ध- 
निदचयनय की वृष्टि से मिथ्या हि है यह स्पष्ट हो जाता है । अतः शुद्धात्मसविज्त के बाद हि रत्नत्रय की यथार्थता 
फो सिद्धि होतो है-उसके पहुले महीं । साराश, वौतरागरक्तत्रय हि यथार्थ रत्नत्रय है, सरागरत्नश्रय नही, फिर भले 
हि वह परंपरासे मोक्ष का कारण बन जाता हो । इसका अर्थ यह नहीं समझना चाहिये को सरागरत्लत्रय के स्वथा 
अभाव में सो वीतरागरत्नश्रय की या अभेवरत्नत्रय की प्राप्ति होती है । | 


आ. रुया.- एब खलु सामान्येन अज्ञानरूपः मिथ्याद्शनाज्ञानाविरतिरूप: त्रिविधः 
सविकार: चंतन्यपरिणास: परस्परं अविशेषदशेनेन, अविशेषज्ञानेन अविाशेषविरत्या च 
समस्त भेदं अपह नुत्य ज्ञेयज्ञायकभावापन्नयों: परात्मनो: सामानाधिकरण्येन अनुभवनात्‌ 
धर्म: अहम, अधम: अहम, आकाश अहम, कान: अहम, पुदगल. अहम, जीवान्तरं 
अहम्‌ ' इति आत्मनः विकल्प उत्पादयति ! तत' अय॑ आत्मा “धर्म अहम, अधर्म: अहम, 
आकाश अहम्‌, काल: अहम्‌, पुद्गल: अहम्‌, जीवान्तरं अहम इति श्रान्त्या सापाधिना 
चेतन्यपरिणामेन परिणमन्‌ तस्यथ सोपाधिचेतन्यपरिणामस्यरूपस्य आत्मभावस्य कर्ता 
स्थात्‌ । ततः स्थितं क्तृत्वमूलं अज्ञानम्‌ । 


त. प्र.- एघो5पं खल परप्तार्थतः सामान्पेन साम्रान्यतोष्ज्ञानरलू्पो मोहाफ्रान्तत्वाच्छुद्धात्मस्वरूप- 
निर्मानाभावरूपाज्ञानात्मक एकरूपोंडपि विशेषतो मिथ्यादशंनाज्ञानाविरतिरूपो मिथ्यादशंनमिश्याज्ञान- 
सिथ्याचा रित्ररूपस्त्रिविधस्त्रिप्रकारस्त्रिभेदत्वमापन्नस्सविकारों विभावात्मकइ्चेतन्यपरिणामइचेतन्यानु- 
विधाय्युपयोगात्मक आत्सन: परिणासस्ततो5लिन्नो वा55त्मा परात्मनोधंर्माधर्माकाशकालपुद्यलूजीवा- 
न्तरात्मकपरपदार्थस्पात्मद्रव्यय्य चाविशेषदर्शनेनानादेमोहाक्रान्तत्वादनादेर भ्यासादभेदावलो कनेन । 
आत्मनोष्नादेमोहनो याख्य ञ्रान्तिजननसमर्थकर्मंणा बद्धत्वाद/त्मनो धर्माधर्माकाशकालपुद्गलजीवान्तरा- 
हपव्र॒व्यान्तराणां चाभेदस्य दर्शनादवलोकनादित्यथं: । अविशेषज्ञानेनात्मनों धर्मणां चान्योन्यभेदो 
तास्ती ति ज्ञानेत । परात्मनोरन्योन्याभिन्नत्वमस्तीति ज्ञात्वेत्यर्थं:। अविशेषधिरत्या चा्ेदेश्यन्ताधि- 
निषेशेत । परात्मनोरभेदोः:स्त्थेवेत्यात्यन्तिकेनाभिनिवेशेन वृढ़निश्चयेनेत्यर्थ: । परात्मनोर विशेषे5भेदे 


६३२ श्रीक्रष्सनाथविगयरजेनग्रथप्रकाशनसस्थाया: 


विशिष्टा5प्त्यन्तिको रतिरभिनिवेज्ञो दृढ़निइज्नयो5विशेषविरतिः । तया । अविशेषरत्येति कचित्पाठा- 
न्तरम्‌ । तस्याविद्येषे-्भेदेडभिनिवेश्यनेत्य्थ: । अस्मात्पाठादविशेषविरत्येति पाठस्साधीयान्‌, अभिनिवेदश- 
स्पात्यन्तिकत्वण्यापनार्थत्वात्तस्य । समस्त सम्पूर्णम्‌ । अनेन परात्मनोस्साकल्येन भेंदोउस्तीति प्रतिप।।द- 
तमवसेयम्‌ | सेदसन्योन्य भिश्नत्वमगह नत्य सवाय ज्ञेयज्लायकभावापत्नयो: परात्मनोधर्मा दिद्रव्यात्मद्रव्ययो: । 
जयभापमापन्नस्य धर्मादिद्रव्यस्थ ज्ञायक भावभवत्यात्मनः्चेत्थथें: । सासानाधिकरण्येनेकाधिक रणत्वेन । 
आत्मद्रव्यात्मकासिव्यावकरूपेकाधारत्वेनेत्वथ । समानसेक्धिकरणसभिव्यापक आधारो ययं/सतो 
समानाधिकरणौ । तयो वविस्पामानाधिकरण्यम्‌ ५ ' राजपत्यन्तगुणोक्ति-” इति ट्यूण्‌ । यत्रात्मति 
चेतन्यसामास्थसनुभवयोचरोभवति त्रदान्मनि धर्मादिद्रव्य ज्ञानगोचरीभवतीति परात्मनोस्सामाना- 
घिक रण्पेतानुभवनम्‌ । तस्मात्तथाविधानुभवनादेतो: “धर्मोड्ठमधर्मोहमाकाशमहं पुद्गलो5ह कालो5ह 
जीवान्तरमहम ' इति धर्मात्र्माकाशकालपुद्गलजीवान्तरे+्य: पृथरभूतो नाध्मीत्येबप्रकारसात्मन आत्मनो 
विषये विकल्प विपरीत निर्णयम॒त्पादयति जनयति । विपरीतः कहल्पो निर्णयों बिकरप: । तस्‌ । धर्मा- 
विद्रव्याणामात्मनःरचान्योन्यभिन्नत्वे:वि | घामन्योन्या भिन्नत्वेन निइहच्यो विपरीत: । त तादुश विपरोस॑ 
निशचय जनयति । ततो यस्मात्कार णाद्विपरोत निःचय जनयति तस्मात्कारणादयमात्माध्शुद्ध आत्मा 
' धर्मोप्रमधर्माह्रमाकाशमह काछ।ह) एदगलोए जीवान्तरमहम्‌  इति “ धर्माधर्माक्तातकालपुद्गल- 
जीवान्तरेम्वों भिन्नो नाल्मि इति आन्त्या मोहाझ््मणजनितमिथ्यात्वेनात्मपरिणमेन “सूभतेन 
सोपाधिना फालमर्यादायाल्दप्रेत ! अतित्यनेत्यथ । चेत्म्यपरिणामंनानित्याणद्धोंपयोगात्मक चतस्य- 
परिणामासकत्वन परिणसन्परिणमसान' । परात्मकत्वा-प्रवसायरूपविभावभावात्सकत्वेन परिणमसा- 
नस्तस्याजद्रीपयोगास्यस्थ सोपाधिचतन्यपरिणामस्थ कालमर्यादावच्लिन्नागित्यातद जेतस्पर्पा ' जामस्य 
विभावभावात्म फस्पाहद्धात्मपरि णासस्य ऋर्ताषादानयार्ता स्थाद नवलि। लकषम्मस्भार्का णातरितित पएकित-- 
सिद्ध क्तृत्वमल कतेत्यस्य कवर “भज्ञानम्‌ । 


टीकाथ वरमाजंदा »े वाधान्यस सतासाप | रर -७येधत्त । समि९' ८८: पे ० औयछ ' कान 
ओऔए वावह भाव मिल्याटदारज्ञ जख्य से व बिध थीत लीम धका-वाला- तीक कब तक जा शा ७, सहत्य 
का विंकारस। ते एयोचतव , तल ,धर्माजसा दल प ज्ञेवनल. परपदात शीर (माइक वया>, से 
घ.४ अप; जद पॉ+ए व ,।+ दे उनसे, भेद का जाननसे और उमेद के विषय में आधत्टालिकशप थे निवपिर 7 


आमरकित दृढ़लिशखत दारसचे इतस हाच-परा सपर्ण चंद »ो (खा मंद को सपूर्णतया छिपकर जेयज्नाथकराव को 
प्राप्त हुए धर्मादिष्य। परपद्गाओ वार वाह इनको परसानाथकरणरूप से-एकाधपिकरणरूप स अयत एक हिं 
अभिव्यापवारहूप आधारभत आत्मा में उनका अनभव करनेसे मे धर्म हें अर्थात धर्मटव्य से आअमिश 2, मे अधर्म है 
बयोज्‌ अध््ंद्रव्प से अभिन्न हू, में आक.ग है अर्थात्‌ जाकादाद्रग्य से अभिन्न हु में काल हु अधीत « “अव्यसे अभिन्न 
हैं, मे पुरगल है अवथीत्‌ पुदगलद्रब्य से अभिन्न ह आर म॑ अन्यजोब हू अर्थात्‌ अन्य जीवबवब्य से आ्प़ि 3 ' इसप्रकार 
आत्मा के विषय में विपरात कल्पना को-निइचय को-निइ्रयरूप परिणाम को उत्पन्न करत। : रसकारण यह 
से धर्म हू में अधर्म हू, में आकाश हू, में काल हू, मे पुदुगल हु और म॑ अन्य जीव हु ' इसप्रकार आतिवद होकर 
आत्मा चेतन्य के उपाधिसहश्ितिकाल-मर्यादावच्छिन्न-अनित्य या अशुद्ध परिणाम के रूप से परिणत होती हुई उस 
चंतन्य दे उवाधिसहित-अनित्य परिणामरूफ (अशुद्ध) आत्मा के परिणाम का कर्ता-उपादानकर्ता होती है । | सप्त 
प्रकृति के उदय को दृष्टि से ' मिथ्या इस दाब्द के रूढ़ अर्थ का ग्रहण और शुद्धास्मसबविसि के अभावरूप अज्ञान की 


दृष्टि से ' असम्यक्‌ इस अर्थ का ग्रहण अभीष्ट है | इससे आत्मा के कतृत्व का कारण उसका अज्ञानभाव है यह 
पृक्षित से सिद्ध हुआ । 


सम्रयसार: । ६३३ 


विवेचन - उपयोग चंत्तत्य का अनुसरण करनेवाला आत्मा का परिणाम है। यह संसारी आत्मा का अनाहि- 
काल से कपंबद हुई होतेसे उपयोग सर्विकार-विकारसहित -अशुद्ध बना हुआ है अर्थात्‌ अज्ञानरूप से परिणत हुआ है। 
अज्ञानरूप से परिणत हुआ होनेसे चेतस्यथ का वह उपयोगरूप परिणास सामान्यत: एकरूप है और विशेषत्रः सिथ्यादर्शन 
अज्ञान-भिध्याशान और अविरति-मिथ्याचारित्र इनके रूप से तीन प्रकार का बना हुआ हे । य? चेतन्य का उपयोग 
रूप विकारसहित परिणाम अनाबिकाल से चले आये कर्मंबध के कारण घ॒र्म, अधम, आकाश, काजल, पुदूगल और 
अन्यजीव ये परपदार्थ और आत्मा इनसे अनादिकाल से चले आये मोहनोयोदयनिमित्तक अज्ञान के करण अभ्द को 
बेखनेसे, अभेद को जातनेसे और इनके अभेद के विषय में आत्यतिकरूप से अभिनिवेश-अध्यवसाय-दृढनिश्चय 
कर लेनेंसे परपदार्थ और आत्मा इनमें पूर्णतया भेद होनेपर भी उस सपूर्ण भेद फो छिपाता है। [यह आत्मा अना- 
दिकाल से मोहनोयकर्स के उदय के निमित्त से अज्ञानों बनी हुई है । इस अज्ञान के कारण आत्मस्व॒रूप का उसे संपूर्ण 
शान न होनेंसे आत्मा के प्रपदायंग्यावतंक असाधारणधर्म के ज्ञान के अभाव के कारण प्रपदार्थ और आत्मा इससें 
यरतुत: भेद होनेपर भी उस भेद को यह आत्मा देखती और जानती नहीं और उनके भेद के विषय में दढनिदतय 
भी नहीं करती; प्रत्यत अनादिकाल से चले आये अभ्यास के कारण स्वपरपदार्थों को अभिन्न देखतो है और जानी 
है इतना हि नहीं अपि तु उनको अधिन्नता के विषय में दुढ़निश्लय भी कर लेतो है । इससे उनमें होनेवाला वास्तव 
भेव उसकी वृष्टि में प्रच्छादित हो जाता है। ] परपदा्थ और आत्मा इनम॑ होनेवाले संपूर्ण भेद को पूर्णतया छिपा- 
कर शेय बने हुए धर्मादिद्रव्प्रकप प्रभाव का ज्ञान और शाथक आत्मा इनका अभिव्यापक्र एक अधिकरणरूप एक 
आत्मा में हि अनुभव हो जानसे-प्रत्यक्षत्रान हो जानेसे वहु सबविकार उपयोग या अशाुद्ध आत्सा ' में धर्माविव्रव्यकृप 
हूं भर्थात्‌ धर्माविद्रव्यों से अभिन्न हूं” इसप्रकार के विपरीतनिर्णयरूप परिणाम के रूप से अपनेको परिणत करती है। 
उस बिपरीत निर्णय के कारण आत्मा ' से धर्माविव्रव्यरूप हूं अर्थात्‌ धर्माविरूप द्रव्यों से भिन्न नहीं हु ” इसप्रकार फो 
आंति के-मिथ्याज्ञान के कारण अनित्य और अज्ञानग्प चेतन्यपरिणाम के रूप से परिणत हो जातो है ओर जिस 
अन्ञनानरूप और अनित्य चंतन्यपरिणाम के रूप ये परिणत हो जाती है उस आत्मस्वा सक परिणाम का अशद्धनिश्चय- 
नय की दृष्टि से उपादानकर्ता होतो है। इससे आत्मा का परभावों के विषय में जो कतृत्व दिखाई देता है उसका 
कारण है आत्मा का अज्ञानभाव यह युक्ति से सिद्द हो गया । 


एवं पराणि दव्वाणि अप्पयं कुणदि मंदबइंडी उ। 
अप्पाणं अबि य पर॑ करइ अण्णाणभावण ॥ ९६॥ 


एवं पराणि द्रव्याणि आत्मानं करोति मन्दब॒द्धिस्तु 
आत्मानसपि चर पर करोति अज्ञानभावेन ॥| ९६॥ 


अन्वयार्थ- (एव) इसप्रकार अर्थात्‌ पूव॑ंगाथादह्वयोकक्‍तप्रकार में (मन्दबद्धिः तु) जिसको 
निविकल्पसमाधिरूप भेदज्ञान नही हुआ अर्थात्‌ जिसको स्वपरपदार्थों मे होनेवाले भेद का पूर्ण ज्ञान नहीं 
हुआ ऐसा जीव ही (अज्ञानभावेन) शुद्धात्मसवित्ति के अभावरूप अज्ञानरूप से परिणत हो जानके कारण 
(पराणि द्रव्याणि) भावकर्मरूप, द्रव्यकर्मझण और धर्मादिद्रव्यरूप परद्रव्यों को (आत्मानं) शुद्ध 
आत्मरूप अथात्‌ शुद्ध आत्मा से अभिन्नरूप-शुद्ध आत्मा के साथ एकरूप (करोति) जानती है-अनु- 
भव करती है-उनके एकरूपता के विषय में दृढ़ निग्चचय करती है (अपि च) और (आत्मान) शुद्ध 
निश्चयनय की दृष्टि से शुद्ध आत्मा को (परं) भावद्रव्यकमेूप और धमादिद्वव्यरूप (करोति) 
जानती है-अनुभव करती है-प रद्रव्यों के साथ एकरूपता के विषय में दृढ़निश्चय करती हैँ । 


ह्रेढ श्ीऋभनाथविगंबरजेनग्रंथप्रकाशनस स्यथायाः 


आ. ख्या.- यत्‌ किलछ “क्रोध: अहम ' इत्यादिवत्‌ “धर्म: अहम ' इत्यादिवत्‌ च 
परद्रव्याणि आत्मीकरोति आत्मानं अपि परद्रव्यीकरोति एबं आत्मा, तत्‌ अय॑ अशेषवस्तु- 
सम्बन्धविधुरनिरवधिविशुद्धचतन्यधातुमयः अपि अज्ञानात्‌ एवं स्विकारसोपाधीकृतचत- 
न्‍्यपरिणामतया तथाविधस्य आत्मभावस्य कर्ता प्रतिभाति । इति आत्मनः भृताविष्टध्या- 
नाविष्टस्य इव प्रतिष्ठितं कतृत्वमूलं अज्ञानम्‌ | तथाहि-यथा खल भूताविष्ट अज्ञानात्‌ 
भूतात्मानों एकीकुबन्‌ असानुषोचितविशिष्टच्ेष्टावष्टम्भनिर्भरभयडूक रारम्भगम्भी रासा- 
नुषव्यवहा रतया तथाविधस्थ भावस्य कर्ता प्रतिभाति, तथा अय॑ं आत्मा अपि अज्ञानात्‌ 
एवं भाव्यभावकों परात्मानों एकोकुवबंन्‌ अविकारानुभूतिमात्रभावकान्‌धितविचित्रभाव्य- 
क्रोधादिविकारकर म्बितचेतन्यपरिणासविफकारतया तथाविधस्य भावस्य कर्ता प्रतिभाति । 
यथा च अपरोक्षकाचार्यदिेशेन मुर्ध: कश्चित्‌ महिषध्यानाविष्टः अज्ञानात्‌ महिषात्मानों 
एकोीकुवन्‌ आत्मनि अभ्रकषविषाणमहामहिषत्वाध्यासात्‌ प्रच्युतमानुषो चितापबरकहार- 
विनिस्सरणतया तथाविधस्य भावस्य कर्ता प्रतिभाति, तथा अयं आत्मा अपि अज्ञानात्‌ 
शेयज्ञायकी परात्मनौं एकीकुरवन्‌ आत्मनि परद्रव्याध्यासात्‌ नोइन्द्रियविषयीकृतधर्माधर्मा- 
काशकालपुद्गलजाी वान्तरनिरुद्धशुद्धचंतन्यधातुतया तथा इन्द्रियविषयी कृतरूपिपदार्थ तिरो- 
हितकेवलबोधतया मृतककलेबरमूच्छितपरमामृतविज्ञानघनतया च तथाविधस्य भावस्य 


कते प्रतिभाति । 

त. प्र.- यद्यस्मात्कारणात्किल परमार्थत. ' क्राधो:हम-क्रोधादभिन्नो5हम्‌ ' इत्यादिवत्‌ ' धर्मो- 
$म्‌-धर्मादभिन्नो5हम्‌ | इत्यादिवच्च परद्रव्याणि भावकर्मद्रव्यकमंरूपाणि धर्माधर्माकाशकालपुद्गल- 
जोवान्तररूपाणि चात्मनो भिन्नानि सर्वथा द्रव्याण्यात्मीकरोत्यत्यन्तमनात्मीयान्यप्यात्मीयानि करोति 
जानात्यनुभवति तयोरेकत्वसधिकृत्य दृढ़ निउचयं करोति चात्मानसप पर द्रव्याकरोत्यात्मन: परद्रव्यत्वा- 
भावे5पि त॑ परद्रव्यस्वेन जावात्यनुभवति तत्परद्रव्यत्वमधिक्ृत्य दृढ़ निश्चय करोति च । एवं पूर्वगाथा- 
ह्योक्लअकारेणात्मा, तत्तस्मात्कारणादयमात्मा:शषवस्तुसम्बन्धविधुरनिरवधिविशद्धचेतन्यधातुमयो5पि 
निखिलवस्तुजातसम्बन्धविकलनित्यात्यन्तशुद्धचेतन्यसारमयोई४पि । अद्येषाणां बस्तूनां सम्बन्धेन सयोगा- 
दिसम्बन्धेन विधुर विकलूमशेषवस्तुसम्बन्धविधुरम । निरवधि पूर्वोत्तरकालमर्यादयोनिष्करान्तम । 
नित्यमनादिनिधनमित्यरथ: । अशेषवस्तुसम्बन्धविधुर च तन्निर्वधि च्‌ । बिशद्ध विशेषेण नितरां 
कुद्धभ्‌ । तच्च तदिशुद्ध च। तच्च तच्चतन्‍्य च। तदेव धातुस्सार: | तन्‍्मय: । अज्ञानादेव बोतराग- 
स्वसवेदनज्ञानाभावरूपाच्छुद्धात्मसवित्त्यभावरूपाल्रिविकल्पसमाधिलक्षण भेद विज्ञानभावरूपा द्वात्मनो वि-- 
भावपरिणासादेव । सविकारसोपाधीकृतचेतन्यपरिणामतया विकारसहितपूर्वोत्तरकालमर्यादावच्छिन्ना- 
शुद्धोपयोगात्मकचेतन्यपरिणामत्वेन । सविकार: कर्मोदियनिमित्तजनितविका रसहितइचासौ सोपाधीकृतदुख 
पूर्वोत्तरकालमर्यादावच्छिन्न: सविकारसोपाधीकृतः । पूर्वोत्तरकालमर्यादावच्छिन्न: परिणामों विनश्व रो 
भ्वति । सविकारसोपाधी कृतश्चेतन्यपरिणामो यस्य स सविका रसोपाधीकृतचंतम्यपरिणाम:। तस्य भाव: 
सविकारसोपाधीकृतचतन्यपरिणामता । तया । तथाविधस्य सविका रसोपाधी कृतस्यात्म भावस्यात्मप-- 


त्रयसातत है रच 


रिणामस्थ कर्तोपादानकर्ता प्रतिभात्याभासते | इत्यमना प्रकारेणात्मनो भूताविष्टध्यानाविष्टस्येव 
व्यन्तरविशेषाक्रान्तध्यानेकतानस्येव । भतो व्यन्तरविशेष: । लेनाकान्तो भूताविष्ट: । ध्यानेत सहिष-- 
रुपेकाग्रचिन्तानिरोधस्वरूपध्यानेनाविष्ट आऋन्‍्तसनस्कार: । “ सहिषोष्हम्‌' इति ध्यानेकतान इत्य्थे:॥ 
भूताविष्टध्यानाविष्टपुरुषस्येवेति भाव: । प्रतिष्ठित प्रभाणनयनिक्षेपे: प्रतिष्ठा सिद्धिमितं प्रतिष्ठितस १ 
प्रतिष्ठा सिद्धि: सब्जाताउस्य प्रतिष्ठितम्‌ १ ' तदस्य सझजातं तारकादिश्यः इतः ” इतोतः । प्रमाणावि- 
सिद्धमित्यय्थ:। कतृत्वमूल कतृत्वकारणम्‌ । कतंत्वस्थ मूलमुपादानकारणमज्ञानं वीतरागस्वसंवेदनज्ञाना- 
भावरूपं शुद्धात्मसंवित्यभावरूपं बीतरागनिविकल्पसमाधिलक्षणभेदज्ञानाभावरूपं वाउज्ञानम्‌ | तथथाहि 
तदेवोषपादयति-यथा येन प्रकारेण भताविष्टो व्यन्तरविशेषाऋ्रान्तो5ज्ञानाच्छुद्धात्मसंवित्त्यभावरूपादज्ञाना- 
ज्ू,तात्मानों व्यन्तरविज्ञानघनस्वभावशुद्धात्मानावेकीकुर्व न्स्वभावभेदादन्योन्यभिन्नावप्यभिन्नी कुर्वेझजा- 
नश्ननुभवंद्यामानषो चितविशिष्टचेष्टावष्टम्भनिर्भ रभयहूरा रम्भगम्भो रामानुषव्यवहा रतया. सनुष्यानु- 
चितासाधारणचेष्टापरिष्वड्‌ गात्यन्तभयदक रक्षत्यानाकलनी या मानषकमेत्वेन । सानुषाददिक्षोष्मानुष: । 
तस्योचिता पोग्या: । मानषानुचिता इत्यर्थ:। ताइच ता विशछिष्टा असाधारणाइचेष्टा' क्रिया: । तासा- 
मवष्टम्भो5यगृण्ठनं परिष्वह्गः तेन निर्भरमत्यर्थ भपडुकरों भयजनको य आरम्भ: कृत्य तेन गम्भीरो- 
इलाकलनोयो5सानुषो5तिमानुषो व्यवहार: कर्म यस्य एछ:। तस्य भाव: । तया । तथाविधस्य भूतात्म- 
हृयेकीकर णरूपस्पात्मपरिणामस्य कर्तोषादानकर्ता प्रतिभात्याभासते तथा तेन प्रकारेणायमात्माप्यज्ञाना- 
देव शुद्धात्मसवित्त्य मावरूपादज्ञानादेव भाव्यभावकौ क्रोधाय्शुद्धात्मानों । भाव्य: क्रोधादिपरिणामों 
भावकरच गुद्धात्मानभतिसात्रूपपरिणामजनकश्च भाव्यभावकों । पराप्मानों भावक्रोधादिशद्धात्मानों । 
परइच भावकोधादिरात्मा ज॒ शुद्ध आत्मा परात्मानों । एकोकुव॑न्ननेकों मिन्नावप्येकावशिश्नों कुवेन्नबि- 
कारानु मतिमाजरभावकानचितविचित्रभाव्यक्रोधादिविकारक रम्बितचेतन्यपरिणामविकारतया निविका- 
रानुभवमात्रजनका न चितननाताविधाशद्वात्मजन्यक्रोधादिविकारसडकुलीकृतचेतन्यपरिण! मविका रत्वेन_ । 
अवबिकारा निविकारा विभावभावशन्या चासावनुभतिव्चाविकारानुभ्मतिः। अविकारानुभूतिरेवाविका- 
रानुभतिमात्रम । तस्थ भावक्नो जनकः। बीतरागस्वसवेदनज्ञानसम्पन्न आत्मेत्यर्थ: । तस्यानचिता 
अयोग्या: । विचित्रा नानाबिधा:। ते च ते भाव्या अशुद्धात्मजन्याइच । द्रव्यकर्मोदयात्मकनिमित्तेनात्मनों 
भाव्या जन्या इत्यथें: । अनुच्िताइच ? विचित्राश्च । ते चर ते भाष्यात्चानचितविचित्रभाव्या: । ते चल 
ते क्रोधादिविकाराइच । ते. करम्बितास्सइ-कुलोकृता मिश्रिताइचेतन्यपरिणामस्योपयोगस्यथ विकारा यस्य 
भावस्य सः । तस्थ भाव. । तया । तथाविधस्य परात्मेकीकरणस्थ भावस्थात्मपरिणामस्य कर्तोपादान- 
कर्ता प्रतिभात्याभासते । यथा यन प्रकारेण वाउ्यवाउपरीक्षकाचार्यदिेशेनावालोच्याभिधायिन आचा- 
येस्थादेशेनाध्यापनेन बोधनेन म॒ग्धो मोहाकान्तोष्ञ्ञातशुद्धात्मस्वरूप: कश्चिन्महिषध्यानाविष्टो महिषो- 
5हमिति ध्यान एकतानोपजानाच्छुद्वात्मस्वरूपज्ञानाभावान्महिषात्मानो महिषस्वशुद्धात्मानावेकोकुवन्भि- 
झावति तावभिन्नौं जा 7प"्रभवत्चात्मनि शुद्धात्मन्य ज्रदकधविषाणमहासहिषत्वाध्यासाद्गगनचुस्बिशूइः- 
ग्महामहिषाध्यारोपात्‌ ! अश्रदुकषो गगनचुस्बिनो मेघसड्थषिणो बा विषाणा शूदगे यस्य 
सो$अ्रडकषविषाण: । “कूलाभकरोषे कषः” इत्यशञ्ने वाचि क्षे: खश्‌ | महाइचासा महिषश्च 
महामहिषः । ' आइमहतो जातीये च' इत्याइमहतः । अभ्रदकषविषाणदचासो महामहिषद्चा अ्रड्कष- 
विषाणमहासहिष:ः । तस्वाप्यासोध्ध्यारोप: । तस्माद्धेतो:। प्रच्युतमानृषोचितापवरकद्वारविनिस्सरणतया 


१६३६ थोऋषपभनायविगंवरजेनप्रथप्रकाधनसंस्याया: 


विनष्टमानवोचितगहद्वारविनिस्सरणयोग्यत्वेन । मानृषोचितं मनुष्याहँसपब रकद्वारं गृहद्वारम्‌ । ततो 
विनिस्सरण बहिनिर्गमत्रभ्‌ । प्रच्युतं सानुषोचितापवरकद्वा रविनिस्सरणं यस्मात्स: । तस्य भाव: । तया। 
तथाविधस्य ' महिषो5हम्‌ ' इत्येवम्प्रकारेण महिषात्मंकीक रणप्रकारकस्य भावस्यात्मपरिणामस्य कर्तो- 
पादानकर्ता प्रतिभ्ात्याभासते । तथा तेन प्रकारेणायमात्माप्यज्ञानाच्छुद्धात्मसंवित्त्यभावरूपादज्ञानाज्ले- 
पश्नायकभावु्च्न परात्माना धर्मादिद्रव्यात्मानावेकोकुर्वन्ननेकावपि भिन्नावष्येकावशिन्ना कुर्वज्जानन्ननु- 
भर्वश्चात्सनि परव्रग्याध्यासाद्धर्मादिद्रव्याध्यारोपान्नोइन्द्रियविषयोकृतधर्माधमकाशकालपुद्गलूजी वान्त- 
रविरुद्धशुद्धचतन्यधातुतवा महिषध्याननिरद्धशुद्धचंतन्यधातुवन्मनो विषयोक्षतधर्मादिव्रव्यान्तरनिरुद्धशु- 
उचैतन्यसा र॒त्वेन। नोइन्द्रियेण सनसा विषयीकृतानि च तानि धर्माधर्माकाशकालपुद्गलजीवान्तराणिच | 
तेनिरुद्ध: प्रतिबद्ध: शुद्धचेतन्यधातुर्यस्थ सः । तस्य भाव: । तया। तथा तेन प्रकारेणेन्द्रियविषयोकृतरूपि- 
पदार्थतिरोहितकेवलबोधतयेन्द्रियविषयी कृतरूपरूपा साधा रणधर्मावच्छिन्नपदा थ तिरोभूतशुद्धबोधत्वेन.। 
इन्द्रियेविषयोकृता इन्द्रियविषयीकृता: । ते च॒ ते रूपिणो रूपासाधा रणघधर्मावच्छिन्ना: पदार्था मूतिमन्तः 
पुद्गलाइच । तंहेंतुभूतस्तिरोहितस्तिरोभत. केवलबोधरशडद्धज्ञानं यस्य सः । तस्थ भाव: । तया । मृतक- 
फलेवरम॒च्छितपरमामृतविज्ञाधघनतया५्चेतनद्वरी रसंवृतपरमामृतविज्ञानघनत्वेन । मृतमिव मृतकस्‌ । 
४ इये खुप्रतिकृत्यो: कः ' इतीवार्थे क: । यथा मृतपुरुषकलेबर चेतन्यविकर्ं तथा जीवत्पुरुषशरीरमपि, 
शरीरस्याचेतनपुद्गलोपादानकत्वात्‌ । ततो जीवन्मृतपुरुषकलेवर यो रचेतनत्वात्तुत्यत्वम्‌ । तेन मृतकक- 
लेवरमित्यस्थाचेतनकलेवरमित्यथ: । मृतकलेबरेणाचेतनद्रोरेण मूच्छित सबृतं च तत्परममृतममृतसदु- 
शमनन्तसुखोत्पादकत्वादमतमविनश्वरं वा विज्ञान च । मृतकफलेवरम्‌च्छित: परमामृतविज्ञानस्य 
धनो राशि: पुझजो यस्य सः । तस्थ भाव: । तया । तथाविधस्थ लेयज्ञायकरूपपरात्मकीभावभावकस्य 


भावस्यात्मपरिणामस्य कर्तोपादानकर्ता प्रतिभात्याभासते । 

टोकार्थ- जब अज्ुद्ध आत्मा ' में परमसार्यत- क्रोध हू भर्थात्‌ क्रोध से-क्रोधरूप विभावभावरूप परिणाम से 
अभिन्न हू | इत्यावि के समान और “ से परमापत धर्म |प्रमंद्रव्य) है अथति धर्मद्रव्य से अभिष है| दृत्यादि के शाल 
(अशुद्ध) आत्मा (काधादिख्प और धर्मादिरूप। परद्रव्यों को वे ।परमाथंत ) अद्भात्मू्प न होनेपर भीयद्धात्म०्प 
समझती है-अनुभव करता ह और (शद्ध) आत्मा को वह (परसाथंत: क्रोघरूप आर धर्मादिख्प। परद्रव्यरूप ते 
होनेपर भी परद्रष्यकूप समझती है- अनुभव करती है, तन यह | वजह अनाता) आत्मा समस्त पदार्थों के सबंध से 
रहित, अनावनन्ध ऊाौए विशद्ध ऐम चेंतन्यरू५ सार से वतन हो ह९ भी शूद्धात्वसवित्ति के अभावश्प अज्ञान से 
हो विकारसहित आर सोपाधिक किये गरव अर्थात्‌ अनित्य एसे अतस्प के उपयोगात्मकपरिणासरूप होनेसे उसप्रकार 
के अर्थात्‌ सविकार और अनित्य ऐसे परपदार्थ और आत्मा दनको एकरूप-अभिन्न समझनारूप परिणाम का कर्ता- 
उपादानकता दिखाई देती है । इसप्रकार भतबाधा से गकत और ध्यातसग्न पुरुष के समान आत्मा के कर्तत्व का 
मूलकारण-उपादानकारण अज्ञान हे यह सिद्ध हुआ। उसोका खुलासा-जिसप्रकार भूताविप्ट पुरुष अपनी आत्मा 
ओर व्यतरविशेषरूप भृत इनसे परस्पर भेद होनेपर भी अपनेको और भृत को अज्ञान के कारण एकरूप -अभिन्नरूप 
जानता हुआ-अनुभव करता हुआ सनृपष्यजीव के अनुचित-अग्रोग्य-असभा वय विशेषप्रकार को चेष्टाओं का-क्रिया- 
जो का अवरूंब करनेसे अत्यत भपकर कृत्यो के कारण अनाकलनीय अमानुष (सनुष्य के अनुचित) दयवहारबाला 
होनेसे उसप्रकार के अर्थात्‌ भूत और अपनी आत्मा इन दोनों को अभिश्नता के बोधक और अमानधोलित क्रियारूप 
परिणाम का को विखवाई देता है, उसीप्रकार यह (भशुद्ध) आत्मा भी शूद्धात्मसवित्ति के अप्तावरूप अज्ञान से ही 
भाव्यरूप परपदार्थ और प्ावकरूप (श॒द्ध) आत्मा इन दोनों को एकरूप बनानेबालो, निधिकार अर्थात्‌ शुद्ध अनु- 
भ्तिसात्रकप परिणाम को उत्पन्न करनेवाली (शुद्ध) आत्मा के अनुचित-अयोग्य नाना प्रकार के अशुद्ध आत्मा के 


समयत्तारः । ६३७ 


द्वारा उत्पन्न किये जानेबाले ओर अनुभव करनेके योग्य ऐसे क्रोधादिकूप बिकारों से मिश्चित-संयृक्‍त चंतन्प के 
उपयोगरूपपरिणास की विकाररूप बनो हुई होनेसे चेतन्य के कोधावियुक्त परिणास का कर्ता-उपादानकतो प्रतिभा- 
सिश होती है-बिखाई देती है। अथवा-जिसप्रकार वस्तुस्थरूप का परोक्षण न करनेबाले आचाये के-गृरु के उपवेध 
से कोई मूढ़ परृरुष मे भेसा हूं ' हसप्रकार के ध्यान में लग्न होता हुआ अज्ञान के कारण भेसे को और अपनेको एक 
करता हुआ-जानता हुआ-अनुधव करता हुआ अपनी आत्मा के ऊपर बादलों को स्पर्श करनेबाऊे सींग है जिसके 
ऐसे बडे भारी भेसे के स्वरूप का अध्यारोप करनेसे सनुष्य के योग्य सकान के द्वार में से बाहर लिकल जानेकी योग्यता 
नष्ट हो जानेसे भेसा ओर आत्मा ये दोनों अभिन्न-एकरूप हैं इसप्रकार के (मानस) परिणास का कर्ता-उपादानकर्ता 
बिखाई देता है, उसीप्रकार यह (अज्ञानी) आत्मा भो झद्धात्मसबित्ति के अभावरूप अज्ञान से शेयरूप धर्मव्रव्यावि- 
परपवा्थ ओर ज्ञायकरूप आत्मपदार्थ परमार्थतः परस्परभिन्न होनेपर भो उनको एकरूप-अभिन्न समझनेवाली-अनु- 
भव करनेबाली, अपनी आत्मा के ऊपर परद्रव्य के स्वरूप का अध्यारोप करनेसे नो-इृद्रिय अर्थात्‌ मन के द्वारा अपने 
विषय बनाये गये धर्म, अधर्ं, आकाश, काल, पुदुगल और अन्यजीब इनके द्वारा आत्मा के सार-सर्वस्वभूत शुद्ध चेतस्य 
का निरोध-तिरोभाव-प्रच्छावितपना हो जानेसे और इद्रियों के दरा अपने विषय बनाये गये रूपी अर्थात्‌ पुदुगलरूप 
पदार्थों के द्वारा केवल अर्थात्‌ शुद्ध ज्ञान प्रच्छादित किया गया होनस और अचेतन शरीर के फारण परम अमृतरूप 
या अविनशवर बिज्ञान का पुंज प्रच्छादित हुआ होनेसे ' उसप्रकार के धर्माद्िउव्यूूप परपदार्थ आर (शुद्ध और 
अशुद्ध) आत्मा इनमें भ्रद नहों हे ” इसप्रकार के परिणक््म का कर्ता-उपादानकता दिखाई देती है । 


विवेचन- 'में ऋध हं-क्रोधरूप विभावपरेणास से अभिन्न हु और क्रोधरूप परिणास मेरो आत्मा से भिक्न 
महों है- एकरूप है इसप्रकार ससारौ आत्मा मानती है। इसीप्रकार * मे धर्मद्रव्य ह-धर्मद्रव्य से मे अभिन्न हूं ओर 
धमंद्रव्य मेरी आत्मा से भिन्न नहीं हैे-एकरूप है ” इसप्रकार भो आत्मा मानती है। दोनों प्रकार को यह मान्यता 
आत्मा के विभावपरिणासरूप हे । इन विश्ावपरिणारमों का आत्मा उवादानकतं है। इन वावपरिणामों का आत्मा 
को उपादानकता होती हैँ उसका कारण है आत्मा की अज्ञानरूप परिणद्धि। यह पॉरणति सपुणं बस्तुओं के सबध से 
रहित, अनन्त और विशुद्ध चतन्य के उपयोगरूप परिणाम के विकारसोहत ऑपर सान्‍त परिणामरूप है । आत्मा को 
शुद्ध आत्मा के स्वरूप का पूर्णरप से ज्ञान नहोंनेसे आत्मा विभावभावरूप से परिणत होती है। वस्तृतः संपूर्ण 
बल्तुओं के सबंध से रहित, अनन्त और विशय्ध चतन्‍्य जुद्ध आत्मा का सार-सर्वस्व है। ऐसा होते हुए भी अनादि- 
काल से यह आत्स। फमलद्ध हुई होनेसे अकानरूप मे परिणल हुई होनेव कारण से शब्ब आत्मा के तद्वस्वकृप का 
पूर्ण ज्ञान नहीं होता और पूर्ण ज्ञान न होनसे बह विभावरूप से परिणत होता है । जिस आत्मा को शद्धात्मस्यरूप 
की अनभति दो जानेत दाद आपमा के व्वव्प का पूर्णछप से ज्ञान होता हैं नह आत्मा विभावरूप से परिणत नहीं 
होतो आर परभावां क्षी ज त्मन्य प आर शब्र सात्मा को पर! स्टेप नही ससझती अ हल आत्मा आर परभावों 
को एकरूप नही समझती ' :जस हो भतथावा हु ६ है और जो से सा ह / इसप्रकार के ध्यान में निमग्न होता है 
ऐसा पुरुष जिसप्रकार भूत ओर सपने; आन्मा बा और मटिय ऑर अपना आत्मा को अज्ञान के कारण एकरूप 
समझता है उसोप्रकार आत्मा भावक्रोधादिरूप ओर घर्मद्रव्यादरूप परपदा्थ और आत्मा इनमें परमाथंत: भेद 
होनेपर भो इनको अभिन्न समझता है; क्‍या कि एसी आत्मा को शुद्ध आत्मा क स्दरूप का पूर्ण ज्ञान नहीं होता । 
इसप्रकार ' क्राधादिरूप विभावभाव और धर्माविद्रव्य आत्मरूप हैं-आत्मा से भिन्न नहीं है' इसप्रकार के विचाररूप 
परिणामों का उपादानकर्ता होनेका कारण आत्मा का अज्ञानभाव है-आत्मा को शुद्ध आत्मस्थरूप का पुर्ण ज्ञान न 
होना है यह युक्ति से सिद्ध हो गया है । 
खलासा- जिसको घृतबाधा हुई होती है ऐसा पुरुष भूतरूप परव्रब्य आर आत्मा इन हों एकरूप समझता 
है । वह भूताविष्ट पुरुष ऐसी भयकर चेष्टाए करता है कि जो मनुष्य कर ही नहीं सकता । फिर भी ऐसी अली 
कलनीय चेष्टाएं भूत के हारा को जानेवाली होनेपर भी थे चेष्टाएँ पुरुष हारा हो की जाती है ऐसा देखनेवाले 
को भी जंचता है । इसका अर्थ यह है कि बेखनेवाले भी अज्ञानों होनेले सूत को आत्मा समझकर भूतकृत चेष्टाओं 
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को पुरुषकृत समझ बंठते हैं । यह उनके अशानभाव का ही परिणाम है। जिस आत्मा को शुद्ध आत्मा के स्वरूप 
का अनुभवजम्य पूर्ण ज्ञान नहीं होता अर्थात्‌ उसके साधारण और असाधारण धर्मों का ज्ञान नहीं होता ऐसी यह 
भात्मा शुद्धात्मसंवित्ति के अभावरूप अज्ञान से ही भाव्यरूप क्रोधादिभावात्मक परद्रव्य और कर्मंबंध के कारण अमानी 
बनी हुई (निरचयनय की दृष्टि से) शुद्ध आत्मा जो छुद्धात्मस्वरूप को अनुभवनक्रियारूप परिणाम को उत्पन्न कर- 
नेवाली होनेसे स्ावक बनी हुई है-इनमें परमार्थतः भेद होनेपर भी इन दोनों को एकरूप-अभिन्ष समझती है-उनकी 
अभिन्नता का अनुश्नव करतो है। क्रोधाविरूप परसाव और शुद्ध आत्मा इतकों एकरूप समझनेका जो भाव-मानस 
परिणाम होता है वह भाव विकाररहित अर्थात्‌ शुद्ध अनुभतिमात्ररूप परिणाम को उत्पन्न कश्नेवाली शुद्ध आत्मा के 
अथोरय ऐसे तानाविध अशुद्धास्मजन्य क्रोघादिख्प विकारों से सिश्चित चेतत्यरूप परिणाम का विकाररूप होता है । 
[ यहां भाव्यशब्द से अशुद्ध आत्मा के द्वारा अपने उदयरूप से उत्पन्न किये जानेबाले भावक्रोधादि का ग्रहण अभीष्डट 
है ओर भावकशब्द से शुद्धात्मस्वरूप को अनुभूतिमात्ररूप परिणाम को उत्पन्न करनंबाली शुद्ध आत्मा का प्रहण 
अमोष्ट है । यदि भाष्यशब्द से उनके द्वारा ग्राहथ सावक्रोधादिकप विभावपरिणामों के उपादानकारणभूत अशुद्ध 
आत्मा का ग्रहण किया तो भाव्यरूप फ्रोधादिभावों का अशुद्र आत्मव्रष्य से भिन्नत्व सिद्ध नहीं होगा और उनका 
अशुद्ध आत्मद्रव्य से भिन्नत्व सिद्ध न होनेसे परत्व भी सिद्ध नहीं होगा; क्‍यों कि क्रोधादिरूप विभावश्ावों में अशुद्ध 
आत्मा के अशुद्ध चेतन्य का अन्वय पाया जानेसे दोनो एकजातीय होनेसे और परिणाम-परिणामी में तादात्म्य होनेसे 
ओ्रोघादिभाव और अशुद्ध आत्मा इनमें मेद नहीं होता | फ्रोधादिभावों में शुद्धचेतन्य का अन्वय ते होनेसे दोनों 
विजातोय होनेसे और फ्रोधादिभाव और शुद्ध आत्मा इनमें परिणामपरिणामिश्नाव न होनेसे शुद्ध आत्मा की दृष्टि से 
ऋफ्रोधादिभाव प्ररूप है। 'अविकारानुभूतिसात्र-' इस सामासिकपद में भी आत्मानुभूतिमात्रूप परिणाम को उत्पन्न 
करनेवाली आत्मा को भावक और फक्रोधादिविकारों को भाव्य कहा है । क्रोधादि परिणाम अशुद्धात्मोपादानक होते हे 


और शरद्घात्मानभवनक्रियारूप परिणाम शद्धत्मोपादानक होने हे। अत भावकदब्द से शुद्ध आत्मा का ग्रहण करना 
यक्तिरागत सिद्द होता हे) | वह क्रोधादिरूप परिणाम और शद्व आत्मा इनमें भेद होनेसे दद्ध आत्मा की दृष्टि से 
ऋषधादिभाष पर है । जब यह अशुद्ध आत्मा करोधादिरूप विभावसाव के जप से परिणत होती है लय उस एिभावभाव 
का उपादालकर्ता शुद्ध आत्मा ही हे ऐसा अज्ञानों जीव को जचना है और उन दोनों को एकरूपता +॑ विधय से 
अज्ञानी जीव दृढनिईियय करता है। यह उनका प्रतिभास ओर दृदनिश्वय सिशथ्या है, कहे के अन्योन्यभिन्न दो 
पदार्थ एकरूप- अभिन्न कदापि ही नहों सकते । प्रसाणनयनिक्षेएों के द्वारा वस्तुस्वरूप का निर्णय ने करनेबाले किसी 
आचार्य का उपदेश मिलनेपर सढ़-सोही जीव “से भेसा हू ' इसप्रकार का ध्यान करने लग जाता है । और उस 
महिषध्यान में इतना लन्‍्मय हो जाता है कि वह अपने मनधष्यत्व को भूलकर अपनेको भंगा समजरने लग जाता है- 
भेसे को ओर अपनेकीो एकरूप-अभरिन्न समझ बंठता हे । वह अपनेकी मेघसाला को स्पर्श करनेवाले सीगॉसहित 
बडा भारी भंसा समझ लेता है। बह ऐसा समझन लगता है-मेरे सोंग और कलेवर इतन बड़ हुँ कि में दस मकान के 
हार के बाहुर नहीं निकल सकता है । ऐसे महिपध्यान में भग्न हानेपर भो उसका सनष्पाकार महिषाकार के रूप से 
परिणत हुआ नही द्ोता । ऐसा होने हुए भी वहु अपनेको सहामहिष के आकारबाला समझते हि रहता है । उस 
पुरुष के महिषध्यानकूप परिणाम का आविर्भाव अज्ञान से ही होता है। इस प्रकार के उसके अज्ञानोपाबानक परि- 


णाम का बह उपादानकर्ता दिखाई देता है । वस्तुत. उसका यह कतृत्व अज्ञानकूपपरिणामकारणक है-शुद्धात्मकारणक 
नहीं । धर्म, अधमं, आकाश, काल, पुदुगल ओर अन्यजीव ज्ञेय है और शुद्ध आत्मा ज्ञायक है। ज्ञायक आत्मा चेतन 
होनेसे और धर्मादिद्रव्य अच्ेनन होनसे वे चेतन आत्सा से भिन्न है। ऐसा होनेपर भरी आत्मा शुद्ध आत्म। के स्वरूप के 
अनुभव से उत्पन्न होनेबाले ज्ञान के अभावरूप अज्ञान से धर्मावेरूप अच्ेतन परव्रव्य और शुद्ध आत्मा इनको एकरूप- 
अन्योन्याभिन्न समझतो है आर उसप्रकार का वृढनिश्चय भो करती है । शुद्ध आत्मा के ऊपर परव्रद्य का अध्यारोप 
करनेसे आत्मा परद्रध्य आर आत्मा इनको एकरूप समझने का जो मानसपरिणाम उसका उपादानकत! दिखाई देतो 
है । अधमं, आकाश, काल, पुदूगल ओर अन्य जोव इनको सन का विषय बनाने से आत्मा का शुद्धचेतन्‍्य तिरोहित- 


समयसार; । ६३९ 


प्रच्छादित हो जानेसे रपिपदार्थों-को इंद्रियों के विषय बनाने से उसका शुद्ध जन तिरोहित हो जानेसे ओर अख्ेतन 
शरीर के द्वारा परस अमृतरूप था अविनशवर विज्ञानघन संवुत हो जानेसे अज्ञानो बनो हुई आत्मा परपदार्थ ओर 
आत्मा इनको एकरूप बनानेवाले आत्मपरिणाम का उपावानकर्ता विखाई देती है । 

अधिक स्पष्टता के लिये नीचे तात्पर्यबृत्तिका कुछ अद्य उद्धुत किया जाता है- 


“ है भगवन्‌ ! “ घर्मास्तिकायो5्यं, जोबोध्यम्‌ ' इत्यादिज्ेयतत््वविचारविकल्पे क्रियसाणे यदि 
कसंबन्धो भवतोति, तहि ज्ञेयतत्त्वविचारों व्थेति न कतंव्य:। नव वक्‍तव्यम्‌। त्रिगुप्तिपरिणतनिविकल्प- 
समाधिकाले यद्यपि त कतंव्यस्तथापि तस्य त्रिगुप्तिध्यानस्थाभाबे शुद्धात्मानम॒ुपादेय कृत्वा आगम- 
भाषया तु सोक्षमुपादेयं कृत्वा सरागसस्यक्त्वकाले विषयकषायव5चनाथं कतंव्य: | तेन तत्त्वविचारेण 
मुख्यवत्त्या पुण्यवन्धो भवति परम्परया निर्वाण 3 भवतोति नास्ति दोष: । किम्तु तन्न तत््वविचारकाले 
बीतरागस्वसंवेदनलानपरिणतः शुद्धात्मा साक्षादुपादेय: करतंव्य: इति ज्ञातव्यम्‌ । ननु बीतरागस्वसंवेद- 
नज्ञानविचा रकाले वीतरागविशेषणं किमिति क्रियते प्रचुरेण भव; ? कि सरागमपि स्वसंवेदनज्ञान- 
मस्तीति ? अन्रोत्तर-विषयसुखश्तु भवानन्दरूपं स्वसंवेदनज्ञानं सर्वजनप्रसिद्ध सरागमसप्यस्ति । शुद्धा- 
त्मसुखानुभूतिरूप स्वसंवेदनज्ञान वीतरागमिति । 


[ स. सा. गा. ९६, तात्पयंबत्ति: ] 


है भगवन्‌ ! “ यह धर्मास्तिकाय है ' ' यह जीव है ' इत्यादि जेपतरव का विचाररूप विकल्प जब किया 
जाता है तब यदि कर्मबध होता है तो ज्ञेयतत््वों का बिचार करना व्यर्थ होनेसे शेयतत्त्वों का विचार नहीं करना 
चाहिये | ऐसा नहीं कहना । सनोगुप्ति, वचनगृप्ति और कायगृप्ति इनके कारण परिणत हुई निशिकल्पसमाधि के 
काल में यद्यपि ज्ञेयतत्वों का विचार करना ठीक नहीं है तो भी उस त्रिगुप्तिख्प ध्यान के अभाव में शुद्ध आत्सा 
को उपादेय बनाकर और आगमभाषा से मोक्ष को उपादेय-ग्राहथय बनाकर सरागसम्यक्त्व के काल से विषयो का 
और कषायों का परिहार करनेके लिये ज्ञेयतत्वों का विचार करना चाहिये। उन तत्वों के विचार से प्रधानतया 
पुण्यकर्म का वध होता है और परम्परा से निर्याण मो होता है इसलिये तत्त्वविचवार फरनेमें दोष नही है । किन्तु 
उस तत््बधिधार के काल में बोतरागस्वसवेदनज्ञानकूप से परिणत हुई शुद्ध आत्मा साक्षात उपादेश को जानी चाहिये 
ऐसा समझव। । बोतरागस्वसवेदन ज्ञान के विचार के काल में आपके द्वारा बीवराग यह विशेषण बहुलता से क्‍यों 
किया जाता है ? क्‍या स्वसंवेदनज्ञान सराग भी होता हे ? उत्तर- विषयसुखानु मवात्सक आनन्दस्दप मर्वजनप्र सिद्ध 
स्वसयेदनज्ञान सराय भी होता है । जो स्वसवेपनज्ञान शुद्धात्मसुख दी अनुभूतिरूप होता है वह ज्ञान बीतराग 
होता हे । 

इस उद्धरण से नीचे दी हुई बाते प्रकट होती हे- “) मनोबचनकायगृप्ति की प्राप्ति होनेपर जीव की 
जो निशविकल्पसमाधिरूप परिणति होती है उस परिणति के काल में तत्वविचार नहीं किया जा सकता। २) जिगु- 
प्तिसमाधिकाल से भिन्न काल में तर्थविचार किया जा सकता है । ३) तत्त्वबिच्चार से मुख्यतया पुण्यबंध होता है 
और परंपरः से मोक्ष की प्राप्ति होती है । < तत्त्वविचार से पुण्यबंध होता है जरूर, किन्तु तब ही पुण्यब्ध होता 
है जब कि उस काल में शुद्ध आत्मा उपादेय की जाती है । ५) विषयसुखानुभवरूप स्वसवेदनज्ञान सराग होता है । 
६) शुद्धास्मासुखानुभूतिरूप स्वसवेदनज्ञान वीतराग होता है । ७) एक या दो गुप्तियो के धारक मुनियों के समाधि- 
रूप परिणति में तत्वविचार होता है । ८) बीतरागनिविकल्पसमाधिकाल में शुद्ध आत्मा की अनुभूति होती है । 

[ यहा एक विशेष बातपर प्रकाश डालना आवश्यक है। आचाये अमृतचन्द्रक्र गाथा ९२ और ९३ की 
आत्मस्याति में * निर्ान ' इस शब्द का प्रयोग किया गया है। इसका “पूर्ण ज्ञान यह अर्थ अभिप्रेत है | शुद्ध आत्मा 
की अनभति से आत्मा के साधारण आर असाधारण धर्मों का ज्ञान हो जाता है। आत्मा के साधारण और असाधा- 


४० श्रीकवसनाथविगवरजेनग्रथप्रकादनसंस्थायाः 


रण धर्मों का ज्ञान होना हि उसफे स्वरूप का पूर्णकाव होना है । जब सम्यर्दष्टि को सराग अवस्था में शुध्रकर्मों का 
बंध होता है तब उसे शुद्ध आत्मा के साधारण और असाधारण धर्मों का ज्ञान हुआ है ऐसा नहीं कहा जा सकता; 
क्यों कि आत्मा के साधारण और असाधारण धर्मों का ज्ञान होनेपर जीव शुघाशुभपरिणामों के रूप से परिणत नहीं 
हो सकता । इससे भरागसम्यरदुष्टि को आत्मा के असाधारणधर्मों का ज्ञान नहीं होता यह भाव हपष्ट हो जाता है ॥ 
घबला, इलोकवबातिक, बहुद॒द व्यसप्रहटीका आवि प्रन्‍्थों में सरागसम्यग्दृष्टि फो आत्मा के सामरान्‍्यांशसात्र का ग्रहण 
होता है ऐसा रपष्टरूप से कहा है । अतः ' निज्ञान ” इस शब्द का आत्मा के साधारण और असाधारण धर्मों का 
झान-अथंत पुर्णन्षान यह अर्थ अभिष्रेत हे यहू स्पष्ट हो जाता है। | 
तत: स्थितं एतत्‌ ज्ञानात्‌ नश्यति कतृत्वम्‌- 


उसकारण शुद्धात्मसंवित्तिरूप ज्ञान से आत्मा का कतृत्व नष्ट हो जाता हे यह सिद्ध हो जाता 


है 
एदेण दु सो कत्ता आदा णिच्छयाविदूहिं परिकहिदो । 
एवं खलु जो जाणदि सो मुंचदि सब्बकत्तित्त ॥ ९७॥ 


एतेन तु स कर्ता55त्मा निश्चयविद्भि: परिकथित: । 
एवं खल यो जानाति स मृण्चति सर्वकतृत्वम्‌ ॥ ९७॥ 
अन्वयार्थ- (एतेन तु) इस शुद्धात्मसंवित्ति के अभावरूप अज्ञान के कारण से ही (सः आत्मा ) 

वह गुद्धनिश्वयनय की दृष्टि से शुद्ध आत्मा (निडुचयविद्धि:) निःचयनय को जाननेवाले सर्वेज्ञदेवों 
के द्वारा (कर्ता) विभावभावों का उपादानकर्ता (परिकथितः:) कहा गया है (एबं खल) इसप्रकार 
परमार्थत (यः) जो (जानाति) जानता हे-अनुभव करता हे (सः) बह (सर्वकतत्वं) जितने भी 
शुभपरिणा मरूप और अज्ुभपरिणामरूप विभावपरिण गम होते हे उन राभी तिभावपरिणामों के विषय 
में अपने उपादानकतुत्व को (मुज्चति) छोड देता है । 

[ सम्यग्वुष्टि जीव जबतक सराग होता है तबतक वह सिर्फ अशुभपरिणामरूए विभावभादों का उपादान- 
कर्ता नहीं होता-अशुभपरिणामरूप विभावभावों के रूप से परिणत नहीं होता; क्यों कि सराग होनेसे बहु शभ- 
परिणासों के रूप से परिणत होता हो रहता है ओर शुन्नपरिणामों के रूप से परिणत होनेबाला होनेसे शद्ध आत्मा 
के स्वरूप की अनुभूति प्राप्त नहीं हो सकती । जब आत्मा की सरागता नष्द होती है तब बहु बोतरागसम्यर्दूप्टि 
होता है । वीतरागसम्यग्वशंन का निःचयचारिश्र के साथ अधिनाभावसंबंध होता है । सम्यर्दृप्टि जब बीतराग होता 
है तब उसकी विभावरूपपरिणति होना असमभव होनेसे वह शुमभपरिणामों का भी उपादानकर्ता नही होता । साराश, 
शुद्ध आत्मा के स्वरूप की अनुभूति से जीव को जब आत्मस्वरूप का पूर्ण शान होता है तब वड़ शुभ और अशुभप रिणामों 
के रूप से परिणत होनेबाला न होनेसे उन परिणामों का उपादानकर्ता नहीं होता | सरागसम्यर्दृष्टि शुभपरिणामों 
का उपादानकता होता है तो भी बह अशुभपरिणामों के रूप से परिणत होनेबाला न होनेसे अशुभ१रिणामों का 
उपादानकरता नहीं होता । ] 


आ. ख्या.- येन अय॑ अज्ञानात्‌ परात्मनो: एकत्वविकल्पं आत्मन: करोति तेन 


आत्मा निदचयत:ः कर्ता प्रतिभाति । यः तु एवं जानाति सः समस्त कतृत्व॑ उत्सुजति । 
ततः सः खलु अकताो प्रतिभाति । तथाहि- “इह अय॑ आत्मा किल अज्ञानों सन्‌ अज्ञानात्‌ 


समयझ्षार: १ दर 


आसंसारप्रसिद्धेन मिलितस्वादस्वादनेन मुद्रितभेद्वेदनशक्ति: अनादितः एव स्थात्‌ ५ 
ततः परात्मानौ एकत्वेन जानाति । ततः ' करोधः अहम्‌ ' इत्यादिविकल्पं आत्मनः करोति। 
ततः निविकल्पात्‌ अकृतकात्‌ एकस्मात्‌ विज्ञानघनात्‌ प्रश्मष्ट: वारंबारं अनेकविकल्पैः 
परिणमन्‌ कता प्रतिभाति । ज्ञानो तु सन्‌ ज्ञानात्‌ तदादि प्रसिद्ध्यता प्रत्येकस्वादस्वाद-- 
नेन उन्मुद्वितभेदस्वसंवेदनशक्ति: स्थात्‌ । ततः अनादिनिधनानवरतस्वदमाननिखिलरसा- 
न्तरविविक्तात्यन्तमधुरचेतन्येकरस: अय॑ आत्मा । भिन्नरसाः कषाया: । ते: सह यत्‌ एक- 
त्वविकल्पकरणं तत्‌ अज्ञानात्‌ इति ” । एवं नानात्वेन परात्मानौ जानाति । ततः अकृतकं 
एक ज्ञान एवं अहं, न पुनः कृतकः अनेक: क्रोधादि: अपि । इति “ क्रोध: अहम्‌ ' इत्यादि- 
विकल्प॑ आत्मन: सनाक्‌ अपि न करोति । ततः समस्त अपि कतेत्वं अपास्यति । ततः 
नित्यं एव उदासीनावस्थ: जानन एवं आस्ते । ततः निविकल्प: अकृतकः एक: विज्ञानघ- 
नीभत: अत्यन्तं अकर्ता प्रतिभाति । 

त. प्र.- येन यस्सात्कारणादयमात्माउज्ञान्धच्छद्धात्मसंविस्य भावरूपादज्ञानात्परात्मनो: फ्रोधावि- 
विभावभावधर्माधर्मादिपरद्रव्यात्मव्रव्ययोरेकत्वजिकल्पं परद्रव्यात्मानावन्योन्याभिन्नाविति विकल्पं मानस- 
परिणाममात्मन: करोति जनयति तेन तस्मात्कारणादात्सा निशुचयतो5सन्दिग्ध सुनिश्चितं कर्ता विभा«- 
वधावानामुपादानकर्ता भवतीति जानाति स आत्मा समस्त कतत्वं निमित्तोपादानकतृत्वमुत्सभ्षति परि-- 
व्यजति ततो यतः कारणात्समस्त कतुत्वमृुत्सजति तस्मात्कारणात्स कतृत्वमुज्ञन्नात्मा खल परमार्थ- 
तो$कर्ताउनपादाननिमित्तकती प्रतिभाति प्रकटीमवति । तथाहि तदेवोषषादयति-इहास्मिस्संसारेध्यं 
संसार्यात्मा फिल वस्तुतोषजानी शद्धात्मसंवित््यभावरूपाज्ञानभावसापस्चस्सप्नज्ञानाच्छद्धात्मसंवित्त्यभाव-- 
रूपादज्ञानादासंसारप्रसिद्धेनानादे: प्रसिद्धेन मिलितस्वादस्थादनेनान्योन्यसश्लिष्टजीवपुद्गलसंहिलष्टस्व- 
भावजनितमिश्ररसानूभवनेत । मिलितोषनादिसंश्लिष्टजीवपुद्ग लसश्लिष्टस्वभावजनित्त्वान्मिश्चितः 
स्वादों रसो मिलितस्वाद: । तस्य स्वादनेनानुभवनेन मुद्वितभदसवेदनशक्ति: प्रच्छादितर्भेदावधमन- 
सामथ्यं: । भेदस्य सवेदनसनवगसन भेदसवेदनस्‌ । तस्य शक्तिर्भेद्संवेदनशक्तिः । सुद्रिता प्रच्छादिता 
भेदसवेदनश वितयंस्य स मुद्रितभेदसवेदनशक्षित: अनादित एवानादेरेब स्थाउूवति ! ततो मद्वितभेदस- 
येदनशक्तित्वास्परात्मानों क्रोधादिभावधमदिद्रव्यरूप: परदचात्मा शुद्धात्मा क्ष परात्मानो । एकत्वेना- 
भिन्नत्वेन जातात्यवगच्छत्यनूमबति च । ततः परात्मनोरभिन्नत्वेतावगमनात्कोधो5ह क्रोधादभिन्नोहमि- 
त्यादिविपरीतनिजचयरूप परिणासमात्मन आत्मनो विषय करोति जनयति । ततो विपरीतनिश्चया- 
त्मकमानसपरिणामजननाद्धेतोनिविकल्पाद्विकल्पशन्यादकृतका दक त्रिमत्वात्स्वाभाविका दे कस्मा द मेचका -- 
दिज्ञाधनादिज्ञानपुष्जात्पश्रष्ट: . प्रच्यतः वारबारमभोकणमनेकविकल्परनेकविपरीतनिदच्यात्मक-- 
परिणाम: परिणमन्परिणममानः परिवर्तमानः कर्तोपादानकर्ता प्रतिभात्याधभासते । ज्ञानी तु सन्नज्ञान- 
भाव परित्यज्य शुद्धात्मसवित्तिरूपज्ञानसम्पन्नस्सन्भवञ्ज्ञानाच्छुद्धात्मसवित्तिरूपाज्ज्ञानात्ततादि तदा- 
प्रभति शद्घात्मसवित्तिरूपज्ञानात्मकपरिणामोत्पत्तिकालमारश्यत्यर्थ: । प्रसिवृध्यता प्रकर्षण सिद्धि ग- 
च्छता प्रसिद्धि प्राप्नवता था प्रत्येकस्वादस्वादनेन परात्मनो: प्रत्येकस्थ य स्वादों रसोउनृभवविषयी- 
भवन्स्वभावस्तस्थ स्वादनेनानुभवनेनोन्सुद्रितभेदसंवेदनशक्ति: प्रकटीभूतान्योन्यभेदावगमनसामथ्य: । 


६४२ श्रीऋष घनाथ विगंबश्जनग्रंथप्रकाशनसंस्थाया: 


भेदस्य स्वपरपदार्ययो रन्‍्योन्यभिन्नत्वस्य संवेदनसवगमन भेदसंवेदनम्‌ । तस्य शक्तिस्सामर्थ्यं भेवसंवेबन- 
शक्ति: । उन्मुद्विता प्रकटीभूता भेदसंवेदनशक्तियंस्थ स उन्मुत्रितभेदसंबेबनशक्ति: । स्थाज़ूबति । तत 
उन्मुद्रितभेवसंवेदनशक्तित्वाद्धुतो रनाविनिधनानवरतस्वदमाननिखिलर सान्तर विविक्तात्यन्तमधुर चेतन्ये- 

करसो5नाहनन्तसततानु भूयमानसक रा न्यविभावभावानुभवशुन्या विनश्वरानन्तसुखोत्पाद क शुद्ध त्सस्व्रू-- 

पानु्वनमात्रकस्वभाव.। अनादिनिधनसनाझनन्तमनवरतस्वदसान कालाविच्छेदेन स्वदानसनुभवगोच-- 
रीभवन्निखिलरसान्तरविविक्तं सझलशुद्धात्मानुभवव्यतिरिक्तविभावभावा नु भवव्यति रिक्‍्तमत्यन्तमधुर-- 
मनन्‍्तसुखोत्पादक चेतन्यं शुद्धात्मस्वरूपानु भवनमेवेको5द्वितीयो रसः स्वभावो यस्य सः। अयमेष आत्सा। 
भेदसवेदनशकतावुन्मुद्रितायामयमात्मा शुद्धात्मानुभवनक्रियानिमग्नोईविरतं भवतीति भाव । सिन्नरसा 
भिन्नस्वभावा: कषाया: । तेभिन्नस्वभावे: कषाये: सह यदेकत्वविकल्पकर णमात्मकषायावन्योन्या भिन्ना-- 
वितिविपरीतनिईचयजनन तदज्ञानाच्छुद्धात्मसवित्त्यभावरूपादज्ञानादिति । एकममुना प्रकारेण नानात्वे- 


नास्योन्यभिन्नत्वेन परात्मानौ जानात्पवगच्छत्यनुभवति च। ततो5कृतक नेसगिकस्‌ । पारिणासिकसित्यर्थ: । 
एकसमेचकम्‌ । केवल शुद्ध वेत्यर्थ: । “ एकस्तु स्यान्‌ त्रिष श्रेष्ठ केवलेतरयोरॉाप ' इति विश्वलोचने। 
ज्ञानमेधाएहं ज्ञानादभिन्नोहहम्‌ न पुनः कृतकः कर्मोद्यनिमित्तजनितत्वादस्थाभाविको5नेकों सेचकोंनेक- 
विध: फ्रोधादिरप्पहम । नमित्तिकभावरूपात्क्रोधादेर मिन्ो नास्मीति भाव: । नेसित्तिकभावरूपादशुद्धा- 
त्मोपादानकाच्च ओ्रोधादेइशुद्धात्मनो भिन्नत्वात्‌ । इत्येबम्प्रकारेण क्रोधो5हमित्यादिविकल्पमित्यादिरूप॑ 
विपरोतनिइचयात्मकपरिणामसात्मन आत्मनो विषये सनागपि स्वल्प्सपि किड्न्चिन्सान्नसपि न करोति 
न जनयति । तत आत्मनों विषये विपरोतनिशचयाकरणात्समस्तमपि क्तृत्वमुपादाननिमित्तकतुत्वमपा- 
स्थति दूरोकरोति परित्यजति । ततः समस्तकतुत्वस्थापाकरणाबित्पमेबोदासीनावस्थ  उपेक्षमाण: । 
शमभावमापन्न इत्यर्थ: | जानप्नेव ज्ञायकस्वरूप एवा'स्त ।तण्ठति ॥ ततों सायकभावमात्ररूपत्वानिदि- 
कत्पो विकल्पद्न्धोउकृतक उत्पत्तिरहितः । अनादिरित्यथ: । एक: कवल. शुद्धों विज्ञानघनीभतों विज्ञा- 
नघनावस्था प्राप्त: | पूवेमविज्ञानवनोपजानत्वेल परिणत इंदानी विज्ञानधनस्मम्प्टा जाता विज्ञानधनी- 
भूत, । अत्यप्तमकर्ता गपादातकर्ता प्रतिभानि बीदरागस्वसवदनजापप्रन्यक्षी भवति । 


दीवार्थे- जिस कारण से यह आनशा आरा थे 5 वाजार ७ छा ज्ञान न होचसे आम के विद्या, म पर के और 
आत्मा के एकत्व बा+ / नज्मन्ख का [( जास्मी एशमण 7 होने रु भी ) ॥जीह निःत्चषप गाण्गा ८ एस बारण से 
आत्मा (परभादो ४ पस्तुत झा राजाबता , 7॥0५६ पं ) कर्ता (  प्रवानाह। है हाय जाएगा है हरापरण र .र्थात 
आत्मा वस्तु; परतावों का उपाइष्नफर्ता लगी हाँता इसप्रकार गा ऊब जानता * वा; नएूर्ण कसत्व शो अर्थात्‌ 
उपादानकलत्व वो आर निःशाज कन्‍ल्ब ते छा टला वध? 6; «रब की छोन देनेटे ह. फीचर परश्षारथप' आगर्ता 
मालुन हाता है जर्थात चढ़ कती नहीं होता यार स्पष्ट हों। जाता ह ॥ माता सलासा करत हं- इस ससार मे शद्ध 
आत्मस्थरूप का अपभवनन्‍्यज्ञान ने हीससे परर्मभाषतः सज्ञानी दता हुए इस ६ संसार ) जआार्सा को इस ध्षक्षान्मस्व- 
रूप का ज्ञान होनेके कारण जनादकाल से प्रसाद +। प्राप्त हए सि्र जथीत अशुद्धतानक्प परिणाम का उनभव 
करनेसे स्वपरभेव को जाननेकी दाक्ति अनादिकाल से प्रच्छादित-आायत हो गयी हे । उसकी पर से ऑर आत्सा में 
हानेवाले भेद को जावतकी थक प्रच्छादित हई ,पनेते यहु परपदार्भ और आत्मा इनको एकरूप से-असभिद्यरूप से 
जानती हे । परपदार्थ ओर आत्सा ये परस्पर भिन्न नहीं है इसप्रकार दोनो को अभिन्नदूप जाननेसे आत्मा के विषय 
मे में कोध ए्‌ अर्थात कोध से अभिन्न हूं! दत्याविरूप विपरोत निश्चय करती है । इसप्रफार बिपरोत निशुचय 
करनेस विकल्पशून्य “यश्राविक ओर अत्यत शुद्ध विज्ञानपुंज से आरत्पतिकरूप से प्रच्युत हुई आत्मा बारबार अनेक 


सम्रयसार: । ६४३ 


प्रकार के विपरीत निशचयरूपपरिणामों के रूप से परिणत होती हुई कता अर्थात्‌ उपादानकर्ता दिखाई देती है । 
शुद्धास्सस्वरूप के अमृभ्वजन्यज्ञान से सपन्न हुई आत्मा की शडद्भात्मस्वच्प के अनुभवजन्यज्ञान के कारण प्रकृष्टरूप से 
सिद्ध होनेवाले परफ्वार्थ ओर आत्सा इनमें से प्रत्येक के स्वरूप के अनप्नव से स्वव्रभेद को जाननेक्री शक्ति आवि- 
मूंत-प्रकट होती है | स्वपरभेव को जाननेको शाक्ति आविर्भ्‌त होनेसे यह आत्मा अनाग्रतन्‍्त, सतत अनभव में 
आलेबाले, सभो प्रकार के अन्य अनुभवों से रहित, और अनंतसुखोत्यादक चंतन्यथ का अनभव करनेके स्वभाश्रवालो 
होतो है । कथाय मिन्नत्वनावचाले होते हें । उन कपायों के साथ आत्मा की अभिन्नता का जो विपरीतरनिश्णय किया 
जाता है वह अज्ञात से-मिथ्याज्ञान से किया जाता है । इसप्रकार आत्मा परपदा्थ और (शुद्ध) आत्मा ये दोनों 
परस्परभिन्न हैं एसा जानती 2 । ' प्रपदा्थ और शुद्ध आत्मा परस्पर भिन्न है एसा जाननसे “मे अक्ृतक-सेसगिक 
अथात्‌ पारिणासिकभावरू्प और शुद्ध ज्ञान हुं और श॒त्ञ ज्ञान से भिन्न ह, झतक अर्थात नेसितिक भादरप, अनफ- 
रूपात्मक क्रोधाविरूप भो नहीं ह-कराधादि से अभिन्न नहीं हू इसाप्रकार जानवेश आत्मा के विषय में “ में क्राप ह- 
कोध से भिन्न नहीं ह' इत्पादिषप विपरीतनिक्वय किचिन्सान्न भों नहीं करती । इसप्रकार विपरीतनिश्वय ने करनसे 
सम्पूर्ण कमृत्व फो>उ'णलानकनंन्‍्व को और निमित्तकतेत्व को छोड देतो है + संपूर्ण कतृस्त्र को छोट देनेगे दामावस्‍्था 
को प्राप्त हुई आत्मा ज्ञायक होकर की रहती हे । नाथक हो जानेसे बिकल्पर हित, स्वाभाविक, बद्ध और वित्ातघत* 
रूप से परिणत हुई जात्मा आत्यतिकरूप से अकत्ता है-उपादानकता नहीं है यह अऋरकथ हुं। जाता है। 


विवेचन- झूद्ध वाप्मा के अनभव से उत्पन्न लोनेछाले शाद्धात्मस्वर्प के ज्ञार का ताव होने» परण 
अनातिकाऊ मे भजानी बना हुई यह ससारी आरमा पर्पदार्थ भिन्न अथात स्चेतन होसेपर भी जात्सा को घर्द्रत्थरूप 
और परद्रव्प हो आन्‍्महप नदा+ जव्योन्यशिक्ष समझती है । उल्चाती जात्मा को दष्टि में परद्रप्य और आत्मा सजा- 
लीय सोचे परद्रदण में उद्रा के सथ- हा सद्भाव मानती है और परद्रव्य से आन्या के झन्‍्वप का रबीशार कर नसे 
परद्रवप को जपता उपाद्य स्णास मानती हे । उसकझी इस सान्यत, के कारण उह एरइरप का निःसरि 7२५ से 
उपादा्कात पते 7 एी # । कस्गान प्रह्न्‍न्य का पम्प गरछद्रतप -, स्य प से सरबंधा शर्त ऐोनेड 4रण वान्मा 
आर रघराल इससे सतठ्योय यावकदा ” का अवाव होनेसे उपादावोग यभ[वच का अभाव 7७ ह कारण एल दात्मा 
हुण वे यह ए्कवादास एसी कवायि सदी हर साजती | एसा होश हए थी वाम्सा के "श्वासयों का उपादान हामणा राए्ण 
उसका ४ + / शोर जियो आत्मा परछावों का उपादागकर्ता वाई ठेती डै उनकी इस कल्पना क' कारण भी 
अज्ञाबव | * जो गाव पह्सा हा परता ऐ १ बस्ताज कर्ता गटी समानता हू परझावो का ने उगादानएर्ता होता है 
जोर न निविसका७ भी; उपों कि बट परणार्तों के रूप से परिणद नहों होता ।! इसप्रकार ज्ञ। जोव पर्मावों फा 
उपादा कर्ता जौर निशि पाती नहीं होता तहीं अकता होता है, जिस जोव को 7द्ध आमसस्‍्वरूप का अनुभव करनेसे 
उत्पन्न होनेबाले हे 7 आया के म्यहूप के सार्ण जान का अमाव टोता है बट आत्मा जवानी ही टोती है ! कोधएदि- 
रूप विवावयभावः/त्मक प्रणाव सयागज भाव होनेगे न गुद्द चेतनस्वरूप है अर न जद अचेतरस्वरूप भो है | ऐसे 
भावों की उर्न्वत्ति अशद्ध गास्सा के अन्ातभाव से होती है। यह अज्ञानोी जीव अनाविकाल से प्रसिद्धि को प्राप्त हुए 
सयोगज क्रोधादिभावों का अनुभव करता आया है। इन सयोगजक्रोधादिशावों के अनादिकाल से चले आये अनुभव 
के कारण अश्ञानी जीव की स्वपरभेद को जानने की शक्ति प्रच्छादित हो गयी हैं । स्वपरपदार्थों के भेद को जाननकी 
जीव की शक्ति प्रच्छादित हो जानेसे अज्ञानी जीव परपदार्थों कों ओर आत्सा को एकरूप अत अन्योन्याभिन्न जानता 
है। मिन्नस्वभाववाले स्वपरपद्ा्य परस्परभिन्न नहीं हे इसप्रकार की उसकी वारणा हो जानेसे वह क्रोधादिरूप परभावों 
को शुद्ध आत्मद्रव्य से अभिन्न मानता है । उसकी यह मान्यता विपरीत है-सिथ्या है । इस मिथ्या मान्यता के कारण 
विकल्पशुन्य स्थाभाविकसावरूप और शद्ध ऐसे शञानरूप स्वभाव से अज्ञानी आत्मा च्यूत हो जाती है और आत्मस्वरूप 
से उ्युत हो जानेसे बारबार अनेक विपरीत निर्णयकूप परिणामों के रूप से परिणत हो जानेसे उन् स्वोपादानक 
परिणामों का उपादानकता होनेका आभास निर्माण करतो है | जब आत्मा के शुद्धात्मस्वरूप के अनुभव से उत्पन्न 
होनेवाले शान से शुद्र आत्सा के स्वरूप का ज्ञान अभिव्यक्त होता है तब उस ज्ञान से परपदार्थ के स्वरूप का ओर 


रा 


दर ह श्रीऋभनाथविगंबरजेनप्रंथप्रकाशनसंत्यायाः 
आत्मा के स्व का अनुभव करनेसे उसको स्वपरपदार्थों सें होनेवाले भेद को जानतेकी झक्ष्ति आवि्भूत-अभिव्यक्त 
हो जाती है.4 ध्वपरभेद को जानसेकी उसकी श्ञक्ति जब प्रकट होती है तब यह आत्मा अनाध्यनन्त, अविल्छिन्नरूप से 
अनुभव में आनेवाले, स्वानुभूति से भिन्न विभावधायों को अनुभूतियों से रहित, अनंत सुख के उत्पादक चंतन्‍्य का 
अनुभव क रनेके स्वभाववाली होती है। फषाय भिन्नस्वभाववाले होते है, क्यों कि उनके कारण शुद्ध चंतस्य का अनुभव 
प्राप्त नहीं होता । इन कषायों के साथ एकत्व का जो विपरोत निर्णय किया जाता है अयति्‌ कबाय और शुद्ध आत्मा 
इनमें भेद नहीं है इस प्रकार जो विपरीत निर्णय किया जाता है उसका कारण है शुद्ध आत्मा के स्वरूप के अनुभव 
/सै उत्पन्न होलेवाले शान का असाव । इसप्रकार परपदार्थ और आत्मा एक दूसरे से लिझ्न है इसप्रकार ज्ञानी आत्मा 


ह 4 
५ जानती है। जब वह स्वपरपदार्थों को भिन्नता को जानतो है तब वह “ से पारिणासिक्ताथरूप ओर शुद्ध ज्ञान हू- 


शुद्ध ज्ञान से अभिन्न हू, मे नेसित्तिकशायरूप अनेकस्थरूप ऋ्रोधादि नहीं हु-उन भावों से भिन्न हू ऐसा जानतो 
है । इसप्रकार शुद्ध आत्मा के स्वरूप के पूर्ण शात को धारण करनेवाली आत्मा अपनेकों क्रोधादिरूप महीं मानतो 
ओर अपनेको क्रोधादिरूप न सानसेसे घिपरीतनिर्णयरूप परिणास के रूप से किचिन्मात्र भी परिणत नहीं होती ॥ 
विपरीत निर्णय न करने से सभी प्रकार के कतृत्व का त्याग कर देती है। संपूर्ण कतृत्व का त्याग कर देनेसे शमा- 
बस्था को प्राप्त हो जाती है ओर सिर्फ ज्ञायकावरूप से परिणत हुई बनो रहतो है । शायकभावप्तात्ररूप होनेसे 
विकल्पशन्य, स्वाभाविक ओर शुद्ध शञान के रूप से परिणत हुई आत्मा अकतुरूप से प्रकट होती है अर्थात्‌ कदापि 
कर्ता नहीं होती । 
अज्ञानतस्तु सतृणाभ्यवहारकारी ज्ञानं स्वयं किल भवश्नपि रज्यते यः । 


पीत्वा दधीक्षुमधुराम्लरसातिगृद्ध्या गां दोग्धि दुग्धमिव नूनमसो रसालाम्‌ ॥५७॥ 


अन्यय:- स्थयं किल ज्ञान भवन्‌ अपि यः अज्ञानतः रज्यते (सः) सतृणाभ्यवहारकारी तु (सः ) 
असा (रसालां) पीत्वा दधोक्षुमधुराम्लरसातिगद्ध्या गां दुग्धं इब नूनं रसालां दोग्धि । 


अर्थ- स्वयं परमार्थतः अर्थात शुद्धनिन्‍वचरयनय की दृष्टि से स्वयं ज्ञानरूप होनेपर भो (अनादिकाल से) 
अज्ञानरूप से परिणत हुआ होनेसे ज्ञो करता है अर्थात्‌ रागादिकृपतिभावश्नावों के रूप से परिणत होकर अपनेको 
रागा विभावरूप समझता है वह (गेहू जेसे) अनाज के सुदर आहार को तृणसम्रान अर्थात्‌ तुण समझनेवाले हाथी के 
सम्तान पशु ही है और बह दिखरिणी को (श्रीखड को) पीकर दही के खट्टे और ईख के मीठे रस की आत्पतिक 
अभिलाषा से निश्चितरूप से जिसप्रकार दूध के लिये गाय को दोहा जाता है उसीप्रकार गाय के आचलो से शिखरिणी 
को ही पोनेके लिये गाय को दोहता है ॥ 

त. प्र - स्वयमात्मना किल परमार्थतो ज्ञान विज्ञानधनदइशुद्धज्ञानस्वरूपो भवश्नप्यज्ञानतो$नादे- 
इशुद्धात्मसंवित््यभावात्मकाज्ञानभावत्वेन परिणतत्वाद्यो रज्यते रागत्वेन परिणतों भृत्वा$:त्मान रागरूप॑ 
विजानाति । अत्र रागदाब्दः सर्वेषां विभावभावानामुपलक्षणार्थों वेबितव्य: । तेन चर सर्वेधा विभावशा- 
बानां ग्रहणं कर्तव्यम्‌ । स सतृणाभ्यवहारकारी गोधूमाद्यन्न तृणसमानम्‌ । तृणरूपमित्यर्थ:। जानन । 
शत॒ण तथसमानसभ्यवहारं गोधूसाग्रन्न करोति जानातोति सत॒णाभ्यवहारकारी। सतण त्णन समानम्‌। 
“ समानस्य धर्मादिषु ' इति समानस्थ सः। “अथवा सहशब्दः सदृशवचनो5्प्यस्ति, सदृशझः सख्या 
ससखोति ' (सि. को. सू. १०१२) इति भट्टोजिदीक्षितोःप्याह । ' शीलेज्जाता णिन्‌ ' इति शीरूर्थे 
स्वभातार्थ णिन्‌ । गोधूमाग्न्नं तणत्वेन ज्ञातुं स्तम्बेरमस्थाज्ञानात्मकः स्वभाव: । सतृणाभ्यवहारकारोब 
सत॒णाभ्यवहारकारो । * देवपथादिभ्य:  इतोवार्थस्य कस्योस । गज इब पश्रित्यर्थ: | तुशब्दोउश्रेवका- 
रा्थबचन: । सोइसो रागादिकृपविभावभावत्वेन परिणम्यात्मानं रागाविभावरूपं विजानप्नभवंप्ल 


समयसार: । द्ष५्‌ 
रसालां दध्चिशकरासंयोगरूपां शिखरिणों पोत्वा5पोय । निगोरयेत्यर्थ: । दर्धोक्षुमधुराम्लरसातिगद्ध्या 
दध्यास्लरसरसालमधुररसयो र तिगृद्ध्यातिकाम्यया गां दृग्धसिद  क्षोरसिव नन॑ निशच्चयेन रसालां 
शिखरिणोीं दोग्धि । यथा गोधूमान्नस्वादजन्यज्ञानाभाबाद्गजो उज्षस्वाद तृणस्वादत्वेन जानाति तथा यः 
शुद्धनिश्वयतयापेक्षया विज्ञाधनस्वरूपमप्यात्मानं रागाविस्वरूप जानाति स गज इथ पश्रेव । स 
द्तिश्करामिश्रणात्मिकां शिखरिणों भक्षयित्वा बधिशर्करामधुराम्लरसातिकास्यया शिखरिणों दुग्ध 
सत्वा गां शिखरिणीमेव दोग्धि । यथा दुग्धस्प शिखरिण्या भिन्नत्वेषपि दुग्धसज्ञानात्कश्चिन्मूढ: शिख- 
रिणों मन्‍्यते तथा कश्चिदज्ञानी जोब आत्मनो विज्ञानघनस्वभावत्वेषपि शिखरिणीवत्सयोगजभावरूप- 
विभावभावस्वरूपसात्मान शुद्धात्मसवित्त्यभावरूपादज्ञानान्मन्यत इति भावः । 


विवेचन- हाथो तुण के साथ गेंहू को रोटी खाता है और उसे जो गेहू का र।टी का स्वाद मिलता है उसे 
वह तृण का स्वाद न होनेपर भी उस स्वाद को तृण का स्वाद समझता है। इसका कारण यह है कि उसे गंह की 
रोटी के स्वाद का ज्ञान नहीं होता । वह जो एक वस्तु को अन्यवस्तुरूप सम्श्मता है वहु उसके अज्ञास का साहात्म्य 
है । अनादिकाल से शुद्ात्मस्वरूप का ज्ञान न होनेसे आत्मा अशानी बनो हुई है। शुद्धनिश्नयनय को दृष्टि से 
आत्मा शुद्धचेतन्यस्वरूप है तो भो जोब को शुद्ध आत्मा के स्वरूप का ज्ञान नहीं होता तबतक उस अज्ञान के कारण 
वह रागाविरूप से परिणत होते रहता है और शुद्ध आरमा छो उन परिणामों से अभिन्न मानता है-अपनेको विभा- 
वधावात्मकपरिणासस्वरूप हि मानता है । निःजयनय की दृष्टि से अपनी शुद्ध आत्सा को अन्यपदार्थरूप माननसेवाला 
जीव पहशतुल्य ही है। जिसप्रकार शिखरिणी को खानेसे वहि और चीनी के खट्टं ओर मीठे रस के समिश्रदति का 
अनुभव करनेपर उस मिश्रितावस्थ रस के लिये शिखरिणी को खानेबाला आत्यतिकरूप से लोलप होता हुआ गाय के 
आंचल से 'शखरिणी की प्राप्ति के लिये दूध के समान शिवरिणी को दोहना चाहता है ओर (जसप्रकार वहू दोहन 
उसके अज्ञान का फल है उसीप्रकार शुद्धनिश्चयनय की दृष्टि से शुद्ध आत्मा की विभावभावरूप से परिणति होना 
असभव होतेपर भी ' शुद्ध आत्मा विभावभावों के रूप से परिणत होती है ओर वह परिणति शुद्ध आत्मा से भिन्न 
नही होती-शुद्धात्मरूप हो होती है ' ऐसा जो जीव मानता है वह अज्ञानी हे-म्‌र्ख #-पशु है। जब जोव के विभा- 
बभावों में शुद्ध चेतन्य का अन्यय नहीं पाया जाता तब वे विभावभाव शुद्धात्मस्वासक ओर शुद्ध अत्मा से अभिन्न 
कंसे माने जा सकते है? वस्तुत ससारी आत्मा का अज्ञानमाव और अज्ञानभावापादानक विभावभाव शुद्ध आत्मा 
के नहीं है-वे तो अशुद्ध आत्मा के नेमित्तिकभाव है । रागादिव्प धिमावभाव शिखरिणी के समाम सयोगजभाव 
है-न तो ब्वे शुद्ध आत्मा के है और न पुद्गल के भो हैं । वे भाव सयोगज होनेके कारण शुद्ध आत्मा से भिन्न होनेसे 
पररूप है। इन परमार्बों को शुद्धात्मद्रव्यकूप कंसे माना जा सकता है? इसप्रकार के परभावों को शुद्धात्मरूप मानना 
अपन अज्ञानभाव को प्रकट करना है। 


अज्ञानान्मृगतृष्णिकां जलधिया धावन्ति पातुं मृगाः 
अज्ञानात्तमसि द्रवन्ति भुजगाध्यासेन रज्जो जनाः । 
अज्ञानाच्च विकल्पचक्रकरणाद्वातोत्त रडः गाब्धिवत्‌ 
शुद्धज्ञानमया अपि स्वयममी कत्रोभवन्त्याकुला: ॥ ५८॥ 
अन्वयः- अज्ञानात्‌ जलधिया मृगतृष्णिकां पातुं मृगा: घावन्ति, अज्ञानात्‌ तमसि रज्जों भूजगा- 


ध्यासेन जनाः द्रवन्ति, अज्ञानात्‌ च बातोत्तरइ्गाब्धिबत्‌ बिकल्पचक्रकरणात्‌ स्वय शुद्धज्ञानसया अपि 
अमी आकुला: कत्रोभवन्ति । 


25] श्रीक्रषभनाथविगवरजेनग्रथप्रकाहनसस्थाया 


अर्थ- अज्ञान से अर्थात्‌ मृगजल के ययार्थल्वरूप का ज्ञान न होनेसे मृगजछ फो जल ससझकर हिरण मृगजल 
पीनेको दौडते हैं, अश्ञान से अर्थात्‌ अंधकार में सर्पाकार से पड़ी हुई रस्सी के यथार्थ स्वरूप का ज्ञात न होनेसे अंधकार 
में रस्सी के ऊपर सर्प का अध्यारोप करके रस्सी को सर्प जानकर लोक भागते हैं और अज्ञान से अर्थात्‌ शुद्ध आत्मा 
के स्वरूप का संपूर्ण शान न होनेसे पवन के चलने से जिसमें लहरें उठती है अर्थात्‌ जो नागाविष्र लहरों के रूप से 
परिणत होता है ऐसे सागर के समान (सोहनीयकर्म के उदयरूप नि्ित्त से) विकल्पों के सरह को करनेसे अर्थात्‌ 
नानाबविध विपरोत परिणामों के रूप से परिणत होनेके कारण स्वयं शुद्धज्ञानरूप होनेपर भी ये आकुल-भोहित- 
मोहाफ्रान्त-अज्ञानरूप से फरिणत हुए जीव उन विकल्पों का / परमार्थत कर्ता (उपादानवर्ता) न होनेपर भो | 
कर्ता (उपादानकताी ) होते है । 

त. प्र.- अज्ञानान्मृगतष्णिकायथार्थस्वरूपज्ञानाभावाज्जलधिया मृगतृष्णिकां जल॑ मत्या मुगताष्ण- 
का मृगजल पातुं सेवितुं मृगा: कुरहगर्मा: धावन्ति पलायन्ते । अज्ञानात्तिमिरावगुण्डितप्रदेशस्थितस र्पा- 
का रज्ज्स्वरूपयथार्थज्ञाना भावात्तमसितिमिरे रज्जा भुजगाध्यासेन भजड्गमाध्यारोपेण । रज्जुं 
भुजहग मत्वेत्यर्थ: । जना छोका: द्रवन्ति भयाकुलीभूय पलायन्ते । अज्ञानाच्च शुद्धात्मसंवित्त्यभावरूपा- 
न्मोहो दयजनित भ्रान्तिमज्ञ्ञानरूपादन्नानाद्वातोत्तरड॒गाब्धिवत्पवनवहानात्सकपरिणा मे निभित्तभते संति 
स्वभावतो निस्तरडगोषपि सागरो यथोत्तरद॒ग उत्कल्लोलो भवति सतरडगावस्थत्वेन परिणमति तथा । 
बातोत्तरहयाब्धेरिव वातोत्तरहगाब्धिवत्‌ । ' तस्य ” तस्थेति तासमर्थादिवार्थें बत। विकत्पक्रकन णा- 
द्विपरीत्परिणामसम हजननात्‌ । विपरीता: कल्पाः परिणामा विकलपा. | तेषां चक्र समझ । नंप्स 
फरणसुपादानकारणीभ्योत्पादन विकल्पचऋकर णम्‌ । विभावभावात्मकत्वेन परिए्सरमित्यथ' । तरमा 
द्विकल्पस कक “णाद्धेतो' स्वयम्ात्मना शुद्ध निश्वयनयापेक्षपा शद्धल्लानमथ। अपि शुद्धल गे ६.५. व्हपवि- 


परिगामस्वरूपत्वात्तलाभिया अप्यमभी लोका आपूला भोहिसा मोहोंदयास्मा 3.४४ 65 उाब- 
भावात्मकाज्ञातान्धितपी णामास्सन्त: कर्ता मद न्‍्त दद्धनिन्‍्वयनयापेकया शरद दि:च्य््नत 5 पाव- 
भावानामनुपादानकर्तारोएयशद्धनिसचरानयापेक्षया:रादेरजादार्सकत्वेन परिणएयत्य का भ. 7? ान- 


कर्तारो भवन्ति | विभायभावात्मक्त्वेट परिणमन्तोत्यर्थ, | यथा जलधिया मगहरिजकाणएादाव गुझाणा 
धावन यथा च तमसि सपाकारेण स्थितां रज्जुं सर्प मत्वा जनानां पलायनमज्ञानास्कधन तेथा शुद्ध 
निरिचयनयापेक्षया शुद्धज्ञानमयानामप्यात्मनामशुद्धनिश्ययनयपेक्षया शुद्धच्रिदेन्वयदिक न नानफण्ओं 
नाम॒पादानकत॒त्वमप्यज्ञाननिबन्धनसेव, दद्धचिदन्‍्वयविकलविभावभावात्मकपरिण तिक्रियाया द्रब्यमोहों 
दधयनिमित्तकत्वात्‌ । 


विवेचन- गरसी के दिनो में जब वायु गर्म होता है लब उसमें जल के प्रधाह के समान क्रिया दिखाई देतो 
है । उस क्रिया के कारण तुषात॑ हिरण उसे जल समझकर उसको पीकर अपनो तूबा को जात करमनेंकी 
अधिलाषा से दौड़ उगाए रहुता है; कितु उसे जल की प्राप्ति नहीं होती । उसे जल की प्राप्ति कं* रे सकती है ? 
यदि यह यथाये में जल होता तो उसे जल की प्राप्ति अवश्य हो जाती। उसे मृुगजल के यथा्रदझूप का शान 
होता तो बहू मगजल को देखकर जलूपान की अभिलाषा से कदापि वोड न लगाता। उसके दोड क। £ ण हे मगजल 
के स्वरूप के विषय में उसका अज्ञान | संसारी जीव निविकल्प ग॒द्ध आत्मा के स्वरूप को पूर्णरूप से गठीं जानता । 
चह जिस आत्मा का सरागस्वसबेदन के द्वारा जानता है वह आत्मा परभायंत: आत्मा ही नहों है-अनात्मा है-अप्र- 
शस्त आत्मा है। उस संसारी जीव की ज्ञेप बनी हुई आत्मा विभावभायों के रूप से परिणत होनेबाली होती है । 
ऐसो अशुद्ध आत्मा की उन्नत अवस्था की प्राप्ति कर लेनेके लिये बह प्रयत्नशाल बना रहता है। चारों गतियों में से 


समयसार: | दडऊ 


संसारी आत्मा की उन्नत अवस्था स्वर्गस्थ जीवों को हैँ । स्वगंस्थ जीब मिम्यादृष्टि हो तो शुभाशुभभाषों के रूप से 
और सम्यरबुष्टि हो तो शुभभ्ावों के रूप से परिणत होती रहती है । इसप्रकार शुभाशुभभावों के या शुभभावों के 
रूप से परिणत होनेवाली आत्मा परमोत्कृष्ट अवस्थाबाली नहों है । ऐसी आत्मा को प्राप्ति के लिय जिन्हें शुद्ध 
आत्मा के स्वरूप का बोतरागस्वसंवेदनप्रत्यक्ष के द्वारा पूर्ण शान नहीं होता ऐसे जोब ही प्रयत्नशील रहते है । जिन्हें 
शुद्ध आत्मा के स्वरूप का वोतरागस्वसंवेदनप्रत्यक्षजन्य पूर्ण शान होता है वे निविकल्प शुद्ध विज्ञानधनस्वभाववाली 
शुद्ध आत्मा को प्राप्ति कर ले सकते है। जबतक जोब की सराग अवस्था होती है तबतक उसे शुद्ध आत्मा के यथार्थ 
स्वरूप का पूर्ण शान नहीं हो पता और जबतक उसे शुद्ध आत्मा के स्वरूप का स्वसंवेदनप्रत्यक्षजन्य ज्ञान नहीं होता 
तबतक उसकी विज्ञानघनस्वन्ावरूप से परिणति नहीं हो सक्तो । सारांद्, शुद्धास्मस्वकृप के सपूर्ण ज्ञान का अभाव 
ही विशानधनस्वभाववाली आत्मा की प्राप्ति में प्रतिबधक कारण होता है । अब दूसरे दृष्टान्त का खुलासा किया 
जाता है| अंधकार में सरपं के आकार से पडी हुई रस्सी के यथार्थस्वरूप का ज्ञान त होनेसे उसको सपं॑ समझकर लोक 
डर के मारे दर भाग जाते है। यवि उन्हें रस्सी के यथार्थस्थरूप का ज्ञान हुआ होता तो वे न तो उसके ऊपर सर्प का 
अध्यारोप कर पाते और न उसे सपं समझकर डर के सारे उस रस्सी के स्थान से भाग निकलते । उनके बह़ासे भाग 
निकलनेका कारण है अज्ञान के कारण रस्सी के ऊपर किया जानेबाला सर्प का अध्यारोप । ससारी जीब शुद्ध आध्मा 
के ययाथ्थ स्वरूप का पूर्णन्ञान होनेसे शुद्ध आत्मा के ऊपर विभावश्नाव के. रूप से परिणत होनेवाली अशुद्ध आत्मा 
का अध्यारोप करते है अर्थात्‌ अशुद्ध आत्मा को हो शुद्धात्मस्वरूप मानते है। इस विपरीत मान्यता के कारण वे 
शुद्धात्मस्वरूप की ओर अग्रसर नहीं होते, आपि तु उससे कोस्लें दूर भाग जाते है। साराश, ऐसे जीवों को शुद्धात्म- 
स्वरूप की प्राप्ति होना असभव है; क्ष्यों के वे सीधा रास्ता न १%डकर उल्टा रास्ता ही पकड़ते हे । सामर की 
निस्तरंग-शात अवस्था उसका स्वभावभूत भाव है। जब पवन का चलनारूप निःमत्त मिल जाता हैं तब वह उत्तरग 
अधस्था के “प से परिणत हो जाता है। शरद्धनिव्चयनय की दृष्टि से विधावश्ञावों के रूप से परिणत ने होना शुद्ध 
आत्मा का स्वभाव है । अनादिकाल से कर्मबद्ध हुई होनेके कारण अज्ञानवप से परिणत हुई आत्मा ही तर्मोसियरूप 
निमित सिजलपर विश्वावभावों के रूप से परिणत हों जाती हे । परमापतः अर्थात्‌ शुद्ध निश्चयस 4 की दष्टि से आत्मा 
शुद्धजानमप-फेबलशानमय होनेपर भी आहुल जर्वात मोहनीयकर्माक्रान्स होनेशे अस्ानी बन जासके कारण फगशचय- 
तय व दृछि से विभावभावों का उपादानकर्ता न होनेपर भी उन भावो का उपातानकता हांती ?। 

आलाहिवेखकतया तु परात्मतायों जञानाति हु... इक वाःस्यसोजिशणसम । 

चेतन घाजुमचल स सदाधिरूढो जानीत एवं हि करोति न किल्चनाहप ।॥।५९॥। 

अन्यय:- चेनन्‍्यधातु अचल आय हंस: लानातू विष्चशतयां वाःपयंसों: सिह एव अचल 
चेतन्यधाल अधिरूट व ज्ञानात्‌ विवेददतया परात्मया: विशेष जाताति प: हि सदा झातंते एव, 
किझ्चन अपि न कराति। 

आार्शु-- दिस गविशयदिधाएं पक ६ * ऐसे है पे पहाए को चारीणण बेठा हुसा (रहनेजनला) हंप उसे 
भीर फे और: क्षीर ७» स्परूप कर पुखरूय से जान हीनके कारण उन दोनो को पृथक्‌ करनंकोी साम्रथ्य रा युक्त हानेसे 
जिगप्मकार नो? और क्षीए थे होनेवाड़े भेद का जानता हुं उसीप्रकार आत्मा से कदापि उतत से होनेबाल चंतन्यात्मक 
सारभत थजात्मा के घटा अन्न को अथात्‌ सतठ्रवेतन्‍्यस्वरूप जबवरथा का आप्त हआ जां जीव गुद्ध अत्मस्वत्प के 
पूर्णत्प ज्ञान को प्राप्ति हो जानेस स्ववरस्वरूपों के भेद का निरंचय करने की सास<यें से थुक्त होनेसे परपदा्थ॑ 
और आत्मा इनयने होनेवाले भेद को जानता है वह परमसार्थत. सदा-अनस्तकालत्रक जानता ही है-ज्ञापक ही बना 


रहता है, फुछ भा नही करता अथात्‌ करती नहीं होता । 
अथवा 


शद्धात्मतवजित्तिजन्य शुद्धास्मस्वरूप के सपुर्ण ज्ञान को प्राप्ति के करण विवेचका अर्थात्‌ भेद को जानरेकी 


दडट झोऋ्ष प्रनाथ दिगंबरजेनप्रंथप्रकाशनसंस्या या: 


शक्ति अभिव्यक्त हो जानेसे हंस जिसप्रकार अपनी विवेधकशक्ति से नौर और क्षीर के भेद को जानता है उसो- 
प्रकार द्रव्यनिक्षेप की या तेगसनय की अपेक्षा से परमात्मा कहा जानेवाला क्षपकश्रेष्यारूड लोग शुद्धास्मस्वरूप के 
जाम को प्राप्ति हो जानेते शद्धात्मस्वकूप के ध्यान में निश्चलरूप से लगा हुआ होनेसे सदा-अलण्डरूप से शद्ध 
आत्मा के स्वरूप का अनुभव ही करते रहता है-अन्य कुछ भो नहीं करता-उपादानकर्ता नहीं होता । 

त. भ्र.- चेतन्यधातुं प्रकटोभवत्सारभ्तगरिकादिधातुम्‌ । चेतति प्रकटीभमवतीति चेतन: । 
प्रकटी सवन्नित्यर्थ' । “ व्यानड्बहुलम्‌ ” इति करतंयंनट । चेतनस्थ प्रकटीभवतः कर्म चेतन्यम्‌ । प्रकटो- 
सवत: प्रकटोसवनक्रियेत्यर्थं: । “ राजपत्यन्तगुणोक्तिराजादिभ्य: कृत्ये चर इति कहृत्याथें ट्यूणु 
राजादेराकृतिगणत्वात्‌ । चेतन्य प्रकटोभबनात्मक॑ कर्मास्त्यस्येति चेतन्यः । “ ओःश्राविभ्य,  इत्यो 
मत्वर्थोय: । चंतन्यः प्रकटी भवन क्रियायक्तो धातुर्गेरिकादियंस्थ सः । तस्‌ । अचल गिरिमधिरूढ़ आरूढो 
हंसो सराल:, पक्षें व्रव्यनिक्षेपापेक्षया नेगमनयापेक्षया वा परसात्मा । “ हसः सुर्यभरालयो: । कृष्णेड४डरा- 
बाते निर्लोभनुपता परमात्मनि! इति विश्वलोचने । ज्ञानान्षीरक्षो रस्वरूपज्ञानाहिवेचकतया भेदजननजझा- 
नशक्तिमत्त्वात । वेवेक्ति पृथकक रोति भेदं जनयतोति विवेचक: । “ ण्वुतृच्‌ ' इति कतेरि ण्यूः । विवे- 
खकस्य भाव: कर्म वा विवेचकता । तया । वा:पयसोनों रक्षो रयो: । “ बार्वारि क॑ पयोध्म्भोम्बु | इति 
धनडजय: । विशेष भेदमन्योन्यव्यावतंकससाधारणघरमंमिष। यथा नो रक्षीरयोथिशेष जानाति तथेत्यर्थ:। 
अचलमात्मनो5प्रच्यवमानम्‌ । न चलति प्रच्यवत इत्यचलः । अप्रच्यकमान इत्यथें:॥ तम्‌ । अचल 
इवाचल: । “ देवपथादिभ्यः  इतीवार्थस्य कस्योस। यथा स्वस्थानादश्रच्यवमानत्वात्पव॑ंतस्थाचलत्व तथा 
स्वाअ्रयस्थान भूतादात्मनो5प्रच्यवमानत्वाच्चेतन्यधातो रप्पचलत्वम्‌ । चेतन्यधातु चेतन्यस्वरूप सारम । 
चैतति जानात्यनुभवतोति चेतनः । कर्तयेनट । चेतनस्थ भाव: कर्मानुभवात्मक वा चेतन्यम्‌ । चेतन्य 
शुद्धात्मस्वरूपानुभवन धातु: सारइ्चेतन्यधातु: । तम्‌ । आत्मन: स्थितेनिबन्धनत्वाच्चेतन्यस्य धातुत्वम्‌ । 
अधिरूढइ्शुद्धात्मस्वरूपावस्थामापन्नो यो जोबो ज्ञानाच्छुद्धात्मस्वरूपानुभवजनितशुद्धात्मस्व*पज्ञाना दि- 
वेचकतया परात्मनोभेंदस्थ जनने यत्सामर्थ्य तेन युकतत्वात्परात्मनोविभावभावात्मकछ/धःदिरूप- 
धर्मद्रव्यादिरूपपर पदार्थानां शुद्धात्मनइच विशेष भेदमन्योन्यव्यावतंकमसाधारणधर्म वा जानानपवगच्छ- 
त्यनुभवति च स जोवों हि परमाथतः सदा कालाविच्छेदेन जानीत एवान्यत्किड्चनापि न करोति । 
केवल ज्ञायकभावमापद्यते कस्यापि विभावभावस्योपादानकर्ता न भवति चेति भाव. । यद्दा ज्ञातादिवे- 
चकतथा हसो नीरक्षोरयोविशेषमिव , परात्मनोविशेष॑ भेद जानाति स परमार्थत इचेतन्यथातुमचल 
निःचलत्वेनाधिरूढ: सन्‌ । शुद्धात्मस्वरूपचिन्तने निश्चलत्वेन निमग्नः सन्नित्यर्थ: । सदा कालाविच्छेदेन 
जानात्येव श॒द्धात्मस्वरूपमनुभवत्येवान्यत्किझचननाएपि न करोति। अत्राचलमित्यव्ययेन क्षपकर्षण्यारोहण 
संसुच्यते, उपशमश्रेण्यारुढस्यात्मनस्ततः प्रच्यवनात । 

विवेज्नन- पहाड़ को चोटोपर रहुनेवाले हंस के क्षयोपशमविशेष से नोर और क्षोर में हानवाले भेद को 
जाननेकी शक्ति आविर्भत हुई होतो है। उस शक्ति के द्वारा नीर और क्षोर इनमें होनेबाले भंद का बह जानता है। 
जिस जीव को वीतरागस्वसबेदनप्रत्यक्ष के द्वारा शुद्ध आत्मा के स्वरूप के पूर्ण ज्ञान की आप्ति हुई हसी हे उसके 
स्वपरपदार्थों में होनेवाले स्वाभाविक भेद को जाननेकी शक्ति आविभृत हो जातो है और उस शक्ति के द्वारा यह 
स्वपरप्षेद को जान सकता है । स्व और पर हनमें होनेवाले भेद को जाननेसे बह पर पदार्थ को हेय ओर शुद्ध 
आत्मा को उपादेय समझता है। अपने आअ्यभत स्थान को न छोडनेसे पहाड़ जिसप्रकार अचल कहा जाता है उसी- 
प्रकार शद्धचेतन्य अपने आश्रयभूत आत्मा से कदापि प्रच्युत होनेवाली न होनेसे पहाड़ के समान अचल है। जब जीव 


समयपत्तारः । ६४९ 


शुद्ध आत्मा के स्वकृप का ध्यान अवण्डरूप से करता है तब वह अनन्तकालतक शुद्ध आत्मा के स्वरूप को अनभूति ही 
'करते रहता है। शुद्ध आत्मा की अनुभूतिकप क्रिया से जब वह उयत होता हो नहीं तब उसे विभावभावों के रूप से 
परिणत होनेके लिये अबसर न मसिलनेके कारण बह विभावभाबों का उपादानकर्ता कदापि नहीं हो सकता-उसका 
इसप्रकार का फतृभाव सदा के लिये चला जाता है। ' सदा ' इस कालबाचक अड्यय से क्षपकर्शेणी चढ़नेवाला जीव 
संसूचित ही जाता है । ' अचल ' इस दाब्ब का ग्रहण अव्ययरूप से किया गया तो उससे भो क्षपकश्नेणी चढनेवाला 
लोब संसूचित हो जाता है । यह जीव जब शुद्ध आत्मा का अनुभव करने लग जाता है तब उसके अन्यपदार्थविषयक 
सप्नी विकल्प नष्ट हो जाते हैं; क्‍यों कि उससमय वह ॒तत्त्वविचार के अधीन नहीं हो सकता | जब उसके अम्यप- 
बांविषयक विकल्पों का अभाव हो जाता है तब वह अशद्धात्मस्वरूप परपदार्थ के परिणाम के रूप से कंसे परिणत 
हो सकता है ? जब वह विभावश्चार्वों के रूप से परिणत नहीं हो सकता तब वह उन भावों का उपादानकर्ता भो नहीं 
हो सकता । उपशमश्रेणोी चढनेवाले जोब को अनलकारलूतक आत्मानुभव नहीं हो सकता-कुछ काूूतक ही होता है; 
क्यों कि बह उपदासश्रेणो से गिरकर सराग अबस्था को प्राप्त हो जाता है। सराग अवस्था को प्राप्त हो जानेसे यह 
विभावपायों के रूप से परिणत मो होने लगता है और विभावनधावों के रूप से परिणत होनेसे उनका उपादानकर्ता 
भी होता है | बाद जब बहु ययाकाल क्षपकश्नेणीपर आरूठ होता है तथ उसका उक्तप्रकार का करततुत्वभाव नस्ट 


हो जाता है । 
ज्ञानादेव ज्वलनपण्मो रोष्ण्यशत्य व्यवस्था 
ज्ञानादेवोल्लसति लवणस्वादभेदव्युदास: । 
ज्ञानादेव स्वरसविकसब्नित्यचतन्यधातो: 
ऋषधादेश्च प्रभवति भिदा भिन्‍्दती कतंभावस्‌ ॥॥६०॥। 


अन्ययः- ज्वलनपयसो: ओष्ण्यशत्यव्यवस्था ज्ञानात्‌ एव. (उल्लसति) । लवणस्वादभेदव्युदासः 
ज्ञानातु एए उल्लसति । (आत्मनः) कर्तृभाव भिन्दती स्थरसविकसल्नित्यचेतन्यधातो: च क्रोधादे: भिदा 
ज्ञानात्‌ एब प्रभवति । 


अर्थ- अग्नि के और जरू के स्वरूप का ज्ञान होनेपर हि अग्नि की उच्णता का और जल की शीतता का 
निर्णय किया जाता है; लवण और व्यअजन (सधानक) इसके स्वरूप का ज्ञान ढहोसेफर ही लवण और व्यज्जन 
इनके स्थाद क्े-रवम्त्प के भद से ढी एन दोनों का भेद किया जाता है और झस आत्मा के.स्वरूप फे अनुभव से 
बिकसित-प्रकट होनेबाला और नित्य ऐसा चतन्य सार है जिसका ऐसी आत्मा का या उसके शुद्धचेतन्थ का कोधा- 
विरूप (अशृद्ध्चतन्यो५दानक) विभावभावों से भेद जो कि आत्मा के कतृभाव का विनाञ करनेवाला हांता है. 
शुद्धात्मानुभबजन्य शद्धात्सस्वरूप के ज्ञान से ही आविर्भूत होता है-उत्पन्च होता ह-प्रकट होता हे । 

त. प्र.- ज्वलनपयसोरग्निसलिलयो रोष्ण्यदरत्यव्यवस्थौष्ण्यशेत्पययोनिर्णयो ज्ञानादेव भवति कि- 
मिदमोष्ण्यमग्निस्वामिकमुत जलस्वासिक वेति किसिदं शौत्यं सलिलस्वामिकसग्निस्वासिकि वेति सन्देहे 
सत्यौष्ण्यमरिनिस्वामिकमेव दोत्य च सलिलस्वाभिकमेवेति निशचयों ज्ञानादेवाग्निसलिलस्वरूपज्ञानादेव 
भवति, तत्त्वरुपज्ञानाभावे प्रोक्तनि4्चयासम्भवात्‌ लवणस्वाव्भेबव्यूदासो लवणसन्धानकस्वादर्ेवक्ृत-- 
पृथक्करणम्‌ । लवण सेन्धव सन्धानक च। लवण च लवण च लवणे । लवणशब्दयोस्सेन्धवतन्धानक- 
रुूपभिन्नार्थाभिधायित्वेषपि तयोस्सारूप्यादेकशेष: । लूवणमस्त्यस्मिल्रिति लवण सन्धानकस्‌ । ' ओड5श्रा- 
विष्य: ' इ त्यों मत्वर्थीयः | लवणयोस्सेन्धवसन्धानकयोस्स्वावयोभ देन भिन्नत्वेन तयोव्यदासोउसन्यस्थान्य- 
स्मात्पूक्क रणम्‌। अन्न लवणशब्द आमाम्रफललवड्गमरीचादीनाम्‌पलक्षणार्थ : । ततो लवणशब्दस्सन्धान 


६५० श्रीऋभमायविगंवरश्जेसपंय प्रकाद नसंस्थायाः 


कार्थबथनो5पि। शानादेव संस्थवसन्धानक रसास्वादनजनिताज्ज्ञानावेबोल्लसति प्रकटतासटति। शुद्धात्मनः 
कतुसाव॑ विपयंस्तनिर्णयात्मकानां क्रोधादिभावरूपाणां थे परभावात्मकविभावधावानामुपादाकतुत्य॑ 
पारम्परिक निमित्तकतृत्व च भिन्‍्वती कतुत्वस्य विनाश कुर्वाणा । स्व॒ससविकसल्नित्यच्ेतन्यधातोदशुद्धा 
स्मस्वरूपानुभतिप्रकटो भवद विनव्व रचेतन्यसारस्य । स्वस्य शुद्धात्मनो रसेनानुभवनेन विकसन्प्रकटी भव॑- 
इचेतन्यमेव धातुस्सारो यस्य स । तस्यात्मन: । यद्दवा स्वस्थ शुद्धात्मनो रसेनानुभवनेन बिकसन्प्रकटो- 
भवश्चासो चेतन्यधातुश्च चेतन्यात्मकसार: | तस्य च कोधादे: क्रोधादिरूपाद्विभावभावाद्धिदा भेदो 
ज्ञानाच्छुद्धात्मानुभवनजन्यशुद्धात्मस्वरूपज्ञानाद्धेतुभतादेव प्रभवति प्रकटीभवति । 

विवेचन- अग्नि और जल ये दोनों पदार्थ अलग अलग है । अग्नि के स्वरूप का ज्ञान हॉनेपर उष्णता अग्नि 
को होती है और जल के स्वरूप का ज्ञान होनेपर शीतता जल की होतो है इसप्रकार औष्ण्प और शोत्य के विषय में 
अग्नि के ओर जल के स्वरूप का ज्ञान होनेपर हो निर्णय किया जाता है। लवण के और व्यंजन के स्वाद से उनके 
स्वरूप का सान होनेपर ही उनका सिश्रण हुआ होनेपर भी उनमें होनेबाला सेद प्रकट किया जाता है। 'फक्रोधाविरूप 
जिधावभावावस्था और शुद्धावस्था ये दोनों अवस्थाएं द्रव्याथिकनय को दुष्टि से एकब्रब्य की ही है। अनादिकाल से 
आरसा विभावमावों का अनुभव करतो चली आयो है । अतः उसको विभावभायों के स्थरूप का ज्ञान प्राप्त हुआ हो 
है।इस आत्मा को जब शुद्ध आत्मा फा अनुन्नव प्राप्स होता है तब उसको शुद्ध आत्मा के स्वरूप का पूर्ण ज्ञान होता है। 
इसप्रकार शुद्ध आत्मा के स्वरूप का और क्रोधादिरूप विभावभ्ायों के स्वकृप का शान होनेपर उस शान के द्वारा ही 
उस दोनों में होनेबाले भेद का शान प्रकट हो जाता है । इस ज्ञान के प्रकट हो जानेपर आत्मा फ्रोधादिकप परभावों 
का त्याग करके शुद्धात्मा को अनुलति में मिमग्ल हो जातो है।इस अनुभूति से शुद्ध आत्मा का अधिनदवर चेतन्प कम 
से प्रकट होता हुआ पूर्णरूप से प्रकट हो जाता है। जब जात्मा शुद्ध आत्मा के स्वरूप को अनुभूति में निमग्न होतो 
है सब उसका विभावभायों के कप से परिणमसन नहीं होता और इसतरह विभावभावात्मक परिणात्तों का अभाव हो 
जानेसे उसके उपादानकर्तुत्व का भो अभाव हो जाता है । 

अज्ञानं ज्ञानमप्येयं कुर्वेक्षात्मानमञझ्जसा । 
स्यात्कर्ता5उत्माउपत्मभावस्य परभावस्य न कचित्‌ ।! ६१ ॥ 


अन्चय:-- एवं अज्ञानं अपि आत्मान अड्जसा ज्ञासं कु्बन्‌ आत्मा आत्मसावस्य कर्ता स्यथात्‌ 
प्रभावस्य क्वचित न । 

अर्थे- इसप्रकार अर्थात्‌ क्रोधादिभाव ओर शुद्ध आत्मा इनमें होनेबाले भेव के शञान के द्वारा शुद्धात्मसंविसि 
के अभावरूप अशान के रूप से परिणत हुई आत्मा को भी परमा्ंतः शूद्ध शानरूप से परिणत करनेबाली -शुद्धास्मा-- 
नुभृति के हारा विभावधावों का अधाव करके शुद्शानसय बनलानेवालोी आत्मा (अन्तरात्मा) शुद्धचेतन्यान्वित अपने 
स्वभावपरिणाम का उपादानकर्ता होती है, भावद्रव्यकमंकप ओर नोकसमंरूप पररकूप परिणामों का किसो सी काल 
में कर्ता-उपादानकरत नहीं होती । 

त. प्र.- एवं कोधादात्मनो रम्योन्यभिन्नत्वस्थ ज्ञानस्थ स्वरूपेण ज्ञानेन । भेदज्ञानेनेत्यर्थ: । 
अज्ञानमपि शुद्धात्मसवित्त्यभावरुपाज्ञानत्वेन परिणतमपि । यद्वा शुद्धात्मसवित्तिविकलसपि । न चिद्यते 
ज्ञान शुद्धात्ससवित्तिरूप झ्दज्ञानरूप वा यस्य सोध्शान: । तम | एतादुग़ज्ञानभावेनानादेः परिणतसपी- 
त्यर्थ: । आत्मानमशद्धमात्मानसञज्जसा परसाथ्थतः ज्ञान कुवश्छद्धात्मससवित्तिबलेन प्रतिसमय कर्ंणां 
निजजरां कृत्वा विज्ञानवनस्वरूपतवेत परिणामयश्नात्सा बीतरागस्वसवेदनवानात्मा55त्स मावस्यथात्मन: शुद्धा- 
त्मत्थेन परिणतिक्रियाया: परिणामात्मिकाया: शुद्धात्मस्वरूपात्वितप्रतिसमयोत्यहामानशुद्ध परिणामस्य, 


धसयसार: । ६५१ 


विज्ञानधनस्व सावात्सकपरिणामस्प वा कर्तोपादानकर्ता स्थाउबति। परभावस्थ भावद्रध्यात्मककर्म- 
अस्य नोकर्ंणह्ख परव्रध्योपादातकस्प परिणामस्य कर्तोपादानकर्ता परम्परया निर्मिश्कर्ता ल क्यस्ि- 
त्कस्मिश्चिदपि काले न स्यथाज्न भवसि । 


विवेखन- शुद्ध आत्मा को अनुभूति के विदय में प्रतिबन्ध करनेवाले सोहनीयकर्म के उदय से संसारी आत्मा 
अनादिकाल से आत्मानुभ्ति से बंचित रहनेसे अशानी बनी हुई है । जब इसको शुद्ध आत्मा की अनुभूति की प्राप्ति 
होती है तय उसे विभावभावों के स्थकृप का अच्छा ज्ञान होनेसे ओर शुद्ध आत्मा के स्वरूप का पूर्ण शान हुआ होनेसे 
क्रीध्ादिभावों के स्वरूप में ओर शुद्ध आत्मा के स्वरूप सें होनेवाले भेद का ज्ञान होता है। भेद के उस ज्ञान के 
कारण विभावभायों को त्याग कर यह शुद्ध आत्मा की अनुभति के काल में तस्मय हो जातो है। इस तस्मयता के 
कारण बह प्रतिसमय कर्मों की अनंतगुणी निर्जरा करके विशानधनरूप अवस्था को प्राप्त हो जाती है । जब यह 
शुद्ध आत्मा की अनुभूति करनेमें भरन हो जाती है दए वहु विभावन्ावों के रूप से प्रिणत न होनेसे विभावभाधों 
का अप्लाव हो जानेके कारण उन विभावभावों का उपादानकर्ता नहीं होती । वह यदि उपादानकर्ता होतो हो तो 
अपने शुद्ध ब्षतन्‍्यान्वित स्वधावन्नाबों का हि उपादानकर्ता होती है-परभावों का उपादानकर्ता कबापि नहीं होती । 


आत्माछ्ञानं स्वयं ज्ञान ज्ञानावन्यत्करीति किस ? 
परभावस्य कर्ता5्मा मोहो5यं व्यवहारिणाम्‌ ॥| ६२ ॥। 


अन्वय:- स्वय ज्ञान आत्मा ज्ञानात्‌ अन्यत्‌ अज्ञान करोति किम्‌ ? आत्मा परसतावस्य कर्ता 
(इति) अय॑ व्यवहारिणां मोह: । 

अथे- स्वय विज्ञानधनस्वरूप बनो हुई शुद्ध आत्मा शुद्धचेतन्यस्वरूप ज्ञान से शुद्धास्मानभूतिरूप या ज्ञप्ति- 
क्रियात्मक ज्ञान के परिणाम से भिन्न सिश्याज्ञानान्वित विभावभावात्मक ओर शानशून्य पुदुगलोपादानक १रिणास 
को उपादानकर्ता के स्वरूप से परिणत होकर उत्पन्न कर सकती है क्या ? विभावभावात्मक अज्ञानोपादानक परिणाम 
का ओर ज्ञानशून्य पुदूगकोपादानक परिणाम का आत्मा कर्ता होतो है ऐसा मानता व्यवहारी जोबों का मोह है- 
अज्ञान है । 

अथबा 
स्वयं विज्ञानधनस्वरूप शायक आत्मा आत्मस्वकूपानभवनात्मक शप्तिक्रियारूप परिणाम को छोडकर अभ्य 

अधोात्‌ लिसमें शुद्ध चेतन्य का अस्थय नहीं होता ऐसे मिथ्याशानान्वित अजश्ञामोपादानक विभावभावरूप ओर शानशूम्य 
पुद्गलोपादामक परिणाम को उपादानकर्ता होकर उत्प्न कर सकती है कया ? विभावधावरूप अज्ञानोपादायक 
सिध्याशानान्वित सावक रूप परिणाम का ओर ज्ानशुस्य पुदंगलस्वरूपान्वित पुदंशलोपादानक द्रव्यकमं ूप ओर 
शोकमंरूप परिणाम का बिलानघन अवस्था को प्राप्त हुई आत्मा डपादानकर्ता होती है ऐसा मानना व्यवह्वारी जोबों 
का मोह है-अज्ञान है । 

ते. प्र.- स्वयमात्मना शान निरचयनयापेक्षया शानशानिनोस्तादात्म्यसम्बन्धसजावाद्िशानघ- 
मेकस्थलानादात्मनो5भिप्नत्वाज्यानस्वरूप आत्मा शुद्ध आत्मा शानाद्विशानधनेकस्वरूपान्वितात्स्वभाव- 
परिणामात्‌ । शान॑ विशानघनेकस्वशावरूपसस्त्यस्मिन्वनिति शानम्‌ 4 विशानघनस्वभावषान्वयसमबेल 
स्वभावपरिणामसित्यर्थ: । तस्मात। “ ओ5न्नादिभ्यः ' इत्यो मत्वथोयः ॥ विज्ञानघनंकस्वभावरूपस्य 
जानस्य स्वभावपरिणामे यतः स्वरुपेणाउन्जवोउस्ति-ततोउच्र स्वन्तायपरिणामस्य ग्रहणस । “ प्य्ण कर्मा- 
शारे ' इति प्यले का । ततो क्षानावित्यस्थ विज्ञानघनस्वभाबान्वितस्वभावपरिणास विमुच्येत्ययं: 4 
अम्यत्स्थरूपभेदादूपादान भेदाच्य स्वनावपरिणासाजूशमसशान शुद्धशानविकल विभावशाबात्मकं भाव- 


९५२ आभीऋषभसनाय दिगंबरजंनग्रंजफ़काझनसंत्यायाः 


क्रोधाविरूप परिणाम शुद्धाशुद्धास्सक्ञानविक् पुदृगलोपादानकं द्रब्यकर्मनोकसंरूषं परिणाम ज्र. करोति 
जतनयति किम्‌ ? मावद्रष्यकर्मतोकर्मात्मकत्वेन परिणमति किमिति प्रध्ता्ं:। नेद एरिणमतोति सायाभ्ध:। 
कद्धात्ससंवेदनरूपं ज्ञानं न विद्यतेडस्मिन्नन्वितमित्यज्ञानम्‌ । विभावत्ावात्मक॑। शुद्धशानान्वयबिकसं 
कार्पसित्यर्थं: । आत्सा विज्ञानधनेकस्वश्ावदशुद्ध आत्मा परभावस्य परद्रव्यभूताशुद्धात्मोपादान- 
कविसावधावात्सकपरिणामस्थ ज्ञानशुन्यपुद्ग लब्वव्योपादानकद्रव्यकर्मतो कस रूपवि भाव भावात्म क परि- 
णामस्यथ व । परस्य शुद्धात्मनो भिक्चस्पाशुद्धस्थात्मनो ज्ञानान्वयव्रिकलस्पर्शादिगुणान्वितपुद्गलब्रव्यस्य 
जू भाव: परिणास: परभाव: । तस्य। कर्तोपादानकर्ता भ्रवतीति येडमिमस्वते तेषां व्यवहारिणां शुद्धा- 
त्सस्वरूपसंवेदन जन्यपूर्णशानविकलानां लोकिकव्यवहारसात्राथलम्बिनासज्ञानिनामयमेष मोहो मोहोदया- 
करमणजनिता भ्रान्ति: । यहा स्वयमात्मता ज्ञान ज्ञायकः | द्रव्यभावकर्मबेकल्यप्रादुभतविज्ञानधनंकस्व- 
भावावस्थत्वाज्जञायकभावमापन्न: । जानातीति झानम्‌ । कतुंसाधनो5यं ज्ञानशब्द: । “व्यानड्बहुबलम्‌ 
इति कर्तयंनद्‌। शुद्धस्यात्मनो शायकसावसात्ररूपत्वादुद्रव्यभावकर्म नोकर्मात्मकपरिणासानामुपादानक तु त्व॑ 
तस्य तज्न स्वशुद्धस्वरूपेणान्वयाभावातन्न सम्भवतीति भाव: । 

विवेचन - शुद्ध आत्मा का स्वभाव शुद्धविज्ञानकूप होता है । स्वभावपरिणामों में बहु अपने शुद्धस्वरूप से 
अन्वित होनेसे बहु अपने स्वप्नावपरिणार्मों का उपादानकता होती है । भाषकर्म अशुद्धात्मोपादानक होसेसे और 
शद्धात्मोपादासक न होनेसे उसमें शुद्धा्मस्वरूप का अन्यय पाया न जानेसे शुद्ध आत्मा भावकमंरूप विभावशावात्मक 
परिणाम का और द्रव्यकर्मं ओर नोकमं पुद्ंगलद्रव्योपादानक होनेसे, शुद्धास्सोपादानक न होनेसे, अचेतन होनेसे 
ओर उनमें शुद्ध चेतन्य का अन्यय पाया न जानेसे उन विभावभावात्सक परिणासों का उपादानकर्ता नहीं हो 
सकती । इन विभावभावों का उपादानकता न होनेपर भी शुद्ध आत्मा को जो लोग उनका उपादानकर्ता मानते है 
बह उनका भज्ञान है-भ्रांति है-मढ़ता है। 

तथा हि- 

आत्मा परद्रव्योपादानक परिणामों का निर्मित्तमात्र होनेसे उसे जो कर्ता कहा जाता है बह 
व्यवहारनय की दृष्टि से कहा जाता है ऐसा कहते हँ- 

बवहारंण दु आदा करेदि घडपडरथाणि दृव्बाणि। 
करणाणि य कम्माणि य णोकम्माणीह विविह्माणि ॥ ९८॥ 


_ व्यवहारेण त्वात्मा करोति घटपटरथान द्रव्याणि । 
करणानि च कर्माणि च नोकर्माणीह विविधानि ॥ ९८॥ 

अन्ययार्थ- (इह ) इस ससाइ>अबस्था में (आाल्मा) (जझ्ुद्ध) आत्मा (घटयठरभान) घट, पट, 
रथ, (करणानि ल) इब्निया, (कर्माणि,ज.) भावकर्म और ्रब्यकमं, (नोकर्माणि च) ओर शरीरा- « 
दिरूप नोकमं' इत्मादि (विविधानि) नात्मश्॒कार के जो परद्रन्योपाद्यमक परिणाम होते हे उनको 
जो (कशेति). कश्ती है वह (व्यवहारेश्न तु) व्यवहास्नय की दृष्टि से ही करती है अर्थात्‌ व्ववहार<« 
नय की दृष्टि से' ही उत्त परिणामों का कर्ता कही जाती है; क्‍यों कि परद्रब्योपादानक परिणामों 

का उनमें स्‍्वष्ठप से अन्वित ते होनेके कारण उपादानकर्ता न होवेसे परमा्थंत: कर्ता नहीं होती । 
[ आहतअत्वा में रचकस्द नपुंसक्िंत भ्री होनेसे ' धशपडरथाणि ' यह हसास्तमास नपुसकलिगप्रत्ययकत है। है| 


सम्नयतार; । ६५३ 


आ. रुपा.-- व्यवहारिणां हि घतः यथा अयं आत्मा आत्मविकल्पब्यापाराध्यां 
घटावि परद्रव्यात्मकं बहि:कर्म कुर्वन्‌ प्रतिभाति ततः तथा क्रोधाधि प रव्रव्यात्मकं ले 
सम्रस्तं अन्तःकर्म अपि करोति, अविशेषात्‌ इति अस्ति व्यामोहः । 


ले. प्र.- व्यवहारिणां शुद्धात्मसिंवस्पभ्नावरूपाज्ञानवतां व्यवहारनयावलूम्बिनां हि परमा्थतो 
यतो यस्मात्कारणाद्यथा येन प्रकारेणायमेष आत्माप्नादेस्सादेवा कालादज्ञानभावेन परिणतो जीव 
आध्मविकल्पव्यापाराभ्यां स्वोगवियारात्मकमानसपरिणामहस्तसउऊचलनादिस्वीयशारोर क्रियात्सकपरि- 
णामाभ्यां घटादि परद्रव्यात्मक परद्रव्योपादानकम्‌ । पर शुद्धात्मनो भिन्नमचेतनस्वभावं श्र तद्द्रव्यं च 
परद्रव्यम्‌ । तदेवात्मा शरोरं श्लुवांशों वा यस्य तत्परद्रव्यात्ममम्‌ । परव्रव्योपादानकमित्यर्थ: । 
आत्मविकल्पव्यापाराभ्यामितिपदेन ससारिण आत्मनो ग्रहण भवति, ससारिणो5ज्ञानिन आत्मन एव 
परद्रव्यविधयकविकल्पोत्पत्तिसम्भवाच्छरो रवत्वाद्धस्ततऊचलनादिव्यापा रसम्भवाच्छुद्धात्मसनशइ्ज॒ तदस- 
स्भवात्‌ । बहि:कर्म घटपटरथादिकमात्मनाउसस्बद्ध कम कार्यद्रव्यम्‌ ५ घटादेरात्मनाउप्त्मव्याप्तशरोरेण 
वाधसस्वद्धत्वाहू हिर्भावस्वमवसेयम्‌। कुवंश्चिसिसकर्धो मघोत्पादयन्प्रतिभ्ाति प्रकटी भक्षति । बस्तुत: आत्मनो 
घटपटरथादिषु परद्रव्योपादानफेष बाहयपरिणामेषुस्वस्वरूपेणान्वयाभावादुपादानकतुत्वासम्भवे५पि 
तस्य नि्मित्तमात्रत्वदर्शनात्कतुत्वमवभासते । यदत्र कतृत्वमात्मनोउवभासते तप्निमित्तकतुत्थसेय । 
ततस्तस्मात्कारणात्‌ । यतो घटपट रथादीनाम्तात्मोपादानकतुंकत्वाभावेषपि तप्निमित्तकतृंकत्वमव्ासते 
लतस्तथा लेन प्रकारेण क्रोधादि भावद्रव्यक्रोधादि । परद्रव्यात्मकमशुद्धात्मरूपपरद्रव्योपादानक कर्- 
बर्गंणायोग्यपुदगलद्रव्यरूपप रद्रव्योपादानक च समस्त सकलमन्तःकर्माईपि भावद्रव्यक्रोधादिरूपसात्म- 
नाथ्शुद्धन सम्बन्धमापन्न कर्म कार्यद्रव्यम्‌ । क्रोधादेरात्मना साक्मशुद्धा त्मस्वामिकाज्ञानभावेन सम्बन्ध- 
विशेषद्वयमापन्नत्वादन्त:कर्मत्वमबसेयम्‌ । करोत्युत्वादयति । जनयतीति भाव: । अविशेषात्परद्रव्यो- 
पादानकत्वस्य समानत्वात्तेषां परिणामानां समानत्वात्‌ । इत्येबमस्ति व्यामोहो भ्रान्तिः, सृत्तिकारूप- 
परदव्योपादानकघटोत्पत्तों कुम्सभकारस्य घटाकारबिषयक विचारात्मकमानसक्तियापूर्विकां हस्तसऊखाल- 
तादिरूपां शारीरों क्रियां दृष्ट्वा तदृहारेण तस्थ निमित्तकतुत्वसवलोक्य शुद्धात्मनो निशिकल्पशानरूप- 
त्वादशरो र॒त्वाच्च मानसशारीरक्रियाभावे ऋोधादिपरिणामेषु स्वस्वरूपान्वयाभावे सत्यपि शुद्धात्मसं- 
वित्त्यभावरूपादज्ञातात्तस्थो पादानकतुत्वासम्भवेषप्युपादानकतृ त्वेन प्रहणात्‌ । 
टीकार्थ- जिसप्रकार यह (ससारी) आत्सा अपने विद्याररूप मानस परिणाम ओर हस्तसचलनादिक्रिया- 
रूप शारोर व्यापार इनके द्वारा जिनके म्तिकादिखयष आत्मेभिश्नद्र्य उपादानकारण होते है ऐसे घटादिरूप बाह्य 
परिणामों को (निमित्तकतृरूप से उत्पन्न) करती हुई जब दिश्लाई दैती हे तब उसीप्रकार परप्रस्थोपादानक भावकर्भ- 
रूप ओर द्रव्यकर्मरूप समस्त अन्तरग कम को भो-परिणाम को भी (कर्ता होकर उत्पन्न) करती है; क्‍यों कि घटाविरूप 
ओर क्रोधाविरूप परिणाम परदव्रव्योषादानक होनेसे समान होते है  इसप्रफार शुद्धात्मस्वरूप के संपूर्ण ज्ञान का 
असाजरूप अज्ञान से व्यवहारश्तव का अवलंब लेनेवाले जोयों का यह बंस्तुतः व्यामोह है-अशान है- भ्रम है । 
“विचेखेल- धघटाविरूप कार्यप्रध्यों का उपादानकरती सृत्तिकासदृश आत्मभिन्न द्रव्य होता है । कुम्हार आदि 
जटादिरूप कार्यद्रव्य के स्वाभीष्ट विशिष्ट आकृति के बारेमें जिचार करता हुआ ह॒स्तसचलगादिरूप क्रियाओं के 
द्वारा: घटादिख्य- कार्यद्रव्यों को निष्प्सि करता है । घटादिरूप कार्य्रध्यों का आत्मद्वव्य के साथ लादास्म्यसबंध ओर 
शंवलेघसंबंध इससेंसे कौनसा सी संबंध न होनेसे घटाविशूप फ्रिणामों को अहि:कं्र कहा है । घधटादिकृप बहिरंग कार्यों 
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की उत्पत्ति इच्छायूबंक को जाती है। ह सप्रकार घटादिरूप बहिरंग परिणामों की-कार्यों की उतपि मानस और शारार 
ब्यापारों के द्वारा हज्छापूर्वक की जाती हुई देखकर सावक्ोधादिकप, ब्रब्यकोधाविरूष और नोकृर्मादिरूप परिणा्ों 
की उत्पसति आत्मा के द्वारा उपादानकर्ता होकर की जाती है ऐसा जो व्यवहारों पुराधों के हारा भाना जाता है वह 
माननेवालों का धाम है; क्यों कि उत परिणामों को उत्पत्ति में विशिष्ट सानस परिणास और शारीशक्रियारूप परिणाम 
कारणमभूत नहीं होते । उनकी उत्पत्ति कर्मोद्यरूप निर्मित्त से होती है। कर्मोदय से भाजकर्सों की उत्पत्ति स्वयसेज 
होती है और भावकर्मों के मिम्रिल से द्रव्यकरमंकप परिणामों की उत्पत्ति ह्वयमेव हो जातो है | फ्रोधादियरिणासों 
का अशुद्ध आत्मा के साथ तावात्म्यसंबंध और संघ्लेषसबंध होनेसे इन्हें अंतरंगपरिणामरूप मामा गया है । इस 
परिणाम्री का शुद्ध आत्मा के साथ किसी भो प्रकार का संबंध नहीं होता । बहिःकर्म ओर अन्तःकर्म परद्रव्योपवानक 
होनेपर भो बहिःकर्म जिसप्रकार आत्मविकहए और शारौर व्यापारों की अपेक्षा रखते हैं उसोप्रकार अन्त:कर्म अपनी 
उत्पत्ति के समय आत्मविकत्प ओर ज्ञारोर व्यापारों की अपेक्षा नहीं रखते दूसरी बात यह है कि शुद्ध आरमा परभावों 
के रूप से कदापि परिणत नहीं होती ओर परभावों के रूप से परिणत न होनेंसे परभाबों में अपने स्वरूप से अन्वित 
भो नहीं होतो । अत: यह परझावों की उपादानकर्ता नहीं हो सकती । बह कुम्हार जिसप्रकार घदादिरूप परक्रश्मो- 
पादानक परिणामों को अपने सानसपरिणामरूप और शारीरव्यापाररूप परिणामों के द्वारा उत्पन्न करता है उसी- 
प्रकार भावकमंादिरकूप परस्ावों को शुद्ध आत्मा उत्पन्न नहीं कश्तो; क्‍यों कि उसका शान क्षायिकम्तावरूप होनेसे 
परपदार्थंबिबयक जिकल्पात्मक परिण।सों के रूप से वह परिणत नहीं होता और अशरीौर होनेसे उसके शरीरक्रिया 
का भो अभाव होता है । मानसकिया के और शारीरक्रिया के अभाव में शुद्ध जीव परद्रव्योपादानक कार्य की उर्त्पत्ति 
का कुम्हार के समान निमितकारण भी नहीं हो सकता । अत, लोब को परद्रव्योपादानकपरिणाम का निमित्तकर्ता 
मानना ध्रममूलक है। कुम्हार का दृष्टान्त इस प्रकरण में अकिचित्कर है-कार्यकारी नहीं है; क्‍यों कि कुम्हार का 
ज्ञान क्षायोपशमिकभावरूप होनेसे वह परपदार्थविषयक विकल्पों के रूप से परिणत हो सकता है और वह सशरीश 
होनेसे उसको शारीरक्रिया का सद्भाव भी हो सकता है । अतः प्रकृत प्रफरण में कुम्हार का दृष्टान्त दृष्टान्ताभास- 
रूप होनेसे कार्यकारी नहीं है और उसके बलपर परद्रव्योपादानककाये फे विषय में शुद्ध आहमा की निमित्तक्तेता की 
सिद्धि भो नहों हो सकती । ससारो आत्मा के परिणाम के मिमिलकतुंश्थ को देखकर उसको और शुद्ध आत्सा को 
परव्रव्योपादानकपरिणामों का उपायासकर्ता मानना ध्रममलक हे। 


सन सन्‌- 
पूर्बंभाया के हारा अताया गया व्यबहारी जनों का या व्यवहारनय का अवलंबन लेनेवाले जनों 
का व्यामोह समोच्षोन नहीं है यह बताते हें-- 
जदि सो परदव्वाणि य करिज्ज नियमेण तम्मओ होश्ज । 


जम्हा ण तम्मओो तेण सो ण तेसि हबदि कत्ता ॥ ९९॥ 
यदि स परद्रव्याणि थ क्रुर्याश्चियमेत तन्‍्मयो भणेत्‌ । 


पस्मान्न तन्‍्मबस्तेन स न तेयां भबति कर्ता ॥ ९९॥ 


अन्वयार्थ- [यदि ज] ओर यदि [सः] शुद्ध अवस्थावाल्ी और अशुद्ध अवस्थाली आत्मा 
[परव्रव्याणि] परद्रव्योपादानक कार्यंद्रव्यों को [कुर्यातू)- उपादानकर्ता होकर करे (तबा) तो वह 
[नियमेत] निश्चितरूप से [तस्मय:] परहब्यरूप [भवेत्‌]) हो जाय। [ग्रस्मात्‌ू] जिसकारण वह 
[तम्भयः] परद्रब्यरूप [न] नहीं होतीं [लिन] उसीकारण [सः] वह [वतेथां] उन परद्रव्योपादानक 
कार्यद्रव्यों का [कर्ता] उपादानकर्ता [न भवषति] नहीं होती । 


समयसार: ! श्ष्५्‌ 


आ. रुपा.- यदि खलु अयं आत्मा परद्रव्यात्मक फममे कुर्यात्‌ तदा परिणामपरिणा- 
सिभावान्यथानुपपत्ते: नियमेन तन्‍्मय: स्यात्‌ । न च द्रव्यान्तरमयत्वे द्रव्योच्छेदापत्तेः 
तन्‍्मयः अस्ति । ततः व्याप्यव्यापकभावेन न तस्थ कर्ता अस्ति । 

त. प्र यदि खल परमार्थतोध्यमात्मा शुद्धोइशुद्धो वा परद्रव्यात्मक शुद्धात्म सिन्ना शुद्धात्मो पादा नकमा- 
त्मभिन्नपुद्गलब्रव्योपादानक वा कर्म भावद्रव्यकर्मात्मक परिणाम कुर्यादुपादानकरत्रोंभ्योत्पादयेत्तदा तहि 
परिणामपरिणामिभावान्यथानूपपत्ते: परिणा/परिणामिभावस्य परिणासिसयत्वाभावेड्घटनात्‌ । परिणा- 
मिनः परिणासे स्वस्वरूपेणाउन्वय सत्येव परिणासस्य परिणामिकायंत्वसम्भवात्परिणामस्थ परिणामि- 
सयत्वमस्त्येव । परिणामस्थ परिणासिसयत्वाभावे परिणामपरिणासिभाषों न घटामटति यतस्ततः 
परिणामपरिणामिनो रन्योन्यानन्यत्वात्परिणामिन आत्मन: परद्रव्योपादानककमंत्वापतेनियमेनेकान्ततस्त- 
न्‍्मयः परव्रव्यस्वरूपः स्पाउूवेत्‌ । न च नेव द्रव्यान्तरमयत्वे शुद्धात्मद्रव्यभिन्नाशद्धात्मव्र्यमयत्वेष्णुद्धा- 
व्मद्रव्य भिन्नपुद्गलद्रव्यमयत्वे च द्रव्योच्छेदापत्तेशशुद्धात्मद्रव्योच्छेदापत्तेरशुद्धात्सव्रव्यो स्छेदापलेषचतन्म- 
योष्शुद्धात्मादिद्रव्यमय: पुद्गलद्रव्यात्मकपरद्रव्यंभयदचात्ति । ततस्तस्मात्कारणाद्व्याप्यव्यापकन्तावेना- 
न्तर्व्याप्यव्यापकावेन । अञ्र परिणामपरिणामिभावस्य सद्भावादल्तर््याप्यव्यापकभावस्प प्रहणं, निमि- 
सनेमित्तिकभावप्रकरण एव बाह॒यव्याप्यव्यापकभावस्य गृहयमाणत्यात्‌ । न तस्थ परढ्रव्योपावानकस्य 
करमंणोउशुद्धात्मव्रब्योपादानकस्य भावकर्मात्मकस्य परिणामस्य पुद्गलद्रव्यपरि जामभूतस्य व्रव्यकर्मात्मकस्य 
कार्यस्य च शुद्ध आत्मा पुद्गलव्रव्योपादानकस्प व्रब्यक॒मात्सकस्य परिणामस्थाशुद्ध आत्मा अर कर्तोपा- 
दानकर्ता5स्ति भवति । परव्रव्योपादानक कर्मा5पत्मा शुद्धश्चाशुद्धश्ल स्वरूपेणादो सथ्येडल्ते चासिव्या- 
प्योपादानकन्रीभय न जनयतीति भावः। स्वस्वरूपपरित्यागमन्तरेण परद्रव्यात्मकत्वेन परिणतेरसम्भवा- 
इस्तुमर्यादया थ स्वस्वरूपपरित्यागासम्भवात्परद्रब्यत्वेत परिणमितुमदक्यत्याल्यात्मन: परव्रव्यात्मकत्वेन 
बरिणतेरभावषाज्त्सा परव्रब्योपादानकलस्म कर्मण: उप्रादानकर्ता भवतीति भाव: । , 

टीकार्थ-- यदि परभ्रार्थतः यह (शुद्ध ओर अशुद्ध) आस्सा परद्रत्य जिसका उपादाभकारण होता है ऐसे 
परव्रग्पस्थरूपान्वित परिणाम का कर्ता अर्थात्‌ उपादानकर्ता होकर उसको करे-उस परिणास को उत्पन्न करे-उल 
श्षरिणाम के रूप से परिणत हो जाय तो परिणामपरिणासिनााव को परिणाम ओर परिणामों इनमें तत्मपला-एकरूपता- 
अभिन्नता न हो तो सिद्धि न होनेसे पुदगलोपादाशफुपरिणाममसय अर्थात्‌ परद्रत्यकप बन जाय। अम्यव्रब्यरूप से परिणत्र 
होनेपर परद्रव्यरूप से परिणत होनेवाले ब्रद्य का विनाश हो जानेकी आपत्ति उपस्थित हो आामेके कारण 
आरसा तन्‍्मय अभत्‌ परद्रठ्य के रूप से परिणत नहीं होती । उसकारण व्याप्यव्यापकभाव से आत्मा परद्रव्योपादानक 
परिणाम का कर्ता अर्थात्‌ उपादानकतो नहीं होती । 

विवेचन-- समृत्तिकारूप उपादान का जो घटरूप परिणाम होता है वह मृत्तिकारुप उपादान से भिन्न नहीं 
होता-बह मृत्तिकामय हो होता है | यदि मृत्तिका से घट अलग किया गया तो घट का भी अभ्राव हो जायगा। 
इससे उपादान अपने उपादेय फो अपने स्वरूप से आदि, मध्य और अस्त में पूर्णरूप से व्याप्त करता है यह बात 
स्पष्ट हो जाती है । उपादेय के प्रत्येक अश सें-अवयब सें उपादान का अस्तित्व अवध्यमेतव रहता है । यवि अशुद्ध 
आत्मा परद्रव्योपवानक-पुदुगलद्रब्योपादानक द्रव्यकमंरूप परिणाम को उपादानकर्ता होकर उत्तान्न करने लगी तो वह 
निइिचतरूप से तन्मय अथोत्‌ पुद्गलब्रध्यमय बन जायगोी; क्यों कि उपादेयभूत पुदंशलक्म अचेतन होनेसे और 
उयादानभूत आत्मा उससे हउस्‍्त्रूप स पूर्णतया अन्बित होनेसे उपावातभूत आत्मा को अपने रबरूप को त्यागकर 
ब्र्द्रष्यरूप से परिणत हूं.था पढ़ता ६ | ऐसा नियम हे कि जिनमें पारणामपरिणामियाव टोता है उनमें से जो 
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परिणाम होता है वह परिणामिमय होता है । यदि परिणास परिणासिसय न हो तो उस दोनों सें होलेबाले परिणा- 
सपरिणामिभाष का सझ्ाव नहीं रह सकता । सारांश, परिणाम ओर परिणामों हमें स्वभाव को अपेक्षा से संद 
नहों हो सकता फिर भले ही पर्याय को प्रधानता की दृष्टि से परिणाम परिणामी से कथंखित्‌ भिन्न हो । परद्रव्योपा- 
वानकपरिणास का आत्मा यदि उपादानकता हो गई तो आत्मा और परव्रव्योपदानकपरिणाम इनमें अभेद की सिद्धि हो 
जायगी और अभेद को सिद्धि हो जानेके कारण परद्रव्योपादानक परिणाम जिसप्रकार अचेतन होता है उसीप्रकार 
अपने चेतमस्वभाव को त्यागकर आत्मा को भो अचेतन बनना होगा और अचेतन बसनेसे चेतन आत्मा भी अचेतन- 
परव्रव्यरूप बन जायगी । वस्तुव्यबस्था के अनुसार एकव्रव्य अपने स्वभाव को त्यागकर अन्यव्रव्य के रूप से कदापि 
परिणत नहीं हो सकता । यवि एकव्रव्य अन्यव्रब्य के रूप से परिणत होते समय अपने स्वरूप का त्याग करने लगा 
तो स्वप्ावपरित्यागिव्रव्य का अभाव हो जानेका प्रसंग उपस्थित हो जायगा। इस वस्तुव्यवस्या के अनुसार जब आत्मा 
अपने स्वरूप का स्थाग नहीं कर सकती और अत एवं परत्रव्याश्मक परिणाम के रूप से परिणत नहीं हो सकतो तब 
परद्रदयोपादानक परिणाम का उपादानकर्ता नहीं हो सकती; क्यों कि बहिव्योप्यव्यापक समय से परद्रव्यात्पक परिणाम 
का यत्ञपि वह बिभ्नावश्तावरूप से परिणत होकर निमित्तकर्ता हो सकती है तो भी परद्रव्यात्मक परिणाम आर आत्मा 
इनमें अन्तव्योप्यव्यापकृश्माव का सद्भाव न होनेसे बह परवरव्यात्मक परिणाम का उपायानकर्ता कदाषि नहीं हो सकतो। 
शुद्ध आत्मा की दृष्टि से विशुद्ध आत्सा फरवव्यरूप होनेते उस आत्मा के परिणामभ्त विभावश्ावों में शुद्ध आत्मा 
अपने शुद्ध स्वरूप से अन्वित न होनेसे ओर उसीप्रकार पुदुगलाविरूप भिन्न द्रव्यों के परिणामों में भो अपने स्वरूप 
से पूर्णरप से अन्बित न होनेसे उन वरिणामों का वहु उपादालकता नहीं सकती । यवि अशुद्ध आत्मा के विभावभावा-- 
स्मक परिणामों का शुद्ध आत्मा को उपादानकता प्वामा तो उक्तप्रकार से शुद्ध आत्मा को भो अशुद्धा्मरूप सामना 
होगा । ऐसा माननेसे आत्मा की एक संसाराबस्या ही बनो रहेगी-उसकोी भुक्ताबस्था का सर्वथा अभाव हो जायगा 
आत्मा को दोनों अवस्थाओं का सद्भाव पाया जातेसे उसक्नी मुक्तावस्था का अभाव किसीघ्रकार भो नहीं माना जा 
सकता । अतः शुद्ध आत्मा भी मावक्रोधाविरूप विभावषश्नादों का और परद्रव्यात्मकपरिणामों का उपादान कर्ता[नही हो 
सकती । यदि आत्मा को एकान्तरूप से अर्थात्‌ निमित्तकप से और उपादानरूप से भो परद्रव्यात्मक परिणामों का कर्ता 
मान लिया तो आत्मा की परव्रव्य के रूप से परिणति हो सकती है ऐसा माननेका प्रसग उपस्थित हो जाएगा जो 
कि वस्तुव्यवस्था के घिरुद्ध पड़ता हरे । अतः आत्मा को परद्रव्योपादानक परिणामों का उपादानकर्ता भही माना 
जा सकता । । 


नि्ित्तनेमित्तिकमावेन अपि न कर्ता अस्ति- 


यद्यपि आत्मा उपावानोपादेयभाव से परव्योपादानक परिणाम का उपादानकता नहों होती तो 
भो कुम्हार और घट में निमित्तनमित्तिकभाव का सद्भाव होनेसे कुम्हार जिसप्रकार घट का निमि- 
सकता होता है उसीप्रकार आत्मा और परद्रव्योपादानक परिणाम इनमें निमित्तनेमिसिकभाव का 
सःड्भाब होनेसे आत्मा परद्रब्योपादानक परिणाम का निमित्तकता होती है ऐंस कहना हो तो “ आत्मा 
और परद्रव्योपादानक परिणाम इनमें निमित्तनेमित्तिकभाव का वस्तुत: सद्भाव न होनेसे निर्मित्त- 
नेसित्तिकभाव से आत्मा परद्रव्योपावानक परिणाम का निर्मित्तकतों नहीं होतो । निमित्तनेमित्ति- 
कभाव तो आत्मपरिणास आर परद्रव्यात्मकपरिणास इनमें होता है ' इसी अभिप्राय को निम्न गाथा 
के द्वारा आचाय॑ स्पष्ट करते हे । 


जीबा ण करेदि घर्ड णेब पड णेव सेसगे दब्वे | 
जोगुबओगा उप्पादगा य तेसि हवदि कत्ता ॥ १००॥ 


समयसार; । ६५७ 


जोबो न फरोति घट नव पट नव शेषकाणि द्रव्याणि । 
योगापयोगाबुत्पादकौ च तयोभंवति कर्ता ॥ १०० ॥ 

अन्वयार्थ-- यह संसारी (जोब:) जीव स्वय निमित्तकर्ता होकर (घटं) मृत्तिकोपादानक घट 
को (न करोति) मृत्तिकारूप उपादान से उत्पन्न नही करता, अपने तंतुरूप उपादान वे (पटं) पढ़ 
को--बस्त्र को (न एव) उत्पन्न करता हूं नही और (शेषकाणि ) घटपट से भिन्न परद्रत्योपादांनक 
अवश्चिष्ट (द्रव्याणि) कार्यरूप द्रव्यों को-- परिणामो को (न एब) अपन अपने उपादान से उत्पन्न 
करता ही नही । (योगोफ्योगो च) आत्मा का बहिरग हस्तसंचालनादिक्रियारूप परिणामरूप और 
विजाररूप अतरग मानस परिणाम ये दो हि (उत्पादकौ) उन परद्रव्योपादानक घटपटादिपरिणामों 
को उत्पन्न करनवाले निमित्तकर्ता होते हें । (तयो) उस हस्तसंचालनादिक्रियारूप परिणाम का और 
बिचा ररूप मानसपरिणाम का जीव (कर्ता) उपादानकर्ता (भवति) होता है। 

आ. ख्या.- यत्‌ किल घंटाटि क्रोधादि वा परद्रव्यात्मकं कर्म तत्‌ अय॑ आत्मा 
तन्मयत्वानूषहझुगात्‌ व्याप्यव्यापकभावेन तावत्‌ न करोति । नित्यकतृत्वानूषड गात्‌ 
निर्मित्तनसित्तिकभावेन अपि न तत्‌ कुर्यात्‌ । अनित्यों योगोपयोगौ एवं तत्र निमित्तत्वेन 
कर्तारो । योगोपयोगयो: तु आत्मविकल्पव्यापारयो: कदा।चत्‌ अज्ञानेन करणात्‌ आत्मा 
अपि कर्ता अस्तु तथापि न परद्रव्यात्मककमंकता स्थात्‌ । 

त. प्र.-यहिशिष्टम। किलेति वाक्यालडूरे । घटादि मृत्तिकोपादानकमृपादेय भूतं कुटशरावादि क्रोधादि 
पुदगलद्रव्योपादानकमपादेयभूत पुद्गलकर्मरूपमशुद्धस्यात्मन: क्रोधादिरूपविभावधभावजननसामश्यंसम्प- 
ब्नत्वात्तदुत्पतो निमित्तमात्री भवनात्क्रोधादिसञ्ज्ञाभावहदशुद्धा त्मद्रव्योपादानक च तदुपादेयभूत॑ क्रोधादि- 
सड्ज्ञामावहद्वा परव्रव्यात्मक शद्धात्मभिन्नद्रव्योपादानक॑ कर्मोपादेयभूत: परिणाम: । परद्रय्येणाउत्र 
शुद्धात्मनो भिन्नस्य पुद्गलद्रव्यस्थाशुद्धस्थ चात्मनो पग्रहणम्‌ । त्तकर्माध्यमात्मा शुद्धावस्थोष्दाद्धावस्थ- 
इचात्सा तन्‍्मयत्वानूषडःगात्परिणामोपादानकारणभतपर द्रव्यत्वेनाउप्मन: परिणमनप्रसदगादव्याप्ण्ब्या- 
पक भावेनान्तरव्य प्यव्यापमावेन तावत्परमार्थतो न करोत्युपादाक त्रोभूय नोत्पादयति । परद्र व्योपादानकं 
परिणाममादो मध्येप्ल्ते ले स्वस्वरूपेणासिव्याप्य नोत्पादयति परद्रव्धात्मकपरिणामस्यात्मव्याप्यत्वा- 
भावादात्मनइच स्वस्वरूपेण तद्व्यापकत्वाभावादित्यर्थ: । नित्यकतृत्वानुषड्टगादात्मन उत्पावव्ययविक- 
लस्य नित्यत्वात्परद्रव्यस्थ च परिणमनशीलत्वान्वित्ममेव परिणमना भिमुखत्वात्परद्रव्यात्मकप रिणामस्या- 
व्मनों निल्यमेव निममित्तकतृत्वापत्तेनिमित्तनमित्तिक भावेनाउपि न तत्परद्रव्यात्मकं घटादि क्रोधादि वा 
कर्म कुर्यान्निमित्तकरत्रोभूय जनयेत्‌ । जनयितुं न शकत इत्यर्थ:। “ शकि लिड्‌ च' इति शक्तर्थे लिड्‌ । 
आत्मन उत्तरपर्याय पूर्वरर्यायस्यस्वस्वरूपेणान्वया भावात्पूर्वपर्यायविना शमन्तरेणोसरपर्यायस्योत्पत्य- 
सम्भवात्पूर्व पर्यायस्योत्तरपर्यायस्य निमित्तमात्रत्वम्‌ । अशुद्धात्पपर्यायस्यात्मनइशुद्धपर्याये स्वस्वरूपेणा- 
न्वयस्थाभ्यूपगमे केवलज्ञानात्मकशुद्ध पर्यायस्याप्यशुद्धत्वापत्तरात्मनइशुद्धाशुद्धावस्थयो रभेद आपदेत । 
अतोड्शुद्धात्मपर्यायशुद्धात्मपर्याययोनिमित्ततसित्तिकभाव एव, नोपादानोपादेयभाव: | धटादोनां क्रोधा- 
दोनां च प्रद्रथ्यात्मकानां परिणामानामुत्पतो शुद्धात्मनों निमित्तकतुत्वस्थाभ्युपगमे तस्थ पर्यायविकल- 
द्रव्यापेक्षया नित्यत्वात्परद्रब्यल्थ परिणमशीलत्वात्परिणमनाभिमुखत्वाच्छुद्धात्मनो घढटादेः फ्रोधादेइच 


श्५८ट शो ऋषभनाथबितंव रजेतग्रंथप्रकाशनसंस्थाया: । 


नित्यं निमित्तकतृत्वमापथ्चते )/ततइच क्रोधादिपरभावानां शुद्ध आत्मा निमित्तकर्ताईपि न भवति। उत्प- 
दव्ययविकलभौव्यात्मकुतत्मद्रव्यस्य निमित्तकतृत्वस्थाभ्युपगमे तद्रिभावपरिणासातां निमित्तकतृत्वानध्यु- 
पगमे व घटादिक्रोश्न/दिरूपाणा परद्रव्योपादानकानां परिणासानामनवररतमुत्पत्ति प्रसडगाप्नोत्पादव्यया-- 
त्मकपरिणाम विकल ध्रौव्यमात्रात्मकस्यात्मनस्त न्रिमित्तकतुंत्वं कदापि सम्भबति । अतस्तादुष्वास्थात्मनो 
नि्ि्तकतुत्व परिहत्य तद्िि भावपरिणानासेव तदुत्तरमर्यायाणां तथा घटादोनां व्रव्यकोधादीनां च 
परदव्रव्योफ्रादानकानां निमित्तकतुत्वमभ्युपेय, नात्मनः । अनित्यावुत्पधबिनाशिनों योगोपयोगावेब शारी- 
े # क्रिय एवं तत्र परद्रव्योपादानकस्य घटादे: क्रोधादेश्व परिणाम स्योत्पतों निमित्तत्वेन निमित्ती- 
कर्तारों जनकौ | योगोपयोगयोइशारो रमानसव्यापार/त्मकपरिणासयो: । उपयोगस्य चेतन्यानुविधा- 
,/ य्यात्मपरिणामत्वात्क्षायोपशमिकज्ञानपरिणासत्वाच्च._ योगगब्देन हस्तसमञ्चालनादिरूपशज्ञारिश्प- 
रिणामस्प ग्रहण भवति । आत्मविकल्पव्यापारयोविपरीतमानसपरिणामश्ारी रक्ियात्मकपरिणामयो: । 
आत्मनों मनसो विकल्पों विपरितः परिणाम आत्मविकल्प: । मानस परिणामस्य शुद्धात्मभिन्नपदार्थवि- 
षयत्वाद्विपरोतत्वम्‌ । पक्षे, आत्मनद्दरीरस्थ व्यापारों हस्तसञ्वालनादयात्मकः क्रियारूप: परिणाम: । 
तयोरात्मविकल्वव्यापारयो: । आत्मशब्दों मन:शरीरात्मकार्थद्यवचनः । “ आत्मा ब्रह्ममनोदेहस्वभाव- 
धृतिबुद्धिषु । आत्मायत्तपि ' इति विव्वलोचने । तेन शारोरक्रियात्मकथोगमानत व्यापारात्मकोपयोग 
योरित्यर्थ: । कदाचिस्कस्मिश्चितत्काले । न सर्वस्मिन्काले5विच्छेदेनेत्यथ: । अज्ञानेन शुद्धात्मसवित्य भा- 
वात्मकेनाज्ञानेन करणाज्जननादात्माप्यशुद्ध आत्मा5वि कर्तोपादानकर्ताउस्तु भवतु तथापि न परद्रव्या- 
त्मककमंकर्ता परद्रव्रोपादानकपरिणामानां कर्ता नि्मित्तकर्तोपादानकर्ता च॒ स्यायबूवे-टूवितुमहेति । 
: तज्व्याब्चाहँ ' इत्य्हाथें लिड्‌ । 

टीकाथ-- आत्मद्रव्य से भिन्न अचेतनद्रव्य जिसका उपादानकारण है ऐसा जो घटादिरूप और क्रोच्राविरूप 
परिणाम है उस परिणाम को यह आत्मा परद्रव्यरूप से परिणत हो जातेका प्रसंग उपस्थित हो। जानसे व्याप्यव्यापक 
भाव से अर्थात्‌ उपाद:नो पदेयभाव से परमसार्थतः उत्पन्न नहों करती । नित्यकाल कर्ता ( निमित्तकर्ता ) बन जानेका 
प्रसण उपस्थित हो जातेसे निमित्तनसित्तिकभाव से भी उस घटादिख्प और क्रोधादिरूप परद्रव्योपादानक परिणाम 
को उनफन्न नहीं कर सकती । आनत्य अर्थात्‌ उत्पन्न होकर विनाश को प्राप्त होनेबाले शारीरक्रियारूप योग और 
मानसकियारूप उपयोग ही घटादिरूप और क्राधादिश्प परिणामों की उत्पत्ति में मिम्मित्तरूप से कर्ता होते हैं । 
पोगरूप शारीरक्तिया और उपयागरूप सानसक्रिया इन दोनों को कदाचित (अपने ) अज्ञानभ्नाव के कारण उत्पन्न 
करने से उन दोनों (प्रकार के) परिणामों का आत्मा भी (कदाजखित्‌) कर्ता ,उपादानकर्ता) भले ही हो तथापि 
परद्रव्धोपादानक परिणामों का (निमिन्तकूप से कदापि) कर्ता होसेके योग्य नहीं है । 

विवेिचन- घटादिरूप और द्रव्यक्रोधादि्प कार्यद्रष्यों का उपादानकारण पुद्गलब्रब्य होता है। बह पुद्गल 
द्रष्य अचेतन होनेसे चेतन आत्मद्रव्य से भिन्न हामेसे परद्रव्य है । यह पुद्गलद्रव्य घटादिकृष ओर क्रोधाविरूप कार्य- 
द्रव्यों को अपने स्वकछप से आदि, मध्य और अंत में व्याप्त करता है ओर व्याप्त करनेबाला होनेसे वह व्यापक कहा 
जाता है । घटादिरूप ओर क्रोधादिरूप पुदगरूद्रव्य के परिणाम पुद्गलद्रव्य के द्वारा व्याप्त किये जानेवाले होनेसे 
व्याप्य कहे जाते है । उपायान उपादेय को अपने स्वरूप से व्याप्त करनेंबाला होनेसे और उपादेय व्याप्त किया 
जानेवाला होनेसे उपादान और उपादेय इनमें अन्तव्याप्यव्यापक्ताथ का सद्भाव होता है। इसप्रकार घटादिरुफ 
और क्रोधादिरूप उपादेयमभूत परिणामों को पुद्गलद्रव्य अन्तर्व्याप्यध्यापक्ताव से उत्पन्न करता है यह बात स्पष्ट 
ही जाती है। यद्यपि घटादिकूप और क्रोधाबिरूप पुद्गलद्रब्योपादानक परिणामों की उत्पत्ति कुम्हार आदि के शारोर 


सप्तयत्तार: । ६५९ 


और घोनस क्रियाओं के अभाव में उत्पन्न नहीं होते इसलिये उन परिणामों में और सब्यापार आत्मा में बाहध्याप्य- 
व्यापकम्ाव का संडूाव होता है तो भी घटाविरूप और फरोघादिरूप पुद्गलोपादानक परिणाम और आत्मा इनमें अन्य- 
वर्याप्यव्योपकेसांव नहीं होता; क्‍यों कि आत्मा अपने स्वकूप से उन घटादिरूप ओर व्रव्यक्रोधादिकप परिणा्ों को आदि 
मध्य और अन्त में व्याप्त नही करती। घटाविरूप और द्रव्यक्रीधादिख्व परिणाम तो अचेतन होते हैं; 0यों कि उनसे 
अचेतन पुद्गलद्रव्य का स्वस्वरूप से अन्वय होता है । यदि उन परिणामों में आत्मा का स्वस्वकृष से अन्यय होता तो 
वे परिणास सचेतन पाये जाते, कितु ये परिणाम सचेतन नहीं पाये जाते । अतः ये परिणाम ऑस्मस्थरूपान्धित नहीं 
है-अचेतन पुद्गलव्रव्यस्‍्वरूपान्वित हे । ऐसा होते हुए भी इन परिणार्मों में आत्मा का स्वस्वरूप से अन्यय होता हो 
है ऐसा साना गया तो * कार्याल्लिडगारस्वयसधिगतास्कारणस्थानुमानम्‌ ” इस वचन के अनुसार वे कार्यरूप परिणाम 
अचेतन होनेसे उसका उपादानकारणरूप मानी जानेबालो आत्मा को भो अचेतन मानना होगा, जो कि असंभव है । 
वरतुव्यवस्था! के अनसार एक वस्तु अपने स्वरूप का परित्याग कदापि नहीं कर सकती ओर परद्रव्य के रूप से कदावि 
परिणत नहीं हो सकता । अतः घटादिरूष ओर क्रोधादिख्प १९षिणामों में आत्मा का स्वस्वरूप से अन्वय पाया से 
जानेसे वे परिणाम आत्मा के उ्माप्य नहीं है और आत्मा उन परिणामों को अपने स्वरूप से व्याप्त करनेवलो न 
होन से बह व्यापक नहीं है। इसप्रकार वे पर््णिम और आत्मा इनमें अन्तर्व्याप्यव्यापकभाव का सद्भाव नहीं है । 
यदि उन परिणामों में ओर आत्मा में अस्तव्याप्यव्यापकाब का सझ्ाव होता है ऐसा सान लिया तो आत्मा परव्रण्य 
के रूप से परिणत होतो है इस बात को स्वीकार करनेका प्रसंग उपस्थित हो जायगा। अत वे परिणाम और 
आत्मा इनमें अन्तब्यप्यव्यागफभाव का अभाव होनेसे आन्मा उन परिणामों का उपादानकर्ता नहों हो सकता और 
उपादानकर्ता न होनेपे उनको अपनेसे उत्पन्न नहीं कर सकती । सारांश, परव्रव्य के रूप से परिणत हो जानेका प्रसंग 
उपस्थित हो जानेसे घटादिरूप ओर द्रष्यक्रोधा दि्प परिणामों को आत्मा अन्तर्व्याप्यव्यापकाव से उत्पन्न नहीं 
कर सकती । घटादिरूय ओर द्रव्यक्रोधादिस्प परिणाम आर आत्मा इनमें अन्तर्व्याप्यव्यापकाव का अभाव होनेसे 
जिसप्रकार आत्मा उन परिणामों का उपादानकता नहों होती उसोप्रकार वे परिणाम और आत्मा इनमें निमित्तनं- 
मित्तिक भाव का अभाव होनेसे आत्मा उन परिणामों का निम्मित्तकर्ता भी नहीं हो सकतो । कुम्हार की शारोरक्रिया 
आर मानसक्रिया तथा घटाविरूप मत्तिकोपादानक परिणाम इनमें ही तिमित्तनमित्तिकभाव होता है। कुम्हार को 
शारीरक्रिया आर मानसक्रिया ही उन परिणामों का निशित्तकर्ता होतो हे । उन दोनो क्रियाओ के अश्नाव से कुम्हार 
उस पुदगलद्रब्योपापानक घटादिरूप परिणाम का निमित्तकता नहीं हो सकता । आत्मा के विधावभाव ओर पुद्गल- 
कम इनमे हो निमिसनेमित्तिकभाव होता है; क्‍यों कि आत्पा को विभ्ावरूप परिणति के अभाव में कमंबर्गणायोग्य 
पुदुगल द्रव्यक्रोधादिरू्प से प्रिणत नहीं होते । अतः ब्रब्यक्रोधादिरूप परिणति का नि्ित्तकता आत्मा के विभावप- 
रिणाम ही होते है-विभावभावात्मक परिणति के अश्नाव में आत्मा द्रव्यक्रोधादिकप परिणाम का निर्मित्तकता नहीं 
होतो । यदि शारोर आर मानस क्रियाओं के अभाव में झो सिर्फ आत्मा को ही उन परिणामों का तिमित्तक्ता सासा 
तो निष्पयाय आत्मा प्रुव-नित्य होसेसे आर परद्रव्य परिणमनशील होनेके कारण निस्यकाल परिणमनाभिमख होनसे 
उक्त परिणार्मों की उत्पत्ति नित्यकाल होने लग जानेसे आत्मा को नित्यकाल तनिमिसकता माननेका प्रसन उपस्थित 
हो जायगा । घटाविरूप परिणामों की उत्पत्ति नित्यकाल होती हुई नहीं देखो जाती । अतः निष्पयाय आत्मा पर- 
बरष्पोपादानक घटाविकप और द्रव्यकोधाविरूप परिणामों का निमिलकता नहीं हो सकती । जब घटादिरूप परदृव्यो- 
पादानक परिणामों को उत्पत्ति निध्यकाल नहीं होती तब उन परिणामों का मिमित्त भी नित्य नहीं होना चाहिये; 
क्यों कि निमिस का सद्भाव नित्यकाल रहा तो परिणमनशोल परद्रव्यों के परिणामों की उत्पत्ति भो नित्य होतो 
रहेगी । अतः आत्सा नित्य होनेसे उसके नित्यकाल निम्ित्तकर्ता बन जानेंका प्रसग उपस्थित हो जानसे निष्पर्याय 
आत्मा निमित्तनेभित्तिकभाव से भो परद्रव्योपादानक परिणास की उत्पत्ति नहीं कर सकती द्रव्यदृष्टि से केवल 
दरश्य नित्य होता है और उसको पर्याये उत्पन्न होकर विमाह को प्राप्त होनेबाली होनेसे अनित्य होती है ! शरीर की 
हस्तसंचालनादिकप किया आस्मप्रदेशों के परिस्पंद से अभिव्यक्त होनेवालो होनेसे और परिस्पंद आत्मोपादानक 


६६० सीऋषसनाथबितंबरणजनप्रंभप्रकाइनसंस्थाया: । 


होनेसे बहू क्रिया आत्मपर्यायरूप हो है। मानतक्रिया भी आत्मपर्पाथरूप है । ये दोनों क्रियाएं आत्मपर्यायरूप होलेसे 
उत्पत्तिषिनाशयुक्‍त होनेसे अनित्य है। ये दोतों क्रियाये ही घटाविरूप भौर द्रब्यक्रोधाविरूप परद्रध्योपादातक परि- 
णामों को उन्पत्ति के विवय में निमित्तरूप कर्ता होती है। शारीरक्रिया को योग कहते है और भानसक्रिया को उप- 
योग कहते है । कुम्हार का उपयोग बहिमुंख होनेंसे ओर भावक्रोधादिकूप उपयोग विभावकुप होनेसे अशुद्ध हो होते 
है । उपयोग आत्मा का चेतन्यानविधायों परिणाम होनेसे उसका सानसक्तियारूप से प्रहण होता है । इसप्रकार योग 
और उपयोग आत्मा के हो परिणाम है ओर वे हो परद्रव्योपादानक परिणामों का नि्भित्तकर्ता होते हैं। वे योगो- 
प्योगरकूप परिणाम आत्मोपादानक होनेसे आत्मा अज्ञान के कारण उन परिणामों का उपादानकर्ता होती है। यद्यपि 
आत्मा उन परिणामों का उपादानकर्ता होतो है तो भी बह परव्रव्योपादवातक परिणामों का निमित्तकर्ता नहीं हो 
सबती; क्यो कि परद्रश्योपादानकपरिणामों का नित्यकाल निमित्तकर्ता हो जानेका प्रसंग उपस्थित हो जाता है 
सारांश, परदरद्योपादानक परिणामों का उपादानकर्ता हो जानके कारण परद्रव्यरूप से परिणत हो जानेका प्रसग 
उपस्थित हो जानेसे आत्मा परद्रव्योपादानक परिणामों का उपादानकर्ता नहीं होती और नित्यकाल निमित्तकर्ता हो 
जानेका प्रतन उपस्थित हो जानेसे वह उन परद्रव्योपादानकृपरिणामों का निर्मित्तकर्ता भी नहीं होती । 


ज्ञासी ज्ञानस्येव कर्ता स्थात्‌- 

त. प्र.- ज्ञानो बोतरागस्वसंवेबनज़ानी ज्ञानस्वभावों वा जोबो ज्ञानस्येब शुद्धशानपरिणामस्य 
चेतन्यान्वितविभावपरिणामस्य चेब कर्तोपादानकर्ता स्थाउ्वति | विधावत्र लिए । अन्रेवकारेण ज्ञान- 
विकलस्य पुद्गलद्रव्योपादानकपरिणामस्य योगो व्यवच्छिन्न: । तेनात्मभिन्नव्रव्योपादानकरपपरिणामाना- 
मात्मोपादानकर्ता न भवतोति प्रतिपादितम । 

बीतरागस्वसंवेदनज्ञानी शुद्धत्षान के शुद्धजञानान्वित परिणाम का हो और सरागसवेदनज्ञानी 
चैतन्यान्वित विभावपरिणामों का हो उपादानकर्ता होता है-अन्यद्रव्योपादानक अवेतन परिणामों का 
उपादानरर्ता नहों होता यह बताते हें- 


ज पुग्गलव्बार्ण परिणामा होति णाणआवरणा | 
ण करेंदि ताणि आदा जो जाणदि सो हबदि णाणि ॥१०१॥ 


ये पुद्गलद्वव्याणां परिणासा भवन्ति ज्ञानावरणा. । 
न करोति तान्यात्मा यो जानाति स भवति ज्ञानी ॥। १०२ ।॥ 
अन्वयाथ-- (पुद्गलद्रव्याणा ) कमंवर्गणायोग्य पुदुगलरूप उपादान के (ये) जो (ज्ञानावरणाः) 

आत्मस्वभावभूत ज्ञान को आवृत्त करनवाले उपादेयभूत (परिणामाः:) परिणाम (भ्वन्ति) होते है 
(तामनि) उन परिणामों को आर उमके सदृश अन्य द्रव्यकमंरूप सभी परिणामों को (आत्मा) ज्ञानी 
और अज्ञानी आत्मा (न करोति) अपने चंतन्यरूप से व्याप्त करके उत्पन्न नही करती अर्थात्‌ उन 
परद्रव्योपादानक परिणामों के रूप से परिणत नही होती । इसप्रकार (यः) जो आत्मा (जानाति) 
जानती है अर्थात्‌ निविकल्पसमाधि में मग्न होकर अनुभब करता है (सः) वह उक्तप्रकार से अनुभव 
करनेवाला आत्मा (ज्ञानी) ज्ञानी (सवति) होता है । 


/ ज्ञानावरणाः ” यह “ परिणामाः इस पद का विशेषण होनेले ' परिणासा ” इस पद के जो लिग, बचत 
ओर विभक्ित है वे ही लिंग बचन ओर विश्वक्ति ' शानावरणा: इस पद की है । अत. णाणआवरण: ' इस प्राकृत 


समयसार: । ६६९१ 


पद को संल्कृतच्छाया ' शञानाबरणा: ऐसी हो होनी चाहिये। इस पद का स्पष्टीकरण * व्यानड्बहुरूम्‌ ' इस सूत्र के 
अवसार  ज्ञानमावण्वन्ट्यावा रयन्तोति वा शञानावरणा. या “ करणाधारे चानद्‌ ' इस सूत्र के अनुसार ' शानसाबियत 
एपिरिति ज्ञान/वरण!: ' ऐसा है गाया के उत्तराध में ' तानि' यह नपुंसकलिगप्रस्यवान्त प्रयोग ' सामान्‍्ये नपुंसकम' 
इस बचन दे अनुसार किया गया है। उमसे पुदूगलद्॒त्य के उक्त परिणासों से पुद्गलकर्मों का प्रहण होता है १ 
* ज्ञानावरणा: । पद उपलक्षणाथंक है, अत उससे अवशिष्ट सात द्रव्यकर्मों का और तत्सदुद्द अन्यपरिणासों का भी 
ग्रहुण हो जाता है ! 


आ. रुया.- ये खलु पुद्गलद्रव्याणां परिणामा: गोरसव्याप्तदधिदुग्धमधुराम्लपरि- 
णामवत्‌ पुद्गलद्रव्यव्याप्तत्वेत भवन्त: ज्ञानावरणानि भवन्ति तानि तटस्थगोश्साध्यक्ष 
इव न नाम करोति ज्ञानी; कितु यथा स गोरसाध्यक्ष, तद्दर्शनं आत्मव्याप्तत्वेन प्रभ- 
बत्‌ व्याप्य पश्यति एवं तथा पुद्गलद्रव्यपरिणामनिमित्त ज्ञानं आत्मव्याप्य-(प्त)-त्बेन 
प्रभवत्‌ व्याप्प जानाति । (एव) ज्ञावी ज्ञानस्थ एव कर्ता स्थात। एवं एवं च ज्ञानावर- 
णपदपरिवतंनेन कमंसूत्रस्थय विभागेन उपन्यासात्‌ दशशंनावरणवेदनोयमोहनीयायुनीामयगोत्रा- 
न्तरायसुत्र: सप्तमो. सह मोहरागद्वेषक्रोधमानमायालो भनो कमंमनो वचनका यश्रोत्रचक्ष्‌ प्रा - 
णरसनस्पशनसुत्राणि षोडश व्याख्येयानि । अनया दिद्व। अन्यानि अपि ऊहद्ानि । 


त. प्र.- ये खलू परमार्थंतः पुद्गलद्रध्याणामुपादानभतानां पुद्गलद्रव्यस्वरूपान्विता: परिणामा 
उपावेयभतानि कार्य्रव्याणि गोरसव्याप्तदधिदृुग्धमधुराम्लपरिणामवत्‌ । यथा 4धिरूप आस्लपरिणामों 
दुग्धरूपदच मधुरपरिणामों गोरसेन व्याप्तो भवति तथा। गोरतव्याप्ती च तो दधिदुग्धभधुराम्लपरि- 
णामौ व गोरसव्याप्तदधिदुग्धमधुराम्लपरिणामों । तयोरिव । ' तस्य  इति तासमथीादिवा्ें बत्‌ । 
पुदुगलद्रव्यव्याप्तत्वेनोपादानभूतपुद्यलद्॒व्येण स्वस्वरुपेणादों मध्येपन्ते च व्याप्ता: पुद्शलद्रव्यव्याप्ता: । 
तेषां साव: पुदगलद्रव्यव्याप्तत्वम्‌ । तेन तद्पेण । भवन्त उत्पय्यमाना ज्ञानावरणानि ज्ञानम्यावरणानि 
प्रचछादकानि । ज्ञानमावण्वन्तीति ज्ञानावरणानि। “व्यानडबहुलम्‌ ' इति कतंयनट । यहा ज्ञानसाब्रियत 
एपम्िरिति झानावरणानि । “'करणाधारे चानट्‌ ' इति करणेइनट । अनन ज्ञानावरणानोीति विशेषणेत 
' विशेषणग्रहणेन विशेष्यस्थापि ग्रहण भवति ” इति न्यायेन विश्वेष्यभतानां कर्नणां ग्रहर्ण भवति। 
कर्मदाब्दस्थ नित्यनपुंसक लिड्गत्वात्तद्विशेषणस्य । ज्ञानावरणानीति पदस्य नपुंसकलिड्गप्रत्ययान्तत्वम्‌ । 
भवन्ति जायन्ते । स्वोदयेन ज्ञानावरणगक्तिमाविभवियन्तीत्यर्थ: । तानि ज्ञानावरणानि कर्माणि तट - 
स्थगोरसाध्यक्ष इव सुक्‍तगोरससस्प्कंगोरसस्वामीव । तटस्थो मुक्तगोरससम्पर्कशचासो गोरसाध्यक्षो 
गोरसस्वामी च॒ तटस्थगोरसाध्यक्ष:। यथा तटस्थो गोरसाध्यक्ष उपादानकर्तरो मूय गोरस नोत्पादयति तथा 
न नाम करोत्युपादानकर्जों मूप न जनयति ज्ञानी बोतरागस्वससेदज्ञानी सासान्येन ज्ञानस्वभाव आत्मा 
वा ! किन्तु यथा येन प्रकारेण स गोरताध्यक्षो गोरसस्वामों तद्द्शनं गोरसावलोकनरूपमात्मपरिणा- 
ममात्मव्याप्तत्वेनात्मचेतन्यस्वरूपव्याप्तत्वेन | आत्मना स्वस्वरूपभतचंतन्येन व्याप्तमात्मव्याप्तम्‌ । तस्य 
भाव आत्मय्याप्तत्वम्‌ । तेन । आत्मव्याप्तत्वरूपेणेत्यर्थ: । प्रभवदात्मन उपादानमूतादुत्पद्यमानं व्याप्य 
स्वीयचैनन्यस्थरूपेणा भिव्याप्प पश्यत्यवलोकयत्येव तथा तेन प्रकारेण पुद्गलद्रव्यपरिणामनिमित्तं 
पुद्गलब्रव्यस्य॒पुद्गलब्रव्योपादानकतत्स्वरूपव्याप्तघटाविद्रव्यक्रोधा विरूप: पुद्गलद्रध्यपरिणाम: । स 


६६२ कआीऋणषभनाथदितंबरलनग्रंथ प्रकाइनसंस्थाया: । 


निमिसं परिणामविषयकज्ञानोत्पतो सहुकारिकारणं यस्य तत्पुद्गलद्रत्यपरिणामनिभित्तम्‌ । हां 
पुद्गलद्रव्यपरिणामशानमात्मव्याप्तत्वेनात्मना स्वस्वरूपेण या व्यापनक्तिया तस्या विषयीभतत्वेन 
प्रभवत्प्रादु्भवदृव्याप्य स्वस्वरूपेणाभिव्याप्य जानात्येथ । एवक्ममुना प्रकारेण ज्ञानी वीतराग- 
स्वसंवेदनलानी सामान्यतोी शानस्वभाव आत्मा था ज्ानस्थ शेण्भूतात्मभिन्नकार्यव्रव्यक्ञानस्येज 
कर्तोपादानकर्ता स्थाउूबति । विधावन्र लिए । एससेव चामुना प्रकारेणव लू ज्ञानावरणपद 
परिवतंनेन ज्ञानावरणप्द परिवत्य तत्स्थाने कर्ससूत्रस्थ कर्सव्यवस्थाया: । ' सत्र तु सूचनाग्रस्थे सूत्र 
तन्तुव्यवस्थयों: इति विश्वलोचने । विभागेन विभाग कृत्वोपन्यासादुपत्थापनादर्शनावरणादिसूत्रे- 
स्सप्तभिस्सह मोहरागादिषोडदसूत्राणि व्यास्येयानि । अनया दिश्वाप्नेन प्रकारेणान्यानि सृत्राष्यप्यह्मानि 
विचारविषय नेतव्यानि । 

टोकार्थ--जिसप्रकार गोरस के दधिरूप आम्लपरिणाम और दुग्धरूप मशपरिणास ग़ोरस के द्वारा अपने स्वकूप 
से व्याप्त किये गये होते हैं उस्तीप्रकार (उपादानमत) पुब्गलब्रब्य के द्वारा व्याप्त किये गये रूप से उत्पन्न होनेवाले 
(उपादानभत ) पुदगलडब्य के (उपादेयसत) जो परिणाम (आत्मा के) ज्ञानगूण को आबृत्त करनेवाले होते है उस 
शानगूण को आवृत्त करनेवाले पुवृगलद्रद्य के (उपादेयभूत) परिणामों को बीतरागस्वसंवेदनश्ञानो आत्मा या सामा- 
स्क्‍तः शानस्वभावय'लो आत्मा जिसप्रकार गोरस के सपर् से रहित अर्थात गोरस से धिन्न गोरस का स्वामी (स्वयं) 
उपादानकर्ता होकर गोरस को अपने उपादेयभत परिणाम के रूप से उत्पन्न नहीं करता उसोप्रकार उपादानकर्ता 
होकर अपने उपादेपरूप में उत्पन्न नहीं करतो; कितु जिसप्रकार वह गोर्स का स्वामी अपनो आत्मा के चेतन्यरूप 
से व्याप्त किये गये रूप से उत्पन्न होते हुए उस गोरस के बर्शन को अपनो आत्मा के चंतन्यस्वरूप से व्याप्त करके 
उस गोरस को सिर्फ देखता है-जानता है उसीप्रकार (शेयरूप) पुदु॑गलद्रव्य जिस ज्ञान की उत्पत्ति में निभित्तकारण- 
सहकारिकारण होता है और जा! अपनी आत्मा के चेतन्यस्वरूप न व्याप्त हुए रूप से उत्पन्न होता है ऐसे शान को 
अर्थात्‌ विशिष्ट शानरूप अपनी ) पर्याय को सिर्फ जानती है। इसप्रकार वीतरागस्वसवेदनज्ञानो या सामान्यतः 
शानस्वभाववाली आत्मा सिर्फ (विज्विष्ट-) जशञानहरूप परिणाम का कर्ता (उपादानकर्ता) होतों है। इसप्रकार 
“ ज्ञानावरण” इस पद को परिवर्तित कर करमंव्यवस्या का विमाग करके उपन्यास कर दर्शनावरण वेदनोय, मोहनीय 
आपु, नाम, गोत्र ओर अन्तशाय इन सात सूत्रों के भोह, राग, ढघ, क्रोध, सात, साथा, लोभ, नोकर्म मम, 
इचन, काय, श्रोत्र, चक्षु, प्राण, रसन, स्पर्शन हत सोलह सुत्रों का व्याख्यान-उफ्तरिती से स्पध्टकरण कश्ना 
इसोप्रकार अन्य सूत्रों का भी विचार कर लेना । 

विबेचन- गोरसकूप उपायान के वुस्धरूप मधुरपरिणाम और वधिकप आस्लपफ्रिणाम गोरस के स्वरूप से 
व्याप्त होते है। ग।रस के स्वामी का स्वरुप गोरस के स्वरूप से ध्रिन्न होता है। अत गोरस के स्वरूप से व्याप्त उन 
इप्तिदुस्धरूप गोश्स के परिणामों को गोरस का स्वामी अपने स्वरूप से व्याप्त करके अपने उपादेय के स्वरूप से 
उत्पन्न महों कर सकता । यदि उसको वधिदृः्धरूप परिणामों का उपादानकर्ता मान लिया तो उसको गोरस के 
स्वरूप से परिणत होनेवाला सानना पड़ेगा, जो कि असंभव है। गोरस का स्वामी गोरस को देखता है। उसे उन 
वधिवुरधपरिणा्ों का जो दहन होता है वह दर्शन गोरस के स्वाप्री की आत्मा के स्वरूप से व्याप्त होकर आविश्ृत 
ेनेवाला होनेते उस द्ंन को वह उपादानकर्ता होनेसे अपने उपादेयभत परिणास के रूप से उस्पन्न करता है और 
उस वर्ांनरूप अपने परिणाम के द्वारा दछिदुः्घकूप ग्रोरत के परिणामों को सिर्फ देखता है। जिसप्रकार ग्रोश्स 
है दधिरूप आस्लपरिणास और दुःघरूप मधुरपरिणाम गोरसकृप उपादान के स्वरूप से व्याप्त होते है उसीप्रकार 
हानावरणाविरूप द्रव्पकर्म उपादानभत पुदगलब्रध्य के परिणाम होनेसे पुदगलद्रब्य के स्वरूप से व्याप्त होते हुए उत्पन्न 
गैते हैं। हन ज्ञानावरणसंज्षक व्रध्यकर्मकूप परिणामों में आत्मा के शानरूप स्वरूप को आवृस करनेकी थे भाविकी 


धनयसार। । ६५६३ 


हक्ति-अशुद्धिशक्षि आविभत हो जागेसे वे परिणाम आत्मा के स्वप्तावभत जानगण को आवृत्त कर वेते है। पुरंगल- 
बरध्य का और उसके परिणामों का रबस्वरूप आत्मा के शञातकप स्वरूप से प्रिश्च होता है। क्‍यों कि पुदगलाबय 
ओर उसके परिणाम अजेतन होते हे-चेलन्यशन्य होते है । अतः शानत्वकृप आत्मा पुद्गलइब्योपादानक 
शानावरणसंस़क द्रभ्यकमंकप परिणास का उपादानकर्ता होकर उसको अपने जेतस्यस्वरूप से व्याप्त करके अपने 
उपादेय के रूप से उत्पन्न नहीं करती । यदि आत्मा को उस पुद्गलबद्रध्य के परिणाल का उपादानकर्ता साना तो वह 
परिणाम जिपप्रकार अचेतन होता है उसोप्रकार आत्मा को भी अचेसन मानने का प्रसग उपस्थित हो जायगा । अत: 
जिसप्रकार गोरस का स्वामो गोरस के दधिकप आस्लपरिणाम को ओर बुग्घरूप सधुरपरिणाम को अपनी आत्मा के 
चेतन्यस्वहूप से व्याप्त करके अपने उपादेयधत परिणास के रूप से उत्कक्‍न्न नहीं करता अर्थात्‌ उन परिणामों के रूप 
से स्वयं परिणत नहीं होता उसरोप्रकार बोतरागस्वसवेदनशानोी आत्मा या सासान्यत: ज्ानस्वशाववालो अध्मा 
पुदगलब व्योपादानक पुद्गलस्वरूपान्वित परिणाभझूप शामायरणसशक द्रत्यकर्म को अपने चंतन्यध्वरूप से ध्याप्त 
करके अपने उपावेय भूत परिणाम के रूप से उत्पन्न नहीं फरती अर्थात्‌ उस परिणाम के रुप से हवयं परिणत नहीं 
होतो, कितु जिसप्रकार गोरस का स्थायी गोरसदर्शनकूप स्वचतव्यस्थरूपान्वित होकर उत्पन्न होनेबाले अपने उपादेय 
सूत परिणाम को उत्फन्न करके अर्थात्‌ दर्शनरूप से स्वयं परिणत होकर गोरस के परिणामों को सिर्फ देखता है 
उसीप्रकार स्वसंवेदनशानी या सामान्यतः ज्ञानस्वभाववालो आरसा पुद्गलद्रच्य के शेयरूप परिणाम के निमिस से 
शेयशानसप चेतन्यस्वरूप से व्याप्त होकर उत्पन्न होनेबाले स्वपरिणाम को अपने स्वरूप से व्याप्त करके उस 
पुदंगलपरिणाम को सिर्फ जानतो है । इसप्रकार वोतरागश्वसवेदनशानी आत्मा या सामान्यतः शानस्वभाववाली 
आत्मा शान को विशिष्ट पर्याप का उपादानकर्ता होती है। इसप्रकार दर्शनावरण आदि पुदगलब्नव्यों के परिणामों 
का व्याख्यान करना । 
अधिक स्पष्टता के लिये नीचे उद्धुत किये हुए तात्पयंवत्ति अंध को देखिए- 

इदमत्र तात्पयंम॒ - बीत रागस्वसंवेदनलानी जोव: शुद्ध तयेन शुद्धोपादानरूपेण शुद्ध शानस्थेव कर्ता । 
/ किवत्‌ ? ' इति चेत, पीनत्वादिगुणानां सुबर्णवत्‌, उच्णत्वादिगुणानामग्निवत्‌, अनस्तज्ञानाविगुणानां 
सिद्धपरमेष्ठिवदिति । न थे मिथ्यात्वरागादिरूपस्थाइन्नानभावस्य कर्ता । इति शुद्धोपादानरूपेण 
हुद्धमानादिभावानामशूद्रोपादानरूपेण मिथ्यान्वरागादिभावानां च तदूपेण परिणमनमेव कुत्वं 
सोकत्त्व च्‌ । [ ता. व. टी., स. सा. गाथा १०१ ] 

यहां यह तात्पय है- बीतरागस्वसवेदनशञानी जोव शुद्धनय की दृष्टि से शुद्धशान का ही- शद्धशानरूपपरिणाम 
का हो शद्ध उपादान के रूर से कर्ता होता है । ' किस के समान ? एंसा प्रहदन हो तो इसका उत्तर इसप्रकार है- 
पोतत्वाद गुणों का जिसप्रकार सुबर्ण, उष्णत्व आदि गुणों का जिसप्रकार अग्नि और अनंतशानावियृुणों का जिसप्रकार 
सिद्ध परमेध्ठि उपादानकर्ता होता है [ उसोप्रकार शुद्ध आत्मा शुद्ध श्ञानरूपपरिणाम का शद्ध उपादान के रूप से कर्ता 
होती है ५ ] बीवरागस्‍्वपवेरस बानी जोब मिव्यात्वरायादिरू्प अश्ानोपादानक परिणाम का उपादानकर्ता नहीं 
हीता । अतः शुद्ध उवादान के रूप से शुद्धलानादिररिणामों के ओर अशुद्धोपादान के रूप से सिथ्यात्वरागाविपरिणामों 
के विधय में जोध का उन परिणामों के रूप से परिणत होना ही उसका कतंत्व ओर भोक्‍तृत्व समझना । 


अज्ञानी च अपि परभावस्य न कर्ता स्थात्‌- 
परद्रव्योपादानक अर्थात्‌ पुद्यलड् व्योपादानक परिणाम का अज्ञानी आत्मा भो उपादानकर्ता 
नहीं होती यह बताते हे- 
जे भाव॑ सहमसुहे करोदि आदा स तस्स खलु कत्ता । 


त॑ तस्स होदि कर्म्म सो तस्स दु बेदगो अप्पा ॥१०२॥ 


द्द्४ड शीऋषभमाथविगंबश्ज॑नप्रंथ प्रकाशनसंस्थाया) । 


य॑ भाव शुभमशुभं करोत्यात्मा स तस्प खल्‍ कर्ता । 
तत्तस्य भवति कर्म स तस्य तु बेदक आत्मा ॥| १०२ ॥ 
अन्वयार्थ- (यं) जिस (शुस्त अशुभं) अज्ञानरूप शुभ और अशुभ (भसावं) भावकर्मरूप 

पा णाम को (आत्मा) अज्ञानी आत्मा (करोति) उपादानकर्ता होकर अपने उपादेय के रूप से 
उत्पन्न करती ह्े-उन परिणामों के रूप स्वमं परिणत होती है (तस्य) उस शुभात्मम और अशु- 
भात्मक भावकर्मरूपपरणाम का (सः) वह अज्ञानोीं आत्मा (खलु) परमा्षतः-निश्चयनय की दृष्टि से 
(कर्ता) उपादानकर्ता होती हैं। (तत्‌) तह शुभस्वरूप और अशुभस्वरूप भावकर्मात्मक परिणाम 
(तह्य) उप अज्ञानी आत्मा का (कर्म) उपादेय भूत व्याप्य कर्म--परिणाम होता है । (सः आत्मा तु) 
बह अज्ञानी आत्मा ही (तस्थ) उस शुभरूप ओर अशुभरूप विभावभावात्मक व्याप्यरूप कर्म का- 
परिणाम का (वेदकः) भोक्‍ता होती है । 

आ. ख्या.-इह खल अनादे: अज्ञानात्‌ परमात्मनो: एकत्वाध्यासेन पुद्गलकर्म विप- 
कददाभ्यां मन्दतोव्रस्वादाम्धां अचलितविज्ञानघने+स्वादस्प अपि आत्मन: स्वादं भिन्‍्दानः 
शुभं अशुभ वा यः य भाव अज्ञानरूपं आत्ना करोति सः आत्मा तदा तन्मयत्वेन तस्य 
भावस्य व्यापरुत्वात्‌ भवति कर्ता । सः भावः अप च तदा तन्मयत्वेन तस्य आत्मनः 
व्याप्यत्वात्‌ भव॒ति कम । सः एवं चर आत्मा तदा तन्मयत्वेन तस्य भावस्यथ भावकत्वात्‌ 
भवति अनुभविता । सः भाव: अपि च तदा तन्मपत्वेन तस्य आत्मन: भाव्यत्वात्‌ भवति 
अनुभाव्य: । एवं अज्ञानी च अपि परभावस्प न कर्ता स्यात्‌ । 


त. प्र.- हहास्यां समारावस्थाया खलू परमार्थतों बस्तुतः। निईचयनयापेक्षयेत्यर्थ: । अनादेर- 
ज्ञानाचछ द्वात्मसवित्त्यभावरूपादज्ञानात्परात्मनो: पुद्गलद्गय्यात्मद्रव्ययो: । पुद्गलद्रव्यस्पाधचेतनस्वन्ाव- 
त्वादात्मद्रव्यस्य च चेतवस्वभावत्वादात्मद्रव्यापेक्ष या पुद्गलद्रव्यस्य परद्रव्यत्वस । एकत्वाध्यासेनेकत्व- 
स्थान्योन्या भिन्नत्वस्यथाध्यारोपेण निमित्तभूतेन पुदुगलकर्म विषाकदज्ञाध्यां पुद्गलकर्मोदयनिमित्तकानुभ- 
वावस्थाभ्यां मन्दतोब्रस्वादाभ्यां हेतुभ्ताभ्यापचलितविज्ञान धतस्वादस्थाप्यनपास्तविज्ञानधनेकान्‌ भवस्या- 
$पि । अचलितो5नपास्तो5नुल्‍लडिघधतो वा विज्ञानघन:थेक: स्वादोउनुभवों यस्य सः | तस्थः । आत्मनः 
स्वाद विज्ञानघनस्वभावस्थेकं केवल शुद्ध रवादमनभवं भिन्दान: परिवतंयन्नन्यथा कुर्वाणइशुभमशुभं 
वा यो य॑ भाव परिणामजन्नानरूपं शुद्धात्मसंवित्त्यभावात्मकाज्ञानरूपमात्मा करोत्युपादानकरत्रीभय 
स्वस्वरूपेण व्याप्ता$7ल्‍्मनो जनयति | येन परिणामस्वरूपेण स्वयं परिणमति स आत्माएशुद्ध आत्मा 
तदा परिणमनकाले तन्मयत्वेनात्मविकारत्वेन हेतुभतेन तस्य शुभस्पाःशुभस्य या भावस्य परिणामस्य 
व्यापकत्वात्स्वरूपेण विहागमात्वाद्धवति कर्तोपादानकर्ता, भावो5पि शुधोहशुभइ्व परिणामोषपि तल 
तदा परिणमनकाले तन्मयत्वेनाउपत्मपरिणामत्वेन हेतुभतेत तस्य परिणममानस्या5शुद्धस्थाउपत्मनो 
व्याप्यस्वात्स्वरूपेण. व्यापनक्रियाअयोभवनाहत्वाद्विगाहनक्रियाञ्रपो भवनाहंत्वा-डूबति कर्म परिणास 
उपादेयभूत: एवो वादानभूतो5शुद्ध आन्मा तदा शुभपरिणामत्वेनाइशुम्रपरिणामत्वेन वा परिणमनस्थ काले 
तन्मयस्वेनाउशुद्भा त्मविका रस्वेन हेतुभूतेन तस्य शुभस्याशुप्रस्य वा भावस्यथ परिणामस्य भावकत्यावुपा- 


समयसार: । ६६५५९ 


वातकर्तीभ्ुयोत्पादकत्थाजूवत्यनुसविताइनुभवनकियात्सकपरिणामस्योपादानकर्ता । स शुभोज्युभो वा 
भावोष्प्यशुद्धाट्मपरिणासो5पि चर तदा शुभभावत्वेनापशुभभावत्थेन वा परिणमनस्म काले तस्मयत्वेना5- 


शुद्धास्मविका रस्वेन तस्थाहशुद्धस्य तदिकारत्वेन परिणममानस्याधप्त्मनो भाव्यत्थाल्कियमाणत्थादुत्याल- 
सानत्वाज्जन्यत्वाजूवत्यनुभाव्योपनुभवनक्रियाहूँ: । एक्समुना प्रकारेणापशानो चापि शाद्धात्मसंवित्त्यभा- 
वात्मकाजशानभावत्वेन परिणतइचाउएपि जीव: परभावस्य परदव्रव्योपादानकस्योपादेयभतस्य परिणामस्य 
जे कर्तोपादानकर्ता स्थाउूबेत्‌ । उपादानकतुभाज गस्‍्तुं न शक्त इत्यथं: । 


टीकार्थ- इस संसार-अवश्या में अनाविकाल से चले आये अज्ञान के कारण परपदार्थ और आत्मपदार्थ इन 
शोनों की एकता का-अभिन्नता का अध्यारोप करनेके कारण बंध को प्राप्त हुए पुद्गलकर्म के उदय के निर्मित से 
उत्पन्न होनेवाले मन्दानुभवरूप ओर तोीवानुभवरूप अनुभव की दो दशाओं से-अवस्थाओं से विज्ञानधनस्थभाव का 
एकमात्र अनुभव चलित-अपास्त-अभावरूप न होनेपर भी आत्मा के हस एकमात्र अनुछब का उल्लंघन करनेबाली 
या उसके अनभव में विभिश्वता को निर्माण करनंवाली जो आत्मा अज्ञानबव्प जिस शुभ था अशुभ परिणाम को जब 
उत्पष्न करती है तब वह आत्मा वह शुभ या अशुभ भाव आत्मा क। परिणामरूव होनेसे था उस भाव का आत्मा के 
साथ तादात्म्य होनसे उस भाव का व्यापक होनेके कारण उस भाव का कर्ता (उपादानकर्ता होतो है और तह भाव 
शा उससमय आत्मा का परिणासरूप या उसका आत्मा के साथ तावात्म्य होनेसे उस आत्मा के द्वारा व्याप्त किया 
जानेबाला-व्याप्य होनेसे आत्मा का कर्म (व्याप्यक्त) होता है और वही आत्मा उस समय आत्मा का परिणामरूप 
हो रमे था अ'त्मा के साथ उसका तादात्म्य होनेसे उस परिणाम का उत्पादक होनेफके कारण उस भाव का अनुभव 
करनवालों अर्थात भोकता होती हैं और भाव -परिणाम भी उससमय उसका आत्मा के साथ तादात्म्य होनेसे उस 
अत्मा का भाग्य होनेफके कारण अनभाव्य होता है। इसप्रकार अज्ञानी जीव भी परपदार्थ के परिणाम का कर्ता 
(उपादानकर्ता नहीं होता । 


विवेचल इस ससार को अवस्था में आत्मा अनादिकाल से शुद्ध आत्मा की सर्वित्ति का-अनभूति का 
अन्नाव होनेसे अज्ञानझूप से परिणत हुई है। इस अनादिकाल से चले आये अज्ञान के कारण वह अज्ञानी आम्मा 
परपदार्थ अर्थात्‌ पुदग दब व्य और आत्मा इनको एकरूप-अभिन्न समझती है । परद्रब्य और आत्मा इनमें भेद नहीं 
है-दोनों एकरूप - अधरत है. इसप्रकार के सिथ्याज्ञान के कारण उसके कर्म का बंध होते आया है। यह पुदगटकर्स 
जब उच्प में आता है नंद बह अपनी फल बेनकोी शक्ति से आत्मा की अनुमवनकूप अवस्था के रूप से परिणत होनमें 
निमिसकारण पहला !। जब पुद्ंगठ की फ८ “नेकी दक्ित प्रकृष्ट होर्त, ह तब आत्मा का अनुभव तोलन्न-: दृष्ट 
होता है और वय नशा: होगा है तलब आत्म! का अनुभव मंद-अप्रकृदश! हीव! ह | शुभकर्स के उदय से आत्मा के 
शुलपरिणामों का उत्पक्ति होती है और अशुभकस के उदय से अज्ञुभपरिणामों फी उत्पत्ति हाती है । शद्धनय की 
दा: से जद्ध आत्मा शुद्ध विज्ञानधनर वध य का ही अनुभव करता ह । विज्ञानघनस्वभाव क् यह अनुभव कदापि 
चलित नहीं होता- ड्रट नहों जाता । ससारावस्थ आत्म) अज्ञानरूप से पारण्त हुई होनसे इस विज्ञानधनस्वभाव के 
एकरूप अनुभव को फर्मोद्य के कारण परिवर्तित कर देती #-उसके शद्धस्वरूप को अशुद् बनाकर शुभाशुम परिणामों 
के रूप से परिवर्तित कर देती है। यह अज्ञानी आत्मा शुभ और अशुभ अज्ञानात्मक पा णामों में से जिस किसी 
परिणाम्न के रूप से जब स्व परिणत होती है तग्र वह परिणास आत्मोपादानक विकार होनेसे उस भाव को-परिणाम 
को अपने स्परूप से व्याप्त करनेबाली होनेसे उस परिणाम का उपादानकर्ता होती है और बह परिणाम भी उस 
आत्मा का विकारकप उपावेयभूत परिणास होनेसे वहु परिणाम अपनी उत्पत्ति के काल से आत्मा के स्वरूप के 
दशा व्याप्य होनेसे आत्मा का कर्स होता है-उपादेयशत परिणाम होता हैं। जिनसे भाव्यभावकभाव अर्थात्‌ परिणा« 
सपरिण, भिभ्ाव होता है उनसें हो भोकतृभोग्यभाव होता है । तात्पयंदृत्ति में कहा है कि- 

/गद्वोपादानख्पेण शुद्धजानादिभावानां, अशुद्धोपादानरूपेण सिध्यात्वरागादिभावानां च तद्रपेण 


धर 
$ 


६६६ पीऋभमभनायविगंबरजैनग्रं थप्रकाशनसं स्थाया: 


पंरिणसनमेयव क्तृत्व ज्ातव्यं भोक्तृत्य च। ' [ ता. व्‌. टी., स. सा. गा. १०१] 


शुद्ध शानांदिधायों के रूप से परिणत होना हो शुद्धशआनाबिरूपपरिणाों का शुद्ध-उपादानरूप से क्तृश्य / 


आर भोक्तत्व होता है और मिध्याध्वरागादिपरिणामों के रूप से परिणत होना ही मिथ्यात्यकृप और रागादिरूप 
परिणासों का अशुद्धोपादानकूप से कतृत्व ओर भोकतृत्व होता हैं । 

वही आत्मा धुभभाव के या अशुभभाव के रूप से परिणत होते समय बह अशुद्ध मास्मा परिणासरूष 
होनेके कारण उस परिणास का भावक प्रथोत्‌ उपादानकर्ता के रूप से उसको उत्पन्न कश्नेवाली होनेसे उस शुभ या 
अशुभ परिणाम का अमृभव करनेवालो होती है ओर वह शुभ या अशुभ परिणाम प्ों अपनी उत्पत्ति के समय अशुद्ध 
आत्मा का परिणामरूप होनेके कारण उस अद्ाद्ध आत्मा का भाव्य होनेसे अर्थात्‌ अशुद्ध आत्मा के द्वारा उपादासकर्ता 
होकर उत्पाध होनेके कारण अनुभाव्य-अनुभव फरनेके योग्य होता है। इसप्रकार जिसको शुद्ध आत्मस्वरूप की 
अनुभूति प्राप्त नहीं हुई ओर जो अज्ञानो है ऐसी आत्मा भी परव्रव्योपाबानक परिणाम का उपादानकता नहीं हों 
सकती । 


न थ परभाव: केन अपि कतुं पार्येत- 

न थ नेव परभाव: परस्यात्मभिन्नस्य पुद्गलब्रव्यस्थ भावों व्यावतंकः स्वभाव: पारिणामिकभाव* 
रूप: केनाप्यन्यव्रब्येण कु स्वपरिणामत्वेनोत्पादयितुं परिवर्त यितुं वा पार्येत शक्यो भवेविति- 

परवस्तु का पारिणासिकभावरूप व्यावतंकधमंभूत स्वभावरूप परिणास किसी के भी द्वारा अपने 
परिणाम के रूप से उत्पादित किया जाना या परिवर्तित किया जाना अशक्य हैं यह बताते हे- 


जो जम्हि गुणे दव्बे सो अण्णम्हि दु ण संकमदि द॒व्ब । 
सो अण्णमसंकंतो कह ते परिणामए दृव्ब ॥ १०३॥ 


यो यस्मिन्गुणे द्रव्ये सोउन्यस्मस्तु न सडः क्रामति द्रव्ये । 
सोध्न्यदसडः क्रामन्कर्थ तत्परिणामयेद्द्रव्यम्‌ ॥ १०३ ॥ 
अन्वयार्थ- (यः) जो वस्तु का विशेष-असाधारण ऐसा व्यावर्तक धर्म (यस्मिन्‌) जिस 
(डव्ये) द्रव्य में ओर (गुणे) गण में होता है-तादात्म्यसंबध से रहता है (सः) वह वस्तु का 
विशेष-व्यावतंकधम (अन्यस्मिन्‌) उक्तद्रव्य से भिन्न (ब्रब्ये) द्रव्य मे और भिन्नद्नव्य के गुण में 
(न तु सडक्रामति) प्रवेश करता हि नही-अपने द्रव्य को और गुण को छोडकर अन्य द्रव्य में और 
गुण में प्रविष्ट नही होता-उस द्रव्यांतर और गुणातर के साथ तादात्म्य को प्राप्त नही होता । 
(अन्यत्‌ असड्क्रामन्‌) अन्यद्रव्य में और अन्यगृण में प्रविष्ट होकर तादात्म्य को प्राप्त न होनेवाला 
(सः) वह वस्तु का विशेष ( तत्‌ द्रव्यम्‌) उस अन्य द्रव्य को आर अन्य गुण को (कर्थ) कंसे (परि- 
णामयेत्‌ ) परिणमा सकता है ? अर्थात्‌ किसी भी प्रकार से परिणमा नही सकता। 
[ 'असंकंतो ” इस की छाया ' असंक्रामन्‌ ऐसी भी है और आत्मख्याति में ऐसा पाठ मिलता सो है । 
* बरिणामए ” यह लिहनन्त पाठ है ।  परिणम्‌ ! इस धातु के प्रयोजक का व. काल का रूप  परिणासेह् ' इसप्रकार 
होता है । इसका संस्कृत रूपान्तर ' परिणामर्यात' ऐसा होता है । 
आ. रुया.- इह किल यः यावान्‌ कश्चित्‌ वस्तुविशेषः यस्मिन्यावति कस्सिश्चित्‌ 
चिदात्मनि अचिदात्मनि वा द्रव्ये गुणे च स्वरसतः एवं अनादित: एव वृत्त, सः खल 


सम्रयसारः: । ६६५७ 


४ ।० पी... ब्स्ः है] 
अचलितस्ववस्तुस्थितिसीम्न: भेत्तुं अशक्यत्वात्‌ तस्मिन्‌ एवं वर्तेत; न पुनः द्रव्यान्तरं 
गुणास्तरं वा सड क्रामेत । द्रव्यान्तरं गुणान्तरं वा असड क्रामन्‌ च फर्थ तु अन्य वस्तुविदे्ष 
परिणामयेत्‌ ? अत: परभावः केन अपि न कतुं पार्येत । 


त. प्र. इहा$स्मिन्संसारे किल परमार्थतों यावान्यत्प्रमाण: | ' यत्तदः ' इति मानेएथें घतोजें: । 
यत्सड्ख्याक इत्पर्थ:। कश्चिहस्तुविशेषों बस्तुनो ब्यावतंक स्वरूपं यस्मिन्यावति यत्प्रभाणे चिदात्मनि 
खित्स्वरूपे5चिवात्सन्यचित्स्वरूपे था व्रव्ये गुणे चस्‍्वरसतः स्वभावत एवानादितोडनादेः कालावेब 
बत्तस्तादात्म्येन स्थितः स॒ वस्तुनों व्यावतंकत्वस्वरूपो विशेषो5्च लितस्ववस्तुस्थितिसीम्नों5विनश्वरसह- 
जातवस्तुस्वभावतादात्म्यसम्बन्धस्य । अचलिताइविनव॒वरा। न विद्यते चलित चलन यस्या: साउचलिता। 
खलित चलनम्‌ । “ नब्भावे क्तोष्भ्यादिभ्य:  इति भावे क्‍तः | अचलिता$विनश्यरा सवा सहजाता 
बस्तुन: स्थिति: स्वभावस्तस्थ सोमा तादात्म्यसम्बन्ध: । सोयते बध्यते सीसा । तादात्म्यसम्बन्ध इत्यथथ:। 
क्वेषाविचन्मतेन व्युत्पन्नस्थ केषाउिचन्मतेन चाव्युत्पश्नस्यास्य सोमच्रितिशब्दस्थ नित्यस्श्रीलिड्त्वादजलि- 
तस्पेति पाठस्य विभिन्नलिद्गत्वादसमीचीनत्यात्पाठपरिवर्तन'ं कृतम्‌ । अय पाठ: प्रतिलिखलकानबधान-- 
निबन्धन: स्थात्‌ । भेत्तुं विनाशयितुमशक्यत्वात्तस्मिन्नेव दब्ये गुणे वा वर्तेत स्थितिसान्स्याज्न पुनद्वेब्या- 
स्तर गुणान्तर वा सडकामेत प्रविशेत्‌ । प्रवेष्ट शक्‍नुयादित्यर्थ: । द्रव्यान्तरमन्यद्रव्यं गुणान्तरमन्यगुर्ण 
बापसड्क्रामन्नप्रविशेक्व । स्वस्वरूपेणाव्याप्नुवन्नित्यर्थ: । कथ तु केन प्रकारेण चान्य॑ वस्तुविशेषं वस्तुनों 
व्यावतक स्वरूप परिणामयेत्परिवर्तयेत्‌ । अत एतस्मात्कारणात्परभावः: परवस्तुनो व्यावतंक्क॑ स्वरूप 
कैनाप्यन्येन द्रव्येण न कतुं परिवर्तयितुं पार्येंत शक्यों भवेत्‌ । 


टीकार्थ- इस संसार में जो जितना कोई वस्तु का विशेष-असाधारणधर्म-व्यावतंकस्वरूप जिस किभों 
जितने चित्स्वरूप या अधित्स्वरूप द्रव्य में और (उसके ) गुण में स्वभाव से हो अनादिकाल से ही (तादात्म्यसबंधसे ) 
रहता आया है वह वस्तु का विशेष-असाधघारण व्यावतंक स्वरूप परमार्थतः वस्तु के अविनइवर स्वरूप के (वस्तु के 
साथ होनेवाले तादात्म्यसबंध का विनाश करमा अशक्य होनेते उसी व्रव्य में या (उसी ब्रव्य के) उसो गुण में 
रहता है; अन्यद्रव्य में या (अन्यद्रव्य के) गण में प्रवेश नहीं कर सकता और जब वह वस्तु का विदेष-असाधारण 
डयावतं कस्वरूप अन्यद्रव्य में या अन्य गुण में प्रविष्ट होता ही नहों-तादात्म्यसबंध को प्राप्त होता हो नहीं तब बह 
अन्य वस्तु के स्वरूप को-विशेष क्ो-असाधारण व्यावर्तकधमं को किसप्रकार प्रवतित कर सकता है ? (किसो भी 
प्रकार ओर कभी भी परिवर्तित नहीं कर सकता । ) इसकारण परदव्रव्य का स्वरूप-असाधारण व्यावर्तकघरम किसी 
भी अन्यव्रव्य के द्वारा परिवतित किया जाना शक्य नहीं है । 


विवेखन- वस्तु का जो विशेष अपनी वस्तु को विजातीय बस्तु से व्यावुत्त करता है बही विशेष अपनो 
भाश्रयमतवस्तु को समातोय वस्तु से व्यावत्त नहीं कर सकता । सजातीय वह्तु से अपनी आश्रयभत वस्तु को व्यावत्त 
करनेवाला विशेष दूसरा ही होता है। ये सभो विज्येष अपने अपने द्रव्य सें या गुण में ही तावात्म्यसबंध से रहते हैं ॥ 
पत्थररूप पुदुगल का अचेतनत्व पुद्गलद्रव्य को चेतन आत्मा से व्यावत्त करता है-अलग बताता है; कितु यह अचे- 
हमत्व पुदणल को धर्म, अधर्म, आकाश और काल इन पदायों से व्यावस नहीं करता-अलूग नहीं बताता, क्यों कि 
वुद्गलव्॒व्य के समान घर्मादिद्रव्य भी अचेतन होते हैं । पुदूगल का रूपित्व या मृतिमत्त्य धर्म ही पुदगलद्॒द्य को 
धर्मादिद्रत्पों से व्यावत्त करता है। सभी पाथाणों का व्यावतंकधमं रूपित्थकूप होनेसे वह एक विशिष्दजातोय पाषाण 


१- अचलितस्थ ' इति पाठाउन्यत्र रूम्यते । 





६६८ श्रोषषसनाथविगंबरजेनप्रंथप्रकाशमसंस्याया: 


को व्यावृत्त नहीं कर सकता । कृष्णपाषाण का क्रुष्णत्वरूप विशेष क्ृष्णपाषाण को सफेब, हरे था पीले पाषाण से 
अलग करता है। इसीप्रकार चेतनत्वधर्म आत्मा को अन्य अचेतन धर्म-पुद्गलादि से व्यावृत्त करता है; कितु एके- 
चियादि से लेकर मुक्त जीवॉतक के सभी जोबों को व्यावत्त नहीं करता | अशुद्धचेतनत्व संसारी जीबों को मुक्त 
जीवों से व्यावत करता है और शुद्धचेतनत्व भक्त जीवों को ससारिजीयों से व्यावत्त करता है। जीवों के ज्ानरूप- 
स्वरूप को तरतसता ही जोबों को अस्योन्यभिन्नता का ज्ञापक होती है । इससे स्पष्ट हो जाता है कि प्रत्येक द्रव्य का 
ह्यावतंक विशेष सिश्नभिन्न प्रकरणों मे भिन्नभिन्न होता है। और वह विज्येष जिसप्रकार व्रध्यगत होता है उसीध्रकार 
गुणयल भी होता है। इसप्रकार प्रस्येक प्रकार के व्रव्य के व्यावतंक विशेष अनेक होते हैं ओर थे अपने आश्रयभूत- 
ब्रब्य में या गुण में रहते हैं। सभी पाषाणों का रूपित्व समान होनेपर प्रत्येक पाषाण से पाया जानेबाला रूपित्व 
सिन्नप्रिन्न प्रकार का होता है । यह बविशिष्टता पुदगल के रूपगुण में हो होती है। प्रत्येक पाषाण के कृपित्व का 
विशेष रूपगण में हो रहता है । रूपित्वगुण अपने आथ्यषूत पुद्यलब्रब्य में रहता है। इससे स्पष्ट हो जाता है कि 
प्रत्येक वस्तु का व्यावर्तक विशेष स्वाश्रयभूत द्रव्य में या उसके विशिष्टगुण में रहता है-अन्य द्रष्य में नहीं । यह 
वस्तु का विशेष स्वभावतः-निसगंत हो द्रव्य में या गुण में अनादिकाल से तादात्म्यसंबंध से रहता आया है ' वस्तु 
के अविनश्यर स्वभाव का द्रव्य के साथ या उसके गुण के साथ जो तादात्म्यसबंध होता है उस तावात्म्यसंबध का 
नाश करना अद्वक्य है और उसका नाश करना अदाक्‍्य होनेसे बह अपने आश्रयभूत द्रव्य में या उस द्रध्य के गुण में 
ही तादात्म्यसंबंध से रहता है । वह अन्यद्रव्य में या अन्यव्रव्य के गुण में प्रथ्िष्ट नहीं होता-उसके साथ तादत्म्य को 
प्राप्त नहीं होता । जब बह अन्य द्रव्य में या उसके गण में प्रवेश करता नहीं तब बह अन्य वस्तु अन्य विशेषकों- 
असाधारण व्यावतंक स्वरूप को किसी भो प्रकार से परिवतित नहीं कर सकता । इसकारण अन्य वस्तु का विशेष 
किसी के भी द्वारा परिवर्तित किया नहीं जा सकता ! 


अतः स्थितः खलु आत्मा पुद्गलकर्मणां अकर्ता- 


इसकारण अर्थात्‌ अधस्तनगाथोक्‍्त कारण से आत्मा परमार्थतः पुद्गलोपादानक द्रव्यकर्मों का 
उपादानकर्ता सिद्ध नहों हुई यह कहते हे- 


दृव्बगुणस्य य आदा ण कुणदि पुग्गलमयम्हि कम्मम्हि। 
ते उभयमकुव्वंतो तामहि कहं तस्स सो कत्ता ॥१०४॥ 


द्रव्यगुणस्य चात्सा न करोति पुद्गलमये कर्मणि । 
तवुभयमकुबंस्तस्मिन्कथथं तस्थ स कर्ता ॥॥ १०४ ॥ 


अन्वयार्थ- [पुद्गलमये] पुद्गल के अर्थात्‌ पुदुगलोपादानक पुद्गलस्वरूपान्वित परिणामभृतत 
[कर्समणि] द्रव्यकर्म में [आत्मा] चेतन्यस्वभाववाली आत्मा [द्रव्यगुणस्य च] अपने आत्मरूप द्रव्य का 
और अपनी आत्मा के ज्ञानरूप गुण का (आधानं) निवेश-प्रवेश [न करोति] नहीं करती अर्थात्‌ 
अपनी आत्मा को ओर अपनी आत्मा के ज्ञानगृण को पुद्गलोपाबानक द्रव्यकमं में प्रविष्ट नहीं 
कराती-पुद्गलद्रव्य के साथ या द्रव्यकर्ं के साथ अपने आत्मद्रथ्य का और आत्मगुण का तादार्म्य- 
संबंध प्रस्थापित नहीं करती । [तत्‌ उभयं] उन दोनो का अपनी आत्मा का और उसके ज्ञानगुण का 
[तस्मिन्‌] पुद्गलद्रब्योपादानक द्र॒ब्यकर्म में [अकुवंन्‌] निवेश्ञ न करनेवाली अर्थात्‌ द्रष्यकर्म में 
प्रविष्ट न करानेवाली [सः] वह आत्मा [तस्य] उस द्रब्यकर्म का [कर्ता) उपादानकर्ता [कथम्‌] कैसे 
हो सकती है ? आत्मा द्रब्यकर्म का उपादानकर्ता किसी भी प्रकार से नहीं हो सकती । 


समयत्तार: । ६5९ 


आ. ख्या.- यथा खल मण्मये फलशे कर्मणि म॒द्द्ृव्यमुद्गुणयो: स्वरसतः एव बर्ले- 
माने द्रव्यगुणान्तरसडः कऋ्रमस्य वस्तुस्थित्या एवं निषिद्धत्वात्‌ आत्मानं आत्मगुणं वा न 
. आधत्ते सः कलूशकार:, द्रव व्यान्तरसडः क्रमं अन्तरेण अन्यस्य वस्तुनः परिणामयितु अद्यक्‍्य- 
स्वात्‌ तत्‌ उभय॑ तु तस्मिन्‌ अनादधान: न तत्त्वतः तस्य कर्ता प्रतिभाति; तथा पुदूगलमये 
ज्ञानावरणादो कमंणि पुद्गलद्रव्यपुद्गलगुणयो: स्वरसतः एवं वर्तमाने द्रव्यगुणान्तरसडः - 
क्रमस्य विधातुं अशक्यत्वात्‌ आत्मद्रव्यं आत्मगुणं वा आत्मा न खल्‌ आघत्ते, द्रव्यान्तर- 
सह कर्म अन्तरेण अन्यस्य वस्तुनः: परिणामयितुं अशक्यत्वात्‌ तत्‌ उभयं तु तस्मिन 
अनादधान: कर न्‌ तत्त्वतः तस्य कर्ता प्रतिभायात्‌ ? ततः स्थित: खल आत्मा पुद्गलक- 
समंणां अकर्ता । 

[ “सोपस्कारत्वाश्सूत्राणाम्‌ ' इस वचन के अनुसार इस गाथासूत्र में ' आधान ' इस पद का अध्याहार 
किया है। ] 

त. प्र.- यथा येन प्रकारेण खल परमार्थतों मृण्मये मुत्तिकोपादानकपरिणासभूते कलशकर्मणि 
घटात्मके व्याप्ये क्ंणि मुद्द्रव्यमर॒गुणयो: स्वोपादानकारणभूते मृत्तिकाद्रथ्ये मुसिकायाः: स्वरूपभूते 
गुण च तयोः स्थाश्रयभृतत्वात्स्वरसतः स्वभावत एवं वरंमान तादात्म्यसम्बन्धेन विद्यमाने द्रव्यगुणा- 
न्तरसइडक्रमस्य द्रव्यान्तरस्य मुदो भिन्नस्यान्यस्य व्रव्यस्थ गुणान्तरस्य तदन्‍्यद्रव्यगुणस्यथ चान्‍्त:प्रवेशस्य 
वस्तुस्थित्येव वस्तुस्वाभाव्येनेव निषिद्धत्वात्प्रतिधिद्धत्वादात्मानसात्मब्रव्यमात्मगुणं ज्ञानाख्यमात्मस्व॒भा- 
बपूतं गुण वा नाधते न प्रवेशयति | स्वयं व्यापकीभूय कलदाकर्मणा तादात्म्यं नाषादयतीत्यर्थ:। स 
कलशकार: कुम्मकार: । द्रव्यान्तरसडक्रमणमन्तरेण व्रव्यान्तरस्य परिणतिक्रियाविषयीक्रियमाणाहस्तुनो 
भिन्नस्य द्र्यस्थ परिणतिक्रियाविषयोक्रियमाणे वस्तुनि स्वरूपेण प्रवेश विनान्यस्थ वस्तुनः परिणामयितु 
परिवतंयितुमशक्यत्वात्‌ । तदुभयं त्वात्मानमात्मगु्णं व तस्मिन्मुण्सये कलदाकमंण्यनादधानो:प्रवेशयंस्ता- 
दात्म्यसस्बन्धमनापादयक्न तत्त्वतः परमाथंतस्तस्य मृत्तिकोपादानकविकाररूपस्य कलदात्मकपरिणामस्य 
कर्तोपादानकर्ता प्रतिभाति प्रकटीभति । तथा तेन प्रकारेण पुदगलमयज्ञानावरणादो कर्मणि पुरगलो- 
पादानकपरिणामभतज्ञानाधरणादो द्रव्यकमंणि पुद्गलद्व्यपुद्गलगृुणयो: पुद्गलद्॒ब्य पुद्गलगणे 
स्वरसत: स्वभाबत एवं बर्तेमाने तादात्म्यसम्धन्धेन विद्यसाने ब्रध्यगुणान्तरसइकमस्य द्र॒व्यान्तरस्प 
पुदृगछा-दूअस्थान्यस्प द्रब्यस्थ गुणान्तरस्पथ पुद्गलत्रव्यभिश्नवरष्यगृणस्थ च सडक्मस्थान्तःप्रवेशस्य 
विधातु कतृसशक्यत्वादात्मग्रव्यसात्मगर्ण वा स्थीयं जंतन्यस्थरूपमात्मद्र्यं स्वोयशानगुणण वाउप्त्मा न 
खर परमार्थत आधते व्रष्यकर्मणि प्रवेध्य तादारम्यमापादयति । द्रव्यान्तरसड्क्रममन्तरेण ड्रब्यान्तरस्य 
परिणतिक्रियाविषयोक्रियमाणाहस्तुनो भिन्नस्य द्रव्यस्थ परिणतिक्रियाविषयोक्रियमाणे बस्तुनि स्वरूपेणा- 
श्तःप्रवेशं विनाधन्यस्य बस्तुनः: परिणामयितु परिवतंयितुमशक्यत्वात्‌ । तदुभय त्वात्मानमात्मगृ्ण श 
तस्सिस्पुद्रल्बब्योपादानके द्र्यकमंण्यनादधानोउन्तरप्रवेदयस्तावात्म्यसम्बन्धमनापादयन्कर्य तु॒कैन 
प्रकारेण तसस्‍्वत: परसा्थत: । निशच्रयनयापेक्षयेत्यर्थ: । तल्य पुद्गलद्रव्योपादानकद्रत्यकर्मणः कर्तोपादा- 
नकरता प्रतिभायात्प्रकटीभयात्‌ ? केलाएपि प्रकारेण नेत्यर्थ:। ततस्तस्सारकारणात्स्थितो युक्‍्त्या सिद्धः 
खलु परमार्थतः आत्मा पुदुशलकर्सणां पुद्गलद्रब्योपादानकानां द्रव्यकमंणामकर्ताइनुपादानकर्ता । 


६७० श्ोऋष भनाय दिगंबरजैनग्रंभप्रकाशनसंस्था या: 


टीकार्थ- जिसप्रकार सृत्तिकारूप जाति को ओर उसके गुण को न छोडनेबाले मत्तिकारुप दरष्य में और 
भत्तिका के गुण में स्वभावतः रहूनेवाले अर्थात्‌ तादात्म्यसंबंध से विद्यमान होनेब्ाले मुत्तिका के उपादेयभत कलशरूप 
वरिणाम में अन्यद्रध्य के और अन्यद्रव्य के गुण के अन्त:प्रवेश का-तादात्म्यसंबंध का बस्तुस्वरूप के कारण ही निषेध 
हो जानेसे वह कुम्हार अपनी आत्मा का या अपनी आत्सा के शानगुण का निक्षेप नहीं करता-अन्‍्तःप्रवेक्ष-निवेश 
नहीं करता; अन्यद्रव्य के अन्तःप्रवेश के विना अन्यवस्तु को अन्तःप्रवेश करनेबालो वस्तु के रूप से परिणत-परि-- 
वरलतित करना अशक्य होनेसे उन दोनों को अथीात्‌ आत्मद्रब्य को और आत्मगुण को उस कलद्ारूप परिणाम में प्रविष्द 
न करानेवाला वह कुम्हार उस कलशरकूप परिणास का परमार्थतः कर्ता होता हुआ अथात्‌ उपादानकता होता हुआ 
देखनेम नहीं आता; उसीप्रकार पुद्गलरूप द्रव्य में और पुदूगल के गण में स्वभावत: रहनेबाले अथात्‌ तादात्म्यसंबध 
से रहनेवाले-पुद्गलद्गष्य को जाति को और उसके गुण को न छोडनेबाले पुदूगल के उपदियभत जशानावरणाविरूप 
द्रष्यफर्मात्मक परिणाम में अन्यद्रव्य का और उसके गुण का प्रजेश करना अशक्य होनेसे आत्मा वस्सुतः अपने व्रष्य 
को और अपने ज्ञानगुण को व्रब्यकर्म के अंतरंग में प्रविष्ट नहीं कराती-स्वस्वरूप से उसको व्याप्त नहीं करतो; 
अन्यव्रष्य के अन्तःप्रवेश के बिना अन्य वस्तु को अन्तःप्रवेश फरनेवालो वह्तु के रूप से परिणत-परिवर्तित करना 
अद्क्ष्य होनेसे उन दोनों को अर्थात्‌ आत्सद्रव्य को और आत्मगुण को उस झानावरणादिख्पत्रव्यक्रर्म में प्रविष्ट न 
करानेवाली आत्मा उस द्रव्यकमंरूप परिणाम का परमार्थतः कर्ता होती हुई अथात्‌ उपादानकता होती हुई- अनुभव- 
गोचर कंसे हो सकती है ? इसकारण आत्मा परमायतः पुदुगलकर्म का कता-उपादानकतोी नहीं होती यह सिद्ध हुआ। 


विवेचन- मृत्तिका का उपादेयस्वरूपपरिणामसत कलदारूप कर्म स्वभावत: मृत्तिकारूप अपने उपादानभूत 
द्रध्य में और उसके गुण में ही रहता है-अपने उपादानभूत द्रव्य की जाति का और उसके गुण का परित्याग नहीं 
करता; क्‍यों कि उपादानभूत मत्तिका अपने स्वरूप से अपने कलशरूप परिणाम में अन्चित होती है। यदि उपादेयभत 
पकरिणास अपने उपादान का ओर उसके गण का परित्याग करने लगा तो उस उपादेयभत परिणाम का ही अभाव 
हो जानेका प्रसत उपस्थित हो जायगा । इस कलदारूप परिणास सें अन्यद्रवय का और उसके गुण का सक्रसण होना- 
प्रधेश होना बस्तुस्वभाव से ही निषिद्ध है अर्थात्‌ एकद्रव्य का अपन स्वरूप से अन्यद्रव्य में श्रविष्ठ होना अह्तुस्वभाव 
के विरुद्ध होनेसे निषिद्ध है। जब एकड्रव्य अपने स्वरूप से अन्यद्रव्य में प्रविष्ट नहीं होता तब कुम्हार अपनी आत्मा 
की और उसके ज्ञानरूप गुण को मृत्तिकोपादानक कलशरूप परिणाम में अन्तःप्रविष्ट नहीं कर सकता | अन्य- 
द्रव्य के अपने स्वरूप से अन्य वस्तु में अन्तःप्रविष्ट हुए बिना एक द्रव्य अन्यद्रव्य को अपने स्वरूप के रूप से परिव- 
तित नहीं कर सकता । कुम्हार अपनी आत्मा को और अपनी आत्मा के ज्ञानगुण को कलठा में अन्त प्रविष्ट नहीं करा 
सकता । जब कलश कुम्हार की आत्मा के स्वरूप से अन्वित न होनेसे कुम्हार का उपावेयभूत परिणाम नहीं हो 
सकता तब कुम्हार भी उस कलश का उपदानकर्ता नहीं हो सकता। आत्सा का पुदगलकर्म के साथ उपादानोपादेयभाव 
था परिणामपरिणामिधाव इसोीप्रकार सिद्ध नहीं हो सकता । द्र्यकर्स का उपादानकारण कर्मवर्गणायोग्य पुद्गलद्रब्य 
होता है । द्रष्यकर्म पुद्गलब्रब्य का उपादेयभूत परिणाम होनेसे उससें पुदगछद्रध्य का ह्वस्वरूप से अन्यय होनेसे 
दरव्यकर्म अपने उपादान को जाति का और उपादान के गुण का परित्याग नहीं करता। हसोकारण द्रत्यकर्म अपने 
उपादानभूत प्रुदूगलब्ब्य में और उसके गुण में तादात्म्यसबध से रहता है । यदि द्रव्यकमं अपने उपादानभूत पुद्गल 
का और उसके गुण का परित्याग करनेवारा होता तो द्रव्यकर्म का अभाव हो जाता; क्यों कि उपादान का अभाव 
होनेपर उपादेय का अभाव हो जाता है। इस पुदूचलब्रब्य में ओर उसके गुण में स्वभावतः तादात्म्यसंबंध से रहुनेबाले 
ब्रच्यकर्स में अन्यदव्य को और उसके गुण को सक्रमण अर्थात्‌ अन्त:प्रवेश करना अशक्य होता है। अत; आत्मा अपने 
आत्मद्रब्य को और अफ्सी आत्मा के शानगुण को व्रव्यकर्म में अन्त:प्रविष्ठ नहीं कराता । अन्यद्रव्य के अस्त:प्रवेश 
के विना अन्त:प्रवेश करनेवाले द्रव्यकर्म के रूप से अम्यवस्तु को परिणत करमा अशक्य होनेसे आत्मद्रव्य और 
आत्मद्रस्य का शानगुण इनको द्रव्यकर में प्रथिष्ट न करानेबाली आत्मा पुद्गलूद्र ब्योपादानक व्रब्यकर्म का परमार्थतः 
कर्ता नहीं हो सकतो अर्थात्‌ उपादानकर्ता नहीं हो सकती । इसकारण पुद्गरत्र॒व्योपादानक द्रब्धकर्म का आध्मा उपा- 


ससयसार: । ६७९ 


बानकर्ता नहीं होती यह सिद्ध हुआ । 
इसो विषय को स्पष्ट कश्नेबाली तात्पयंब॒त्ति को देख लीजिये- 

यथा कुम्भकारः कर्ता मृण्मयकलशाफर्स विषये मृत्तिकाद्रव्यत्य सम्धन्धि जडस्वरूप वर्णादि मृत्ति- 
कागुणस्य वा सम्बन्धि स्वरूप मुत्तिका कलशमिव तन्मयत्वेन न करोति, तथा55त्सा5पि पुद्गलमयद्रव्य- 
कमंविषये पुद्गलद्रव्यकमंसम्बन्धि जडस्वरूप वर्णादि पुद्गलद्रव्यगुणसम्धन्धि स्वरूपं वा तन्‍्मयत्वेन न 
करोति ।*“' तदुभयमपि पुद्गलद्रग्यकसेस्थकूपं वर्णादि तदगणं वा तन्‍्मयत्वेना5क्ुर्वाण: सन्‌ तत्न पुद्गल- 
कसंविषये स जोब: कथ कर्ता भवति ? न कयसपि । चेतनाचेतनेन बरस्वरूपेण न परिणमतीत्यर्थ: । 
अनेन किमुक्त भवति ? यथा स्फटिको निर्मेलोषपि जपापुष्पाविपरोपाधिता परिणसति तथा को£पि 
सदाशिवनामा सदा मुक्तोःप्यमतोषि परोपाधिना परिणम्य जगत्‌ करोति । तप्निरस्तस्‌ । 'कस्मातू ? 
इति चेत्‌, मूर्तस्फटिकस्थ मूर्ते? सहोपाधिसम्बन्धो घटते। तस्य पुनः सदा मुक्तस्थामूतंस्प कर्य 
मर्तोपाधि: ? न कथमपि, सिद्धजीववत्‌ । अनाविबद्धजोवस्यथ पुनः शक्तिरूपेण शुद्धतिएवयनयेनाअसूते- 
स्थाउपि व्यक्तिरूपेण व्यवहारेण मूरतस्य मूर्तोपाधिदृष्टान्तो घटत इति भावार्थ: । 

[ स. सा. गा. १०४, ता. व. ] 
जिपप्रकार कुम्हाररूप कर्ता (निमित्तकर्ता) सुत्तिकोपादानक विकारभूत कलदरूप परिणाम के विषय में 

भत्तिका के या मृत्तिका के गुण के साथ जिसका (तादात्म्यसंबंध) होता है ऐसे जडल्थरूप को ओर वर्णादिस्वरूप को 
मृत्तिका कलश को (स्वयं) कलझरूप से परिणत होकर उत्पन्न करतो है उसीप्रकार कलशरूप से परिणत 
होकर कलश को (अपने उपादेयभूत परिणास के रूप से) उत्पन्न नहीं करता, उसोप्रकार आत्मा भो पुदृगल के 
विकारभूत द्रव्यकर्म के विषय में पुद्गर के अर्थात्‌ पुदगलद्रब्योपादानक द्रव्यकर्म के साथ या पुदगलद्गव्य के गुण के 
साथ जिसका सबंध (तादात्म्यसंबंध) होता है ऐसे जडात्मक स्वरूप को और वर्णादिरूप स्वरूप को व्रव्यकरमम के रूप 
से परिणत होकर उत्पन्न नहीं फरती । पुद्ूयलात्मक व्रव्यकर्म का स्वरूप ओर उसका वर्णाविरूप गुण इन दोनों को 
उसके रूप से (स्वयं) परिणत होकर उत्पन्न न करनेवाली आत्मा उस पुद्गलकर्म के विषय में किसप्रकार कर्ता 
(उपादानकती ) हो सकती है ? किसी भो प्रकार से कर्ता (डपादानकतोा) नहीं हो सकती । चेतनाजेतनरूप पर के 
स्वरूप से परिणत नहीं होती ऐसा अथं है। इस कथन के हारा क्‍या कहा गया है ? ' जिसप्रकार स्फटिक निर्मल 
हीनेपर भी जपापुष्पादिरूप परद्रष्य के निमित्त से परिणत होता है उसोधप्रकार कोई सदाशिवनासक जीव सदा मुक्त 
आर सवा अमूते होनेपर भो परद्रव्यकूप निमित्त के कारण परिणत होकर संसार को उत्पत्ति करता है ' ऐसा जो 
कहा जाता है उसका निरसन हो जाता है । ' किस कारण ?” ऐसी शका हो तो इसका समाधान-मूर्त स्फटिक का 
मूर्त दरव्य के साथ उपाधि का-निमित्त का सबंध घटित होता है-अमूर्त के साथ मूर्त का नहीं । उस सदा मुक्त और 
सवा असूर्त जीव का मूतंव्रव्य कंसे उपाधि बन सकता है? अमृत सिद्ध जीव का जिसप्रकार मं द्रव्य उपाधि नहीं 
बन सकता उसीप्रकार सदा सुकत और सदा अपते जीव का मर्त पदार्थ किसी भी प्रकार से उपाधि नहीं बन सकता। 
अनादिकाल से कर्म के द्वारा बधावस्या को प्राप्त हुए जीव का अपने स्वभाव के रूप से शद्धनिश्चयनय की 
दृष्टि से वहू अमूर्त होनपर भी पर्याय के रूप से व्यवहारनय की दुष्टि से मत उपाधिका दुष्टान्त घटित होता है 
इसप्रकार भावाथ है । 

अतः अन्य: तु उपचारः- 

“४ विभावभायव से परिणत हुई आत्मा वस्तुतः पुदगलबव्रव्योपादानक द्रध्यकर्मों का उपादानकर्ता 
न होनेपर भी कर्मवर्गणायोग्य पुद्गलद्रव्य की द्रव्यकमंखप परिणति होते समय वभावभावरूप से 
परिणत हुई निमित्त होती हे ऐसा जानकर ' आत्मा पुद्गल के व्रव्यंकमंलूप परिणति का कर्ता होती 


पा 


श्ज्र लीआऋषणगनायबियंबरणजेमग्रंथप्रकाशनसंस्थाया। 


है” ऐसा जो कहा जाता है वह उपचार से कहा जाता हे; परमा्यतः नहीं ” इस अभिप्राय को स्पष्ड 
करते हैं- 

जीवम्हि हेदुभूदे बंधरस दु परिसिदूण परिणाम | 

जीवेण कद कम्म॑ भण्णदि उवयारमेत्तेण ॥ १०९॥ 


जोबे हेतुभते बन्धस्थ तु दुष्ट्वा परिणामस्‌ । 
जीवेन कृत कर्म भण्यते उपचारभात्रेण ॥| १०६ ॥। 

अन्वयार्थ- (जोबे) मिथ्यात्व, अज्ञान आर अविरति इन विभावभावों के रूप से परिणत हुआ 
जीव (हेतुभूते तु) कर्मवर्गणायोग्य पुदूगल की कर्मरूप से परिणति होनेमे निमित्तभूत होनेपर ही 
(बन्धस्थ) जिसके द्वारा बन्ध किया जाता है ऐसे कर्म वर्गणायोग्य पुदूगल के (परिणाम) द्रव्यकर्मरूप 
परिणाम को (दृष्ट्वा) देखकर-जानकर ' (जीवेन) जीव ने (कर्म क्ृतं) द्रव्यकर्म उत्पन्न किया 
एसा (उपचारमात्रेण) सिर्फ उपचार से (भण्यते) कहा जाता है, (क्यों कि जीव प्रदूगलोपादानक 
परिणाम का उपादानकर्ता नही होता । ) 

[ हल: इस सूत्र के अनुसार ' बध्यतेपनेन बन्ध ' ऐसी बधज्ञव्द की निरुक्ति होनेसे बन्धशब्द के जिसके 
द्वारा बन्ध किया जाता है ऐसा कम बर्गणायोग्य पुदूगल ” इस अर्थ का ग्रहण होता है ।॥ | 

आ. रुया.- इह खल पौदगलिककर्मण: स्वभावात अनिमित्तभूते अपि आत्मनि 
अनादे अज्ञानात्‌ तन्निमित्तभूतेन अज्ञानभावेन परिणमनात निर्मित्तीभूते सति सम्पद्यमा- 
मानत्वात्‌ 'पादगलिक कर्म आत्मना कृत इति निविकल्पविज्ञानघनश्रष्टानां विकल्पपरा- 
यणानां परेषां अस्ति विकल्पः । सः त्‌ उपचार: एवं; न त॑ परसार्थ: । 

त. प्र.- इहाउत्र संसारे खलू परमाथतः पोदगलिककमंण. कमंबगंणायोग्यपुद्गलद्वव्योपादानकम्य 
ब्रव्यकमंण: । पुद्गल. प्रयोजनम॒पादानकारणमस्य पाद्ग विःम ! पदगलिक चू तत्‌ कम व पोद्गलिक- 
कस । तस्य । स्वभावादिज्ञानलघनस्व॒मावाद्धेता रानभित्तभतेःप्याविभुत विज्ञानधन स्वभाव त्वा चिर जन त्वा- 
च्छुद्धत्वाच्च मिथ्यादहंनाज्ञानाबिरतिरूपविसाथभाषतवेन परिणमसतासम्भवात्प्दगलस्यथ ब्रध्यउमंत्वेन 
परिणतों निमित्तीमवनासम्भवारनिमित्तभते:पि निर्मित्तमतेउसत्यध्यात्मस्यनादे रज्ञानात्तनिभित्तमतेन 
द्रव्यकम त्पसों सदका रित्वेन निवित्तमतेनाज्ञानभावेनाज्ञानोपादान +मिथ्यादर्शनाजझ्ञानाविर लिरूपविश्वाब- 
भावात्मकपरिणामरूपेण परिणमनान्निमित्तभूते सति । शद्धज्ञानस्त्र मावत्वात्पुदगलोपादानकद्वव्यकर्मोत्प- 
सावनिर्मित्तमज्ञानात्मकपरिणामस्वरूपेण परिणमनात्तस्य निर्मित्त सम्पद्यमानों भतों निमित्ती भूत: । 
वस्मिन्सति । सम्प्ममानत्वादुत्यद्यममानत्पोदुगलिक पुद्गलोपादानक कर्म द्रव्यकर्मात्मना कृतसिति सिधि- 
कल्पविज्ञानघन अप्टानां बीतरागस्वसवेदनज्ञानच्युताना विक्षल्पपरायणाना परपदार्थ विषयकविकल्पनि-- 
मग्तानां परेषां श॒द्घधात्मभिन्नाना बहिर्मुखतां प्राप्ताना जीवानामत्ति विकल्पों सानस: परिणासः। 
अभिन्नाय इत्यर्थ, ।स आत्मा परद्रव्यपरिणाम परद्रव्योपादानकं परिणाद्त करोति कन्नों भथ जन- 
यतीत्यश्रिप्रायस्तुपचारों व्यवहार एबं, न तु नेब परमार्थ: सत्यार्थ:। अशुद्धनीवोपादानकमिथ्यात्वा- 
दिविभावभावात्मकपरिण मपुद्गलोपादानकद् व्यकमंरूपविभा व भावात्मक परि णएए सयो निमित्तने सि सिक भा« 


समयतारः । ६७३ 


अस्भावादात्मनो निमित्तकर्तुत्वेषषि तयोदपावानोपादेयभावाभावात्युवृयलोपादानकत्रब्यकमत्मिकपरि- 
जामस्योपादानकतुत्व न सम्भवतोति भाव: । 

टीकार्थ- इस संसार में वस्तुतः स्वभाव से पुदूगलोपादानक द्रव्यकर्म का निम्ित्तमत न होनेपर भी अना- 
विकाल से चले आये अशान के कारण पुद्गलोपादानक व्रव्यकर्स का निस्रितकारण होनेवाले अज्ञात के परिणाम के 
रूप से परिणत होनेते निभित्तमत होनेपर पुदृंगलोपादानक व्रव्यकर्म उत्पन्न होनेवाला होनेसे ' पुद्गलोपादानक अब्य- 
कमे को आत्मा ने उत्पन्न किया ! इसप्रकार तिविकल्पविज्ञानधनस्वभाव से प्रच्यत हुए, परपदार्थविषयक विरूल्पों 
को-मानस परिणामों की उत्पत्ति करनेमें निमरन हुए शुद्धात्मभिन्न ऐसे बहिर्मुंख हुए जोयों का मानसण रिणाम 
मभिष्यक्त हुआ होता है । वह अभिष्राय उपचरित हो है, सत्यार्थ-बस्तुस्थितिरूप नहीं । 

विवेचन- शूद्ध और निरंजन आत्मा विज्ञानधनस्वभाववाली होती है। मिम्तित का अन्माव होनेसे शुद्ध 
आरमसा का शुद्धश्ञान विभावभाव के रूप से परिणत होनेवाला न होनेसे कर्मंवर्गणायोग्य पुदगलद्रध्य की द्रव्यक्ंरूप 
परिणति में सहकारि मे होनेके कारण शुद्ध आत्मा पुद्यलबद्धव्यरूप उपादान से उत्पन्न हीनवाली द्रव्यकमं रूप परिणति 
का निम्मित्तकारण नहीं होती । शुद्ध आत्मा द्रव्यकमं रूप से होनेबाली पुदुगल॒फ्रिणति का नि्मित्तकारण न होनेंपर भी 
सनादिकाल से अज्ञानल्प से परिणत हुई होनेसे मिथ्यात्व, अज्ञात और अविरति इनरूप विभावभावों के रूप से 
परिणत होनेको उपादानभूत पुद्गलद्वव्य की क्रिया में निभित्तमृत होनेपर ही कम्तंवर्गंणायोग्य पुद्गलब्नव्य से द्रब्य- 
कसंरुप परिभास की उत्पत्ति होती है । आत्सा के विभावधाव के या अशुद्ध आत्मा के निमित्तरूप होनेपर हो पुदग- 
छट्वव्य से द्रव्यकर्म की उत्पत्ति होनेसे “ पुदुगलोपादानकद्रण्यकर्म को उत्पत्ति आत्मा ने को ऐसा जो कहते है थे अपने 
निविकल्पविज्ञानघनस्थभाव से अष्ट हुए और द्रत्यविधयक विकल्पों की उत्पत्ति करने में निमग्न हुए होते है । ऐसे 
जीवों का “आत्मा द्रव्यकर्मों की उत्पत्ति करतो है" यह कथन उपचरित होता है-वाधह्तबिक नहीं; क्‍यों कि आत्मा 
कथंचित्‌ निमित्तकर्ता होनेपर भी द्रव्यकर्स रूप १रिणति का उपादानकर्ता नहीं होती । 


€ क्रथम्‌ ?! इति चेत- 
“४ शारीर और मालस व्यापार के द्वारा मुत्तकोपादानक घट की उत्पत्ति को जानेसे जिसप्रकार 
“ घट कुम्हार ने किया ' ऐसा कहा जाता हैँ और यह कथन ठीक भी हे; क्‍यों कि कुम्हार के व्यापार 
के अभाव में घट की उत्पत्ति नहीं हो सकती, उसो प्रकार जीव के विभावभावात्मक परिणामों के सद्भाव 
में ही ज्ञानावरणादिकर्मों को उत्पत्ति होनेसे “ पुद्यलद्रब्योपादानक ज्ञानावरणादिकर्मों को आत्मा ही 
करती है ' ऐसा जो कहा जाता हे आर वह कथन हे भी ठीक । ऐसा होते हुए भो “ जीव ज्ञानावर- 
णादिकर्मों को उत्पन्न करता हे ' इस कथन को पारसाथिक न सानकर जो उपचरित माना जा रहा 
है वह कंसे ?” ऐसी शंका हो तो आचार्य उसका ससाधान करते हे- 
जोधहिं कदे जुडे: राएण कद ति ज॑पदे लोगो । 
बवहारेण तह कद णाणावरणादि जीवेण ॥ १०६॥ 
योधे: छृते युद्धे राज्ञा कृतमिति जल्पते लोक: । 
व्यवहारेण तथा कृत ज्ञानावरणादि जीवेन ॥ १०६ ॥ 
अन्वयार्थ- (योधे:) युद्ध करनेके तीन्र परिणाम के रूप से परिणत हुए योद्धाओं के द्वारा 
(युद्धे कृते) युद्ध किया जानेपर (राज्ञा कृत हति) “राजा ने युद्ध किया ' इसप्रकार (लोक: जल्पते) 
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लोक कहा करते है । लोकों का यह कथन वास्तविक नही है-उपचरित है; क्यों कि युद्ध करनेक तीग्र 
परिणाम के रूप से परिणत होकर राजा स्वयं युद्धक्रिमात्ममपरिणाम के रूप से परिणत नहीं होता । 
(तथा) उसीप्रकार (ज्ञानावरणादि) पुद्गलद्वव्योपादानक ज्ञानावरणादि कर्म (जीवेन कृत) जीव के 
द्वारा उत्पन्न किया गया ऐसा जो लोकों के द्वारा कहा जाता है वह (व्यवहारेण) व्यवहारनय को 
दृष्टि से-उपचार से कहा जाता है, क्‍यों कि आत्मा चाहे शुद्ध हो या अशुद्ध हो वह पुदूगलोपादानक 
ज्ञानावरणादिरूप द्रव्यकर्म के रूप से कदापिं परिणत नही होती । 


आ. सुया.- यथा युद्धपरिणामेन स्वयं परिणमसाने' योधे: कृते युद्धे युद्धधरिणामेन 
स्वयं अपरिणममानस्य राज्ञ: “ राज्ञा किल कृतं यद्धम्‌' इति उपचारः, न परसार्थ:; तथा 
ज्ञानावरणादिकरसंपरिणामेन स्वयं परिणसमानेन पुद्गलद्रव्येण कृते ज्ञानावरणाविकर्मणि 
ज्ञानावरणादिकर्मंपरिणामेन स्वयं अपरिणममानस्य आत्मनः “ किल आत्मना कृत शाना- 
वरणादिकर्म ' इति उपचारः, न परमार्थ: । 


त. प्र.- यथा येन प्रकारेण यद्धपरिणामेन यद्धक्रियात्सकपरिणामेन स्वयमात्मना परिणममानेरयों- 
धेर्योद्धमि: कृते यड्धे यद्धपरिणामेन यद्धक्रियात्सकपरिणामेन स्वयमात्मनाउपरिणमसानस्य राज्ञों नृपस्‍्य 
राज्ञा नपेण । किलेति वाक्यालडकारे । कृत यद्धमित्यपचारों व्यवहारः, न तु नव परमाथः सत्याथः। 
यद्धक्रियात्मफप रिणत्यभावे5पि राज्ञो नपस्थ राज्ञा कृत यद्धभित्यपचार एव, न सत्यार्थ,, योधानामेव 
यद्धक्रियात्मसकप रिणामस्वरूपेण परिणतत्याद्राज्ञअच तथा5परिणतत्वात्‌ । तथा तेन प्रकारेण ज्ञानावरणा- 
विकमंपरिणामेन पुद्गलद्रव्योपादानकज्ञानावरणाध्तिधानद्रव्यकर्मात्मकपरिणामस्थरूपेण स्वयमात्मता 
परिणममानेनोत्पद्यमानेन पुद्गलद्रव्येणोपादानकर्त्रीभूय कृते स्वस्वरूपेणादा मध्यंईबसान व साकल्यन 
व्याप्योपादेयात्सकपरिणामस्वरूपेणोत्पादिते. ज्ञानावरणाविकर्मणि ज्ञानावरणा दिसझक्षकव्रध्यकर्मणि 
झानावरणादिकर्मपरिणामेन पुद्गलब्रव्योपादानकपुद्गलस्वरूपान्वितज्ञानावरणाह्यभिधानद्रव्यकर्मा त्मक- 
परिणामस्वरूपेण स्वयमात्मनापपरिणमसानस्य परिणामत्वमनापद्यमानस्थात्मन: किल परमार्थत आत्मता 
कृतमुत्पादित ज्ञानाव रणाबिकर्म ज्ञानावरणाविसडज्ञकपुद्यलबद्र॒व्योपादानकद्रव्यकमेंत्यूपचारों व्यवहारों न 
परमार्थ: सत्यार्थ: कर्मंवर्गणायोग्यपुद्गलद्व्यस्येव स्वस्वरूपेणादो मण्येघधबसाने चर साकल्येन व्याष्यावगाहुच 
व्यापको भूय द्रव्यकर्मोपादानकतृत्वसम्भवादात्मनव्च स्वस्वरूपेण व्याप्य व्यापकोभवनासम्भवादात्मना 
जशञानावरणादिसड्ज्ञक॑ पुद्गलद्रध्योपादानकं द्रव्यकर्म कृतमित्युपच्चार एवं, न परमार्थ:, द्रव्यकर्मण 
आत्मोपादानकतुकत्वासस्भवात्‌ । 


टीकार्थ-- जिसप्रकार यदि क्रियारूप परिणास के रूप से स्वयं परिणत होनेवाले बोद्धाओं के हारा युद्ध 
किया जानेपर युद्धक्रियारूप परिणाम के रूप से स्वयं परिणत न होसेवाले राजा के विषय में ' युद्ध राजाने किया ” 
इसप्रकार उपचार होता है, सत्यार्थ नहीं होता, उसीप्रकार शानावरणादिसः्ज्क द्रष्यकर्मरूप परिणामके रूप से स्वयं 
परिणत होनेबाले पुब्गलब्॒ब्य के द्वारा (उपादानकर्ता होकर उपादेयभूत परिणाम के रूप से) शानावरणाविसण्लक 
ब्रव्यकर्म को उत्पत्ति को जानेपर शानावरणादिसड्क्षक द्रव्यकर्मात्मक परिणाम के रूप से स्वयं परिणत न होनेबाली 
मात्मा के विषय में ' ज्ञानावरणादिसडज्ञक वत्यकर्म आत्मा ने उत्पन्न किया ' ऐसा जो कहा जाता है, बहु उपचरित 


है, सत्याथं नहीं है । 


समयतसार!ः । ६७५ । 


विवेखन- युद्ध तो युद्ध करनेके क्रियारूप परिणाम के रूप से परिणत हुए योद्धाओं के द्वारा किया जाता 
है | ऐसा होनेपर भी ' राजा से युद्ध किया ' ऐसा जो कहा जाता है वह उपचार से ही कहा जाता है। यह कथन 
सतत्य-वात्तबिक नहीं है; क्यों कि युद्ध करनेकी क्रिया के रूप से परिणत होकर राजा स्वयं युद्ध नहीं करता | 
इसीप्रकार शानावरणाविसञ्ञक द्रध्यकर्म की उत्पत्ति व्रव्यकर्म के रूप से स्वयं परिणत होनेवाले कमंवर्गणायोग्प 
पुद्गलद्रव्य के हारा की जाती है जर्थात्‌ द्रव्यकर्म का उपादानकर्ता पुद्गलद्रव्य ही होता है तो श्री ' आत्मा ने शञाना- 
बरणादिसंज्षक प्रध्यकर्म किया ' ऐता जो कहा जाता है वह कथन उपचरित है-भिथ्या है-पयार्थ नहीं है; क्‍यों कि 
आत्मा शञानावरणा दिसंश्षक द्र्यकरम के रूप से स्वयं परिणत नहीं होती । जो द्रव्य विशिष्ट परिणाम के रूप से स्वयं 
वबरिणत नहीं होता उस ब्रव्य का उस विशिष्ट परिणास में अपने स्वरूप से अन्धय न होनेसे वह द्रब्य उस विदिष्ठ ' 
परिणास का वस्तुतः उपादानकर्ता नहीं होता । ऐसा होनेपर भी उस द्रव्य को उस विधषिष्ट परिणाम का जो कर्ता 
कहा जाता है वह मात्र उपचार से कहा जाता हैं। यवि विशिष्ट परिणाम के रूप से परिणत न होनेबाले द्रव्य को 
उस विशिष्ट परिणास का उपादान कर्ता माना तो कोनसे भी परिणाम का कौनसा भी विजातीय द्रव्य उपादानकर्ता 
हो जायगा, जो कि असंभव है। सृत्तिकोपादानक घट का सुवर्णद्रठ्य उपादानकर्ता बन जायगा । अतः जो द्रव्य जिस 
परिणाम के रूप से स्वयं परिणत होता है वही द्रव्य बस्तुतः: उस परिणाम का उपादानकर्ता होता है; उस परिणान 
के रूप से स्वयं परिणत न होनेवाला अन्य व्रव्य उस परिणाम का उपादानऊर्ता नहीं हो सकता। पुद्गलब्॒व्य ;व्यकर्म के 
रूप से परिणत होतेबाला होनेसे पुदगलद्रष्य हो द्रव्यकर्म का उपादानकर्ता होता है। आत्मा व्रव्यकर्म का उपादानकर्ता 
नहीं हो सकतो, क्यों कि आत्सा द्रव्यकर्म के रूप से स्वयं परिणत नहीं होती । 


अतः एतत्‌ स्थितम्‌- 


जब आत्मा पुद्गलद्रव्य के परिणामभत द्रव्यकर्मों का उपादानकर्ता नहीं होती तब निग्न 
अभिषप्राय सिद्ध हुआ- 


उप्पाददि करदि य बंधदि परिणामएदि गिण्हदि य। 
आदा पुग्गलद्॒व्ब॑ ववहारणयस्स वत्तव्ब ॥ १०७॥ 


उत्पादयति करोति च बध्नाति परिणामयति गृह णाति च । 
आत्मा पुद्गलद्रव्यं व्यवहारनयस्य वकक्‍तव्यम्‌ ॥ १०७ ॥। 
अन्वयार्थ- (आत्मा) आत्मा (पुदुगगलद्रब्य) जिसमे पुद्गलद्रव्य का स्वस्वरूप से अस्तित्व- 
अन्वय पाया जाता है ऐसे पुदुगलद्रव्योपादानक द्रव्यकर्म के परिणाम को (उत्पादयति) उत्पन्न करती 
है अर्थात्‌ ज्ञान आदि को आवृत आदि करनेके स्वभाव को अभिव्यक्त करती है, (करोति च) और 
करती है अर्थात्‌ एक समय से अधिक कालतक उसके उस स्वभाव को स्थिर करती है, (बध्नाति) 
बन्ध करता है, अर्थात्‌ फलदानसामथ्यं को अभिथ्यक्त करती है (परिणामयति) परिणमाती है अर्थात्‌ 
आत्मा के प्रत्येक प्रदेश के साथ संश्लेषसंबंध को प्राप्त करती है (गृहणाति च) और ग्रहण करतौ 
है अर्थात्‌ अपनेमे समाविष्ट करती है ऐसा जो कहा जाता है वहू (व्यवहारनयस्य) व्यवहारतय का 
(बक्तव्यम्‌) कथन है । 
[  पुदृगलब्रव्यम्‌ ' इस पद का अर्च है ' पुदुगलइण्य का पुद्गलस्‍्व॒रूपान्थित परिणाम ” । 'ओड़्आञादिष्य: ” 
इस सूत्र के अनुसार मत्वर्थोय अप्रत्यय लगानेते यह रूप बला हुआ है । ' पुदगलत्रव्यमत्स्थरिश्रिन्निति पृद्गलद्रव्यम ” 
छुंसो उस पद की निरक्षित सुसंगत हैं। यह पद विद्यक्णभूत होनेसे इसमे विशेष्यभृत व्रव्यकमंकप परिणाम का ग्रहण 


६७६ श्रीक्षण समाय विग॑ बश्जेतप्रथ प्रकाशनस ह्वाया: 


होता है । दूसरी ब्रात यह है कि पुवृगलब्रब्य की उत्पत्ति नहीं को जा सकतो; क्‍यों कि यह अनाहनन्त नेसगिक 
दृस्य है। उत्पत्ति पुद्गलद्रष्य की नहीं की जा सकतो; उसके परिणामोंको की जा सकती है। आत्मस्याति में 
* पुवृगलब्यात्मकं कर्म ” इन पदों को देखनेसे उक्त अभिप्राय की पुष्टि होती है। अतः गाथा में प्रयुक्त किये गये 
*पुरणलदब्यं” इस पद का निर्यचल अयुक्त नहीं जंचता ।  घातूनामनेकार्थत्वात्‌ ' इस वचन के अनुसार गाथागत 
क्रियापदों का “ परिणत होता ” ऐसा अर्थ होता है । ] 


आ ख्या.- अयं खल आत्मा न गृहणाति, न परिणामयति, न उत्पादयति न 
करोति, न बध्नाति व्याप्यव्यापकभावाभावात्‌ प्राप्यं विकाय॑ निर्वत्यं च पुदगलद्रव्यात्मक 
कर्म । यत्‌ तु व्याप्यव्यागकभावाभावे अपि प्राप्यं विकार निर्वृत्यं च पुद्गलद्रव्यात्मक 


के गृह णाति, परिणामयति, उत्पादयति, करोति, बध्नाति च आत्मा इति विकल्प: स 
किले उपचार: । 


ते. प्र.- अयमेष खलु परमार्थत आत्मा जीवों न गृह णाति स्वात्मना सहेकोभावमापादयति, न 
परिणामयत्यात्मन: पुद्गलद्रब्योपादानक द्रव्यकृर्म प्रतिप्रदेशं संइ्लेषसम्बन्धमापादयति, नोत्पादयति 
ज्ञानावरणादिस्वभावं पुद्गलवद्रध्योपादानके द्वव्यकर्मण जनयति, न करोति स्वभावाप्रच्युति समयादृध्वे- 
स्थितिकां करोति, न बध्नाति द्रव्यकमंणि फलदानसामथ्यमाविर्भावयति व्याप्यप्यापक्तावाभावादन्त- 
वर्याप्यव्यापक झावाभावात्प्राप्यं, विकार्य निर्वेत्य व पुद्गलद्रव्यात्मक पुदगलस्वरूपान्वित कम द्रव्यकर्स । 
ब्रव्यकमं कर्म वर्ग णायोग्यपुद्गलद्र व्ययो रन्‍्तर्व्याप्यव्यापफ भावस द्राबाद्यथा कर्मंवर्गणायोग्य पुद्गलद्रव्य 
प्राप्पं बिका निर्वेत्य चपुद्मलद्रव्यस्वरूपान्वित द्रव्यकर्मात्मना वादात्म्यभापादयत्यात्मद्रव्यरय प्रतिप्रदेदां 

बन्धमापादयति द्रब्यकमंणि ज्ञानाव रणादिस्वसाव जनयति, स्वभावाप्रच्युति समयादूध्वस्थितिकां करोति 
तस्सिन्‍्फलवानसामथ्यंम्राविर्भावयति, स्वेन तादात्म्यमापादयति च तथा5पत्मा5त्मद्रव्यकमंणो रन्‍्तर्व्धाप्य- 
व्यापक भावाभावाद्दरव्यकर्मात्मना तादात्म्यं नापादयति, जीवस्य प्रतिप्रदेशं सश्लेषात्मक सम्बन्ध तन्ना- 
पादयति, ज्ञानावर णादिस्वभाव॑ न जनयति तस्मिनू, समयादृध्व॑स्थितिकां स्वभावाप्रच्युति ततो न 
करोति, फलदानसामथ्य च तस्मिन्नाविभावयति, ग्रहूणपरिण मनो त्पादनक र णबन्धन क्रियात्मकपरि णा माना 
पुद्गलद्रव्योपादानकत्वादात्मद्रव्योपादानकत्वाभावाच्चेति भाव: । यस्तु व्याप्यव्यापकावाभावेःप्यात्स- 
द्रव्यद्रव्यकमंणो रन्तव्याप्यव्यापक भावा भावे5पि प्राप्यं विकाय॑ निव॑र्त्य च पुद्गलद्रव्यात्मकं पुद्गलब्रव्य- 


स्वरूपान्वित कम द्रव्यकर्म गृह णाति परिणामयत्युत्पादयति करोति बध्नाति चात्मेति विकल्पो5भिप्राय 
स किल परमार्थत उपचार एवात्मनस्तत्कतृत्वासम्भवात्‌ । 


टीकार्थ - पुद्गलब्रब्योपाव।नक द्रव्यक्म में आत्मा का स्वरूप से अन्यय न होनेसे पुद्गलद्रत्योपादानक द्रव्य - 
कर्म और आत्मा इनमें अन्तव्धाप्थव्यापकाव का अभाव होनेके कारण यह आत्मा पुद्गलद्रव्योपादानक प्राप्य, यिकाये 
और निरृत्य क्मझूप व्रब्यकर्म को परमार्थतः ग्रहण नहों करती, उसको परिणत नहीं करतो, उसको उत्पन्न नहीं 
करती ओर न उसे करतो है न बंधावस्था को प्राप्त कराती है। पुद्गलद्रब्योपादानक द्रव्यकर्म और आत्मा इनमें 
अन्तर्व्याप्यव्यापकाव का अभाव होनेपर भी पुद्गलद्रव्योपादानक प्राप्य, विकार्य और निर्वस्थ द्रव्यकर्म को आत्मा ग्रहण 


करती है, उसको परिणत करतो है, उसको उत्पन्न करतो है, और उसे बांधतो है-बन्धावत्या को प्राप्त कराती है 
इसप्रकार का जो विकल्प अभिप्राय होता है वह परमाथंतः उपचार है। 


समयसारः । ६७७ 
विवेखन- पुद्गलतब्य का पुदगलोपादानक द्रव्यकर्म में स्थस्थरूप से अस्वय विद्यमान होनसे पुदृयलद्रष्य 
और पृद्गलद्रव्योपावानक व्रव्यकर्म इनमें अन्तर्व्याप्यव्यापकन्नाव का सद्भाव होता है। उन दोनों में अन्सर्व्याष्पव्याप- 
कप्ताव का सझ्भाव होनेके कारण पृद्‌गलद्भव्योपादासक प्राप्य, विकार्य और निर्वेत्य कर्मंभत ब्रव्यकर्म को स्वीकार 
करता है अर्थात्‌ पुदृगलब्॒ब्य और व्रष्यकर्म इनमें तादात्म्य होनेसे पृद्गलद्रध्य व्रध्यकर्म को अपनेसे लिन्न नहीं होने 
दैता; क्‍यों कि वहू स्वयं द्रव्धकमं के रूप से परिणत हुआ होता है | यह कमंवर्गणायोग्य पुद्गलव्रब्य हैं आत्मा श»े 
विभावभावरूप निमिस के सिल जानेपर स्वयं आत्मा के प्रदेशों के साथ संह्लेषसबंध को प्राप्त होता है; आत्मप्रदेश्ों 
के साथ संदलेषसंबंध को प्राप्त हुए स्वोपादानभूत द्रव्यकसंरूष अपसी पर्याय में आत्सा के स्वनावभ्त शास आदि को 
आावृत करनेकी अशुद्धिशक्ति को उत्पन्न करता है, अपने उपादेयभूत ब्रध्यकर्मरूप परिणाम में उस अशुद्ध स्वभाय 
को समय से अधिक कालतक स्थितिमान्‌ बनाता है और द्रव्यकर्म में होनेवाले ज्ञानावरणादिस्वभाव से आत्मा को 
फल देनेकी अर्थात्‌ आत्मा के ज्ञान आविरूप स्वभ्ावभूत भावों को आवृत करनेक्नो शक्तति को प्रकट करता है । आत्मा 
का पुद्गलव्रव्योपादामक द्रव्यकर्म में स्वस्वरूप से अन्वय न होनेसे आत्मा और पुद्गलद्रव्योपादानक द्रब्यकर्म इनमें 
अन्तव्यप्यव्यापकाव का अभाष होता है । इन दोनों में अस्तव्यप्यव्यापक्ाव का अभाव होनेके कारण पुद्गल- 
द्रब्योपादानक प्राप्यरूप, विका्यरूप, ओर निरव॑त्यंकूप कमंभत द्र॒व्यकर्म का स्वीकार नहीं करती अर्थात्‌ आत्मा और 
ह्रव्यकर्म इनमें तादात्म्य न होनेसे आत्मा द्रव्यकर्म को अपने साथ एकरूप नहीं होने देती; क्‍यों कि आत्सा स्वयं व्रव्य- 
क्रम के रूप से परिणत हुई नहीं होती । घह आत्मा अपने प्रदेशों के साथ कर्मवर्गणायोग्य पद्गलद्रव्य को सबलेषमयघ 
को प्राप्त नहीं कराती; क्यों कि बह पुद्गलबंब्य आत्पन्रदेशों के साथ संडलेषसबंध को स्वय प्राप्त होता है, आत्म- 
प्रदेशों के साथ सबलेबसंबंध को स्वयं प्राप्त हुए पुद्गलव्रब्योपादानकद्रव्यकर्म में अपने स्वभावभूत ज्ञान आवि को 
आवुृत करनेकी अशुद्धिशक्ति को उत्पन्न नहीं करतो, पुद्गलद्रव्योपादानक द्रव्यकर्म में उस अशुद्धस्वभाव को एक 
समय से अधिक कालतक स्थितिसान्‌ नहीं बनाती और द्रव्यकर्म में होनेबाले ज्ञानावरणादित्वभाव के द्वारा आत्मा 
को फल देनेको अर्थात्‌ आत्मा के ज्ञान-आदिरूप स्वभावभ्त भावों को आवृत्त करनेको या आत्मा को विभावभाषा- 
त्मक परिणति में सहकारिकारण होनेकी पुदगलकर्म की शक्ति को प्रकट नहीं करती । सारांश, कसंवर्गंणायोग्यपुद्‌- 
गलव्रव्य आत्मा के विभावभावात्मकपरिणामरूप निममिस के मिल जानेपर स्वयमेव प्रकृतिबंधरूप, प्रदेशबंधरूप, 
स्थितिबधरूप और अनुभागबंधरूप परिणामों का कर्ता-उपादानकर्ता होता है, आत्मा नहीं । ऐसा होनेपर भो आत्मा 
और पुद्गलद्वव्योपादानक द्रव्यकर्म इनमें अन्तब्योप्यध्यापकभाव का अभाव होनेपर भो पुद्शलद्वव्योपादानक 
प्राप्यकूप, विकार्यकृप, और निर्वत्यंकूप द्रव्यकर्मात्मक कर्म को आत्मा ग्रहण करती है, उत्पन्न करती है, करती 
है और बाधती है ऐसा जो अज्ञानी जीव का अभिप्राय होता है वहु निऋजयनय की दृष्टि से उपचरित है-यथार्थ नहीं 
है-मिथ्या है । 


“ कथम्‌ ?' इति चेत- 


/ आत्मा द्रब्यकर्म को ग्रहण करती है, परिणत करती हे, उत्पन्न करती है, करती ह॑ और 
बांधतो है इसप्रकार का यह अभिप्राय उपचरित हे-यथार्थ नहीं हे ऐसा जो कहा वह कंसे ?” इस 
दांका का दृष्टान्त के द्वारा समाधान करते हे- 


जह राया बवहारा दोसगुणुप्पादगो त्ति आलविदा | 
तह जीवो बबहारा दोसगुणुप्पादगा भणिदों ॥ १०८॥ 


यथा राजा व्यवहाराद दोषगुणोत्पादक इत्यालूपित: । 
तथा जीबो व्यवहा राद्‌ दोषगृणोत्पादको भणितः: ॥ १०८ ॥ 


६७८ शोऋचभनाथदिगंब रजेनप्रंथ प्र +हनसंस्थाया: । 


अन्वयार्थ- [यथा] जिसप्रकार [राजा] राजा [वोषगुणोत्पादकः] प्रजा के दोषों को और गुणों 
को उत्पन्न करता है [इति] ऐसा [व्यवहारात्‌] व्यवहारनय के कारण अर्थात्‌ ब्यवहारनय की दृष्टि से! 
या उपचार से [आलूपितः] लोकोंके द्वारा कहा जाता है [तथा] उसीप्रकार [जीवः] जीव [दोष- 
गुणोत्पादक:] द्रव्यकर्मगत दोषों को और गुणों को उत्पन्न करता है (इति) ऐसा [व्यवहारात] 
व्यबहारनय की दृष्टि से अर्थात्‌ उपचार से [भणितः] कहा जाता हे । 

आ. रुया.- यथा लोकस्य व्याप्यव्यापकभावेन स्वभावतः एवं उत्पद्यमानेषु गुणदो- 
षेषु व्याप्यप्यापकभावाभावे अपि  तदुत्पादकः राजा इति उपचार:, तथा पुद्गलद्रव्यस्य 
व्याप्यव्यापकभावेन स्वभावतः “एवं उत्पद्यमानेषु गुणदोषेषु व्याप्यापकभावाभावे अपि 
 तदृत्पादकः जीवः  इति उपचार । 

त. प्र.- यथा येन प्रकारेण लोकस्य व्यवहारिजनस्य व्याप्यव्यापकभावेन लोके तवृगुणदोषयो- 
इचान्तर्व्याप्यव्यापकभावस:द्भावेन स्वभावत एवं निसगंत एबोत्पद्ममानेषु गुणदोषषु शुभाशुभभावात्मकेषु 
ल्लेकस्वासिकपरिणामेषु सत्सु व्याप्यव्यापकभावाभाबवेडपि राज्ञि लोकस्वासिकगुणदोषयोइचाउन्तव्य प्यि- 
व्यापक भावस्थाउभावे5पि ' तदुत्पादको लोकस्वासिकगुणदोषोत्पादको राजा ' इत्युपचार', न भूतायथ: । 
छोकस्य स्वगुणदोषेषु विभावभावात्मकस्वोयाज्ञानस्वरूपेणाउन्वितत्वादन्तर्व्धापकत्वादगुणदोषाणां च॑ 
तव्व्याप्यत्वावन्तर्व्याप्यव्यापक भावसउभावाद्गुणदोषाणां स्वभावत एवं निसर्गत एवं स्वोपादानभूताल्लो- 
कानामज्ञानभावात्मकात्परिणामादेवोत्पत्तिः, न राज्ः, लोकस्वामिक्रगुणदोषेषु राज: स्वस्वरूपेणाइनन्वि- 
तत्वाद्राज्ि लोकस्तरा सिकगुणदोषेषु चान्तव्यप्यव्यापकभावाभावाल्लोकस्वा सिकगुणदोषाणामनुत्पादकत्वा- 
द्राज्ञ: । लोकस्वामिकगृुणदोषाणां लोकमात्रोपादानकतृकत्वादेकस्थ परिणामस्य द्रव्यद्योपादानकतृक- 
त्वासम्भवादाजोी लोकस्वाधिकगृणदोषाणामुपादानकतु॒त्वासम्भवेषपि तेषां लोकस्वामिकगृणदोषाणां राजा 
कर्ता भवतीति यल्‍लोक: “ यथा राजा तथा प्रजा, राजा कालस्य कारणम्‌ ' इत्येब॑ यद्भण्यते स उपचार 
एवं, न बरसार्थ इति भाव: | तथा तेन प्रकारेण पुद्गलद्रव्यप्य व्याप्यव्यापकन्नावेन पुद्रगलद्रव्य 
सद॒गुणदोषेषु चान्तव्याप्यव्यापकभावस:ड्रावेन हेतुना स्वभावत एवं निसर्गत एवोत्पद्यममानेषु गुणदोषेष्ब- 
शुद्धात्मशुभाशुभपरिणामोत्पत्तिनिमित्तमात्री मवदशुद्धिशक्तिसड्रावादगुणदो षसऊज्ञामावहत्सु पुद्गलद्गव्य- 
परिणामेषु व्याध्यष्यापकभावाभावे5पि जीवे पुद्गलद्रव्यपरिणामभतगुणदोषष चान्तर्व्याप्यव्यापफभावा- 
भावे5षि तदुत्पादकः पुद्गलद्रव्यस्वामिकगुणदोषोत्पादको जीव इत्यूपचार:, न भूताथ:। कर्मंवगणायोंग्य- 
पुद्गलब्रव्यस्थ तद्गुणदोषष्‌ स्वीयाचेतनस्वरूपेणाउन्वितत्वाद्व्घापकत्वाद्गुणदोषाणां चर तद्व्याप्य- 
त्यादन्‍्तव्याप्यव्वापकभावसज्भावात्तद्गुणदोषाणां स्वभावत एवोस्पत्तिजीवविभावभावात्मकपरिणाम- 
निमित्तनिबन्धना । जोवस्थ कर्मंबर्गणायोग्यपुद्गलस्वाभिकगुणदोषेषु स्वस्थरूपेणाइनन्वितत्वाद न्‍्त- 
ढर्पाप्यव्यापक भावासावात्कसंबर्गणायोग्यपुद्गलद्रव्यस्वासिकगुणदोषात्मकपरिणामानां जोबो नोत्पादक: । 
पुद्शलद्गव्यस्थामिकगुणदोषाणां पुद्गलद्रव्यमात्रोपादानकत्वावेकस्य परिणामध्य द्रव्यद्ययोपादानकत्वा- 
सस्भवाउजीवस्प द्रब्यकर्मात्मकपुदूगलपरिणामगुणवोषात्मकपरिणासानामुपादानकतृस्वासम्भवेषपि तेर्षा 
मन जीव उपादानकर्ता भवतोति यउूण्यते स उपचार एवं, न परमार्थ 

भाव: । 


शसमयसार: । ६७९ 


ढीकार्थ- ज़िप्प्रकाश छोकों के अपने गुणदोष और लोकों की अपनो आत्मा इनमें अस्तर्व्याप्यब्याप- 
कभ्ाथ का सज्भ़ाव होनेसे लोकों के गुणदोष (लोकों की उपादानभूत आत्माओं से) स्वभ्ावतः उत्पन्न होनेथाले 
होनेपर राजा ओर लोकों के गणदोष हतमें अस्तव्याप्यव्यापकसाव का अभाव होनेपर भी लोकों के गणदोषों का 
शजा उत्पादक होता है ऐसा जो कहा जाता है बहू उपचार है, उसोप्रकार पुद्गलद्॒ब्य के अपने गुणवोष ओर पुद- 
गलव्रद्य इनमें अन्तर्व्याप्यव्यापक्ताव का सद्भाव होनेंसे पुदृशलब्रृठ्य के गुण दोष (उपादानभूत पुदगलब्गव्य से) 
स्वनावत: उत्पन्न होनेबाले होनेपर पुदुगल के गुणदोष ओर आत्मा इनमें अन्तर्व्याप्यव्यापक्ताव का अभाव होनेपर 
भी पुदुगल के गुणदोधों की आत्मा उत्पादक होती है ऐसा जो कहा जाता है वह उपचार है। 

विवेखन- रोकों के गणवोधों में लोकों की आत्साओं का स्वस्वरूप से अन्यय विद्यमान होनेसे छोकों के 
गुणदोब और उनकी आत्साएं इनसें अन्तव्याप्यव्यापकाव का सद्भाव होता है। इस अन्‍्तव्यप्यिव्यापकशाव के 
सद्भाव के कारण लोकों के उन गृुणदोषरूप परिणामों को उनको आत्साएं ही उपादानकर्ता होती हैं। छोकों के गुण- 
दोषों में राजा को आत्मा का स्वस्वरूप से अन्यय विद्यमान न होनेसे लोकों के गुणदोष और राजा की आत्मा इनमें 
अन्तर्व्याप्यव्या पक भाव का सख्भजाव नहों होता । लोकों के गुणदोष और राजा की आत्मा इनमें अन्तर्व्याप्यव्यापकाव 
का अभाव होनेसे राजा अर्थात्‌ राजा की आत्मा लोकों के गुणवोधों को उपादानकर्ता नहों होतो । ऐसा होते हुए भी 
लोक ' यथा राजा तथा प्रजा ! और ' राजा कलस्य कारणम्‌ ' हसप्रकार कहा करते हैं अर्थात्‌ लोकों के गुणदोषों को 
राजा करता है ऐसा समझते हैं । यह उनका कहना यथार्थ नहों है-उपचरित है; क्यों कि जो गुणदोष जिसके होते 
हैं बही उन गणदोषों का उपादानकर्ता होता है | पुद्गलब्र॒ब्य के गुणदो्षों में पुदगलद्॒ध्य का स्वस्वरूप से अन्यय 
होनेसे अर्थात्‌ पुदगलद्रव्य का सद्भाव होनेपर ही उसके गुणदोबों का सद्भाव होनेसे पुद्गलद्रव्य के गुणदोष और 
पुद्गलद्रव्य इनमें अन्तव्यप्यव्यापकमाव का सद्भाव होता है। इस अन्तव्याप्यव्याषकमाव के सद्भाव के कारण 
पुद्गलब्रब्य के उन गुणवोषरूप परिणामों का पुद्गलद्रब्य ही उपादानक्ता होता है। कर्मंवर्गणायोग्य पुद्गलब्रब्य के 
गृणदोधों में आत्मा का स्वस्वरूप से अन्वय न होनेसे पुद्गलद्र्य के गुणदोष और आत्मा इनमें अन्तर्व्याप्यव्यापक्ाव 
का सखद्भाव नहीं होता । पुद्गलब्॒द्य के गणदोष और आत्मा इनमें अन्तव्योप्यव्यापक्माथ का अभाव होनेसे आत्मा 
पुद्गलब्रच्य के गुणदोषों की उपादानकर्ता नहीं होती । ऐसा होते हुए भो ' आत्मा पुद्गलब्ब्य के गुणदोषों की 
उत्पत्ति करती है अथात्‌ उनका उपादानकता होती है ' ऐसा जो कहा जाता है बह कहना यथार्थ नहीं है-उपचरित 
है-मिथ्या है; पुदगलद्रव्य के गुणदोष पुदगलद्रव्यस्वाभिक होते है, आत्मद्रव्यस्वाभिक नहों होते । 

जीवः करोति यदि पुद्गलकर्म नव, कस्तहि तत्कुरुत इत्यभिशडकयेव । 

एतहि तोब्रममोहनिबहेणाय सडः कीत्यंते शुणुत पुदू्ग लक कठतू ॥। ६३॥। 

अन्ययः- ' यदि जीव: पुद्गकर्म न एवं करोति, तहि तत्‌ कः कुरुते ?' इति अभिशड्कया एव 
एहि तोब्रयमोहनिबहंणाय पुद्गलकर्म कतू सडकोत्यंते, शुणुत । 

अर्थ- “यदि अशानरकूप विभावसावात्मकपरिणाम के रूप से परिणत न हुआ (शुद्ध) जीव पुद्गल के 
परिणास को अथात्‌ वब्रव्यकरमं को ओर पुदगलसदृश अशुद्ध जोब के परिणाम को अथात्‌ भावकर्म को (स्वय 
उपादानकता होकर) उत्पन्न करती ही नहीं तब उस पुद्गल के-कर्मंवर्गंणायोग्य पुदूगल के परिणाम को अथोत्‌ 
ब्रव्यकर्स को ओर पुदगलसदुश अशुद्ध जीव के परिणास को अर्थात्‌ भावकम को (स्वयं उपादानकर्ता होकर) कौन 
उत्पन्न करता है ?” इसप्रकार की हांका उत्पन्न होनेके कारण से ही अब जिपको सासथ्य भयंकर होतो है ऐसे मोह 
का अर्थात्‌ पुदुगलकसंकतृत्वविषयक अज्ञान का नाश करनेके लिये  पुद्यल के परिण/म का अर्थात्‌ ब्रव्यकर्म का कर्ता 
भुद्गल का कमंबर्गंणायोग्प परिणाम होता है ओर पुदगलसवृश्ध अशुद्ध आत्मा के सिथ्यात्वाविसंशक भावकमंरूप 
परिणाम का कर्ता पुद्गलसदृश अशुद्ध आत्मा का अजश्ञानरूप परिणाम होता है ऐसा प्रतिपादन किया जाता है, 
घुनिए । अथवा-द्रव्यकर्म के और भावकर्म के कर्ता बताये जाते हैं, सुनिए । 


च्चल्क अोध्कमनाबविभंजरजेनर्ण बप्रकाहमसंस्थायाः 


त. प्र.- यदि जोबोपज्ञानात्मसकविध्तावभावरुपत्वेनाउपरिणतदइशुद्धचेंतन्यस्वभाव आत्मा पृदृगलकर्मे 
कर्मवर्गलायोग्यपुव्‌गलग्रव्योपादानक व्रव्यकर्मात्मकं परिणाममशुद्धजीवद्रव्यस्थासिकाशानभावोपादानक 
भावकर्मात्मक॑ सर परिणाम करोत्युपादानकत्रोंभूय स्वोयशुद्धचतन्यस्वरूपेणाभिव्याप्प न जतयति 
स्थीयोपादेयभूतपरिणामत्वेन तहिं तदा तत्पुद्गलब्रव्योपादानक ब्रव्यकर्माशानस्वरूपयि सावभावात्मकप- 
रिणामघत शुद्धचतन्‍्यवेकल्यनिबन्धनपुद्गलसाबुध्याशुद्धनोवोपादानकं भावकर्म व कः करोत्यूपावानक- 
शोभय स्वस्वरूपेणाभिध्याप्य जनयतीत्यभिशडकयबेतहॉदानीम्‌ । अस्मिन्काल एतहि।  इृदसः  इति 
हि: । ' एलेतो थों: ' इतोदस एत इत्यादेशो रेफादेः परत्वात्‌ । तोन्नरयमोहनिबहँणाय जीवस्वभावमूत- 


गुणघातनभयदड्क रसामथ्यंसम्प्तमोहकर्स विनाशयितुस्‌ । “ ध्वर्थवाचो3र्यात्कमंणि ' इति कर्मण्यप्‌ । 
तोदो भयडूकरो रयो जीवस्व्ावभूतगृणघातनसाम्तथ्यं यस्य यस्मिन्वा स तीबरयः । तस्य तोब्रयस्य 
मोहस्य पुदृकर्मकतुंविषयकाजश्ञानभावस्य निबहंण विनाशनम्‌ । तस्मे । तन्निबहितूं विनाशयितुमित्यर्थ: + 
ज्ेयार्थ शानात्मकपरिणामजननशक्तिघातन भयडकर सा मथ्यंसम्पन्नत्वात्तस्याज्ञानभा वस्य विनाशार्थंमि- 
स्यर्थ: । पुदूगलकर्म विशिष्टपरिणासावस्थामापन्न: पुद्गलो5ज्ञानभावत्वेन परिणतो जीवश्च । पृद्गलस्य 
करे कर्संवर्मणायोग्यत्वरूप: परिणाम: , पक्षे पुदु्यलसदशञाज्षजीवपरिणाम: । अज्ञानभावत्वेन परिणतत्वा- 
रछद्धचेतन्यविकलत्वाच्छुद्धजी बापेक्षयाइचे तनत्वात्पुदूयलसद्शत्याज्जीवस्थ॒ कथज्चित्पुद्गलत्वम्‌ । तस्प 
पुद्गलसदुग्जीवस्थ कर्माश्ञानभावात्मक: परिणाम: । करत यथाक्रमं द्रव्यक्ंणो भावकर्मणशचोपादानकर्ता 
भवतीति सड़कोत्यंते प्रतिपाद्यते । यद्वा पुद्गलकर्मकर्त पुदूगलकर्मण: करत प्रतिपाद्यते । अब * सामान्‍्ये 
नपुंसकस्‌ ' इति बचनमनुरुध्य नपुंसकलिड्गप्रत्ययान्तम्य प्रयोग: | श्रीमद्भगवत्कुन्दत्कुन्दायंवर्येरधस्त- 
नगाथाचतुष्कद्वारेण प्रतिपाद्यत इति भाव: । तच्छुणुताकर्णयत । पुद्गलद्रव्योपादानकद्रव्यकर्मण: पुद्ग- 
लद्वव्योपादानकत्वेःप्यज्ञानिजोबोपादानकभावकर्मणश्चा5ज्ञानिजीवोपादान क त्वे5पि द्रव्यभावक मंक्तु त्ववि- 
कयिण्याइद्ाइकाया अज्ञानमलकत्वात्तदश्ञानापहतये द्रव्यकर्मण: पुद्गलकर्म भावकर्मण३्चाज्ञानिजीवस्था- 
सिकसशानमुपादानकर्जेत्यभिधोयत इति भाव: । 


विवेचन- “ द्रव्यकर्म क। उपादानकर्ता होनेसे कर्मं्रमंणायोग्य पुदगलद्रव्य के रूप से परिणत हो जानेका 
प्रसंग उपस्थित हो जानेसे और निर्मित्तकर्ता होनेसे आत्मा की अपनी नित्यता के कारण नित्य-सभो कालों में 
इृह्यकर्म का निमित्तकर्ता हो जानेका प्रसण उपस्थित हो जानेसे जब शुद्धनिद्वयनय की दृष्टि से शद्ध आत्मा ब्रत्य- 
कर्तरूप परिणाम की उपादानकर्ता और निभित्तकता नहीं होती, सावकपं का उपादानकर्ता होनेसे अज्ञानस्वभायवाली 
अशुद्ध आत्मा के रूप को सदा धारण करनेका प्रसग उपस्थित हो जानेते और निमित्तकर्ता होनेपर अपनी नित्यता के 
कारण भातकर्मों की सभो कालों में निमिसकती हो जानेका प्रसय उपस्थित हो जानेसे शुद्ध आत्मा जब झावकर्मों का 
उपादानकर्ता और निमित्तकर्ता नहों होती, भावकर्म का उपादानकर्ता होनेसे अज्ञानस्वभाववाली अशुद्ध आत्मा के रूप 
ले परिणत हो जानेका प्रसग उपस्थित हो जानेसे और निमित्तकर्ता होनेपर अपनी नित्यता के कारण सपनो काछों में 
मावकर्मों की निमिलकतोा हो जानेका प्रसण उपस्थित हो जानेसे शुद्ध पुदुगल जब प्रावकर्मों का उपादानकर्ता और 
नि्भित्तकतो नहीं होता, दृच्यकर्म का उपादानकर्ता होनेसे अशुद्ध अर्थात्‌ कर्मवर्गणायोग्य पुदगलद्रव्य के रूप से 
सवंकाल परिणत हो जामनेका प्रसग उपस्थित हो जानेसे और निमित्तकर्ता होनेसे शद्ध पुदगल की अपनी निध्यता के 
कारण सभी कालों में द्रध्यकर्म का निमित्तकतों हो जानेका प्रसंग उपस्थित हो जानेसे जब शद्ध पदगलद्गव्य द्रध्य- 
कप्न छप परिणास का उपादानकर्ता ओर निम्मित्तकता नहीं होता, और धरतादिरफ अमतंद्रत्म मतंद्रथ्य के रूप से 
परिणत हो जानेका प्रसय उपस्थित हो जानेसे जब द्रव्यकर्मों का उपादानकती नहीं होते भोर द्रव्यकर्मरूप विभाव- 


समयतार: । ६८६९१ 


जभायत्मकपरिणति का निमित्तकता होनेपर जीव के विभावधावात्मक परिणामरूप निर्मित्त का अभाव होनेपर जी 
अपनी नित्यता के कारण द्रव्यकमंरूप परिणामों की उत्पसि सर्वकाल होनेका प्रसग उपस्थित हो जानेंसे ओर बह 
परिणति पसरबंकालों मे होनेसे जब द्रब्यकर्मों का निरमित्कर्ता नहीं होते ओर उसोप्रकार भावकर्मों के भी उपादानकर्ता 
ओर निमिसकता नहीं होते, तब उन द्रव्यभाषकर्मों का उपादनकता और निम्चिसलकर्ता कोन होता है ? ” ऐसी 
झका होनेपर उसका “ द्रव्यकर्म का उपादानकता पुदुयलबद्रव्य का विधिष्ट परिणाम होता है ओर 
हृब्यकर्संझूप परिणास का अनन्तरपुवंपरिणाम और जोव के विभावभावात्मक योगरूप ओऔर उपयोगरूप परिणाम 
विमित्तकता होते हे ओर भावकस का उपादानकता अनादिकाल से अश्ञुद्ध अवस्था को प्राप्त हुए जीब का अशानभा- 
घजरूप परिणास या उसके योगरूप ओर उपयोगरूप परिणाम उपादानकर्ता होता है और भावकर्म का अनन्तरपुवंप- 
श्णाम ओर वद्रव्यकम का उदयरूप परिणाम निमित्तकता होते है इसप्रकार का समाधान अज्ञानरूप मोह का नाश 
करनेके लिये आगे दी हुई गाथाओं के द्वारा आघार्य कुबकुवस्वामी करते है अथवा द्रव्यकर्म का करता कोन होता है 
यबह बताते-कहते हे- 

सामण्णपच्चया खलु चउरो भण्णंति बधकत्तारो। 

मिच्छत्त अविरम्ं कसायजागा य बोडव्बा ॥ १०९॥ 

तेसि पुणो वि य इम। भणिदो भंदों दु तेग्सवियप्पो । 

मिच्छादिद्वाआदी जाब सजागिस्स चरमंतं ॥ ११«॥ 

एंद्‌ अचदणा खड़ ५ग्गलकम्मुद्यसंभवा जेम्हा | 

ते जदि करंति कम्मे ण वि तसि बेदगी आदा ॥ १११॥ 

१णसाण्णिदा दु एद कम्मं कुव्बति पच्चर्योँ जम्हा । 

तम्हा जीबो(कत्ता गुणा य ऊुब्बेति कम्माणि ॥ ११२॥ 


सामान्यप्रत्यया: खलु चत्वारो भण्यन्ते बन्धकर्तार: । 
मिथ्यात्वमविरसर्ण कषाययोगी च बोद्धव्या: ॥ १०९॥। 
तेषां पुनरपि चा5्यं भणितों भेदस्तु अयोदशविकल्प. । 
मिथ्यादृष्टच्ाादि यावत्सयोगिनश्चरसान्तम्‌ ॥ ११० ॥ 


एते अचेतना: खलु पुद्गलकर्मोदयसम्भवा यस्मात्‌ । 

ते यदि कु्वेन्ति कर्म नापि तेषां वेदक आत्मा ॥ १११ ॥। 
गुणसड्ज्ितास्तु एते कम कुव॑न्ति प्रत्यया यस्मात्‌ । 
तस्माज्जीवो 5कर्ता गुणाइच कुरबन्ति कर्माण || ११२॥४ 


अन्वया्थ- (खलु) परमाथतः (बन्धकर्तार:) कर्मवर्गंणायोग्य पुदूगल का आत्मा के प्रदेशों के 
ज्ञाथ सइलेषसंबधरूप बध करनेवाले और भावबंध करनेवाले अर्थात्‌ जीव के विभावभावात्मक 
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परिणामों की उत्पत्ति करनेवाले (चत्वार:) चार (सामान्यप्रत्ययाः) द्वव्यरूप और भावरूप सामान्य 
कारण अर्थात्‌ उपादानकारण और निमित्तकारण (भण्यन्ले) कहे जाते हे । वे चार उपादानकारणरह्य 
और निमित्तकारणरूप सामान्यकारण (मिथ्यात्वम्‌) द्रव्यरूप आर भावरूप मिथ्यात्व, ( अविरमज ) 
अविरति (कषाययोगो चल) तथा द्रब्यभावरूप कषाय और द्रव्यभावरूप योग इनरूप हैं एसा 
(बोदव्या:) जानना । (पुनः अपि छ) और फिर (तेषां) उन चार सामान्य कारणों का (अय ) यह 
(मिश्यादुश्टादि ) मिथ्यादृष्टिनामक प्रथम गृणस्थान से लेकर (सयोगिनः चरमान्तं यावत्‌) सयो- 
गकेवलिनामक गृणस्थान के अंततक अर्थात्‌ तेरहवे गुणस्थान के अततक (भ्रयोदशविकल्पाः) तेरह 
प्रकारोंवाला (भेद: तु) भेद (भणितः) कहा गया है। (एते) ये चार सामान्यकारण अथवा तेरह 
कारण (खलु) परमार्थतः (अचेतना:) यथाक्रम पुद्गलद्गवब्य के उपादेयभूत परिणाम होनेसे और अशुद्ध 
जीव के परिणाम होनेसे अशुद्धचैतन्यान्वित होनेपर भी शुद्धवंतन्यविकल होनेसे अब तन हे, (यस्मात) 
क्यों कि (पुदृगलकर्मबियसम्भवाः) ये चारों द्रव्यप्रत्यय पुद्गलस्वरूपान्वित होनेसे पुद्गलकर्मरूप परि- 
णाम से उत्पन्न हुए होते हे आर पुद्गलद्गवव्यसद्श अशुद्ध आत्मा के कर्मरूप अज्ञानभावरूपविभावपरि- 
णाम के निमित्त से कमंवर्गणायोग्य पुदूगल से उत्पन्न होते हे, ये चारो भावप्रत्यय पुदुगलसद्श 
अशुद्ध आत्मा के विभावभावात्मक अज्ञानरूप परिणाम से उत्पन्न होते हे आर पुद्गलद्रब्य के परिणा- 
मभूत द्रव्यकर्म के उदयरूप निमित्त से अज्ञानभावरूप उपादान से उत्पन्न होते हैं। (ते) वे चार 
सामान्यप्रत्यय-द्रव्यरूप और भावरूप चार सामान्यकारण उपादानकता और निमित्तकर्ता होकर 
(यदि) जब (कर्म) द्रव्यकम को ओर भावकर्म को (कुर्बन्ति) उत्पन्न करते हे तब (आत्मा) 
विभावभाव के रूप से परिणत न हुई आत्मा अर्थात्‌ शुद्धनिद्चयनय की दृष्टि से गुद्ध आत्मा (तेथां) 
द्र्यकर्म रूप और भावकरमंरूप परिणामों का (वेदकः) भोकक्‍ता (न अपि) होती ही नहीं । (यस्मात्‌ ) 
जब (गुणसडिज्ञता:) जिनकी गुण यह सज्ञा की गयी है ऐसे (एते) ये (प्रत्यथा:) द्रव्यप्रत्ययरूप 
और भावप्रत्ययरूप कारण यथासंभव उपादानकर्ता और निमित्तकता होकर (कर्म) द्रव्यकमंरूप और 
भावकर्म रूप परिणाम को (कु्वन्ति) उत्पन्न करते हे (तस्मात्‌) तब (जीव:) जीव (अकर्ता) द्वव्य- 
कर्मों का और भावकर्मों का उपादानकर्ता आर निमित्तकर्ता नही है; (गुणा: चर) गुणसंज्ञा को धारण 
करनेवाले कारण उपादानकर्ता आर निमित्षकता होकर (कर्माणि) द्रब्यकर्म को आर भावकर्म को 
(कुवन्ति) उत्पन्न करते है । 

[ जो द्रव्य अपने उपादेयभूत परिणाम का उपादानकर्ता-उपादानकारण होता है और अन्यव्रव्य की अपने 
उपायेयभत परिणास के रूप से परिणत होनेको क्रिया में निमित्तकारण होता है उस द्वः्य को साम्ान्यप्रत्यप साधा- 
श्ण कारण कहते हैं । शुद्धव्य विभावशावात्मक परिणाम का उपादाभकर्ता नहों होता | अतः सासाम्पल: द्रव्य को 
विभावभावात्मक परिणाम का कतोा कहा जाता है वह अशुद्धनिष्ययनय की दृष्टि से कहा जाता है। एकद्रत्य को दूसरे 
इृव्य के परिणाम का जो कर्ता कहा जाता है वह अनुपचरितासद्भतव्यवहारतय को दुप्हि से कहा जाता है। द्रव्य का 
अपने विभावभ वात्मक परिणाम का अशुद्ध निदच्चयनय की दृष्टि से जो कतुत्व होता है बहु उपादानक्तृरव होता है और 
एकव्रव्य के विधाव माबात्मक परिणाम का दूसरे द्रभ्य के परिणाम का अनुफ्चरितासद्भूतव्यधहारनय से जो कतुृत्त 
होता हे वह निमिसकतुत्व होता है। अतः एकद्रष्य का अपने उपादेयश्षत विभावभावात्मकपरिणास का कते होना 
और उसोद्रष्य का अन्यव्रब्य के अपने उपायेयभूल विभावधावात्मकपरिणाक्ष का कर्ता होना हो शामान्यप्रत्यथ-असा- 
रणकारण होना है। स्कंध पुद्गलब्ब्यभूत परमाणजुआों का विभावश्मायातअकपरिणाम है। अत. एप अशुद्धपुश्गराव्य 


सभ्यतार!) । हट 


है । इस स्कध का परिणास भी उसका विश्ावभावात्मक परिणाम होता है। कर्मथर्गणायोग्य पुद्गलडब्य अपने विध्ा- 
बधावात्मक द्रव्यकर्स रूप परिणाम का उपादानकता होता है ओर द्रव्यकम के उदयादिपरिणाम के द्वारा अजुद 
आत्मा की विभावधावात्मकपरिणास के रूप से परिणत होनेकी क्रिया का निमिलकारण-सहकारिकारण होता है । 
शतः पृदगलाठय सामान्यप्रत्यप-साधारणकारण है । अशुद्ध आत्मा-अनावि से अज्ञानभाव के रूप से परिणत हुई 
आत्मा अपने विभाषधावात्मक भावकर्मरूप परिणाम्र का उपावानकतो होती है और पुद्गलब्य की अपनी विभाव- 
आतवात्मक द्रत्यकसंरूप परिणति का अपने क्रोघादिखप विभावसायात्मक परिणात्र के हाशा निभितकर्ता होती है । 
भतः अशुद्ध आत्मदध्य सामरान्यप्रत्यय-साधारण कारण है । सारांद, जो दब्य उपादानकारण और निर्मित्तकारण होता 
है वह सामान्यप्रत्यय कहा जाता है । ये द्रष्यकर्मकप और भावकमंरूप सिथ्यात्वादिख्प विभावसाबात्मक परिशात्र 
उपादानफर्ताी के रूप से और नि्मित्तकर्ता के रूप से अपोगकेवलिगुणस्पान को छोड़कर अवशिष्ट तेरहु गणस्थानों 
का आधार होनेसे भो सामान्यप्रत्यय कहे जा सकते हैं । द्रब्यकर्म अपने उदय, उपशब, क्षय आर क्षयोपश्म से और 
भावकम अपनी उत्पत्ति ओर अपने विनाश से उन तेरह गृणस्थानों के आधार बनते हें । अतः सामान्यप्रत्ययद्ाब्द से 
उपादामकारण और निमिशकारण इन दोनों का प्रहण होता है। जब गाया १०९ से पुर्व की कई गाथाओं के हारा 
युद्गलकर्म के कतुंत्थ का प्रकरण चलाया गया है, कलश ६३ में इसी प्रकरण का उल्लेख किया गया है, गाथा १११ 
में सावकर्ंबोधक  पुरगलकस्मदयसंभ्वा ' यह सामासिकपद प्रयुक्त किया गया है, आत्सख्याति में भाजकसंबरोपक 
: पुदूगलकर्स विपाकविकल्पत्वात्‌ ' यह सामासिकपद झौर “ पुदुगलकर्लण: ' यह पद प्रयुक्त किये गये है और तास्पयंव्ति 
में ' सिथ्यात्वादिभावध्रत्यया: यह सामासिकपद प्रयुक्त किया गया है सब इन चारों गरायाओं का अर्थ द्रष्यकर्म को 
और सावकर्म को वृष्टि फे सामने रखकर करना आवश्यक जंचता है। ऐसो अवश्था में कतुंशब्द से उपादानक्ता का 
और निमिलकर्ता का प्रहण आवश्यक हो जाता है। इस दृष्टि को सामने रखकर उदयदब्द के दो अर्थ लिये गये 
हैं-एक पारिसाषिक अर्थ और दूसरा “ परिणाम ” यह अर्थ +] 

आ. रुया.- पुदूगलकर्मण: किल पुद्गलद्वव्यं एवं एक कत्‌ । तहिशेषा: सिथ्यात्वा- 
विरतिकथाययोगा बन्धस्थ सामान्यहेतुतया चत्वार: कर्तार: । ते एवं विकल्प्यमाना: 
सिथ्यादुष्टघ्रादिसयोगकेवल्यन्ता: त्रयोदश कर्तार:। अथ एले पुद्गलकर्म त्रिधाकविकल्पत्वात्‌ 
अत्यन्तं अचेतना: सन्‍्तः त्रयोदशकतार: एवं यदि व्याप्यव्यापक भावेन किझ्चन अपि पुद्ग- 
लकर्म क्यू: तदा कयुं: एवं । कि जोवस्य अन्न आपतितम्‌ ? अथ अयं तक:-' पुद्गलमय- 
मिथ्यात्वादीन्‌ वेदयसान: जोब:ः स्वयं एवं भिथ्यादुष्टि: भृत्वा पुदगलकमसं करोति । स कि 
अवधिवेक: । यतः न खलु आत्मा भाग्यभावक भावा भावात्‌ पुद्गलद्रव्यमयमिश्यात्वादिवेदक: 
अपि, कथं पुनः पुद्गलकर्मण: कर्ता नाम ? अध एतत्‌ आयातम्‌-यतः प्द्गलद्गव्यमयानां 
चतुर्णा सामास्यप्रत्ययानां विकल्पा: त्रयोदश विशेषफ्रत्यया गुणशब्दवाच्या: केवला: एव 
कुर्वेन्ति कर्माणि ततः पुदंगलकर्ंणां अकर्ता जोीब:; गुणा एवं तत्कर्तार: । ते तु पुद्ग- 
लद्घव्यं एवं । तत स्थित पुदूगलकम्ण: पुद्गलद्र॒व्यं एव एक कु । 

त. प्र.- पुद्गलकमंण: पुब्गलद्रव्योपादानकद्रब्यकर्मात्मफपरिणामस्य पक्षे शुद्धचेतन्यवेकल्यका र-- 
जकाचेतनत्वनिबन्धनपुदगलसादुध्याश्ानिओोबोपादानक फ्री धादिख्पप्नावकर्स त्सक परिणामस्य किल पर- 
प्रार्थत: । पुद्गलब्रब्यमेव रूपिपुद्गलद्रब्यमेण परयाक्रममुपादानकर्तू निमिसकर्त्‌ ज, पक्षे शुद्धचंतन्यविक- 
लत्वावशद्धचंतन्यस्वभावत्वावचेतनत्वात्पुदूयलसद्शमशुद्धजी वद्रव्यमेवे कम द्विती यमन्यद्र व्यसा हित्य विक लू 
ऊत्‌ प्रयाक्रममशुद्धात्मोपादानकक्रोधाविरूपभावकर्भात्सकप रिणामस्यथोपादानक्तृ पुद्गलव्रब्योपादानक- 


द८४ श्रीऋष सनाथ दिगंबरज॑ नग्रंथप्रकाशनसंस्था या: 


ब्रव्यकर्मणड्े निमित्तकतं। तदिश्ेषा: पुद्गलकर्म भेदा:, पक्षे पुदुगलसदृशाशुद्धजी बवठ्योपादानकविभावभा- 
बरूपा भेदा सिश्यात्वाविरतिकषाययोगा द्रव्यमिध्यात्वाविरतिकषाययोगा भावसिध्यात्थाथिरतिकषाय- 
थोगाइच बन्धस्य द्रव्यबन्धस्य भावबन्धस्य स सामान्यहेतुतयो पादानकारणत्वनिमित्तकारणत्वयो रविव- 
क्षितान्यतरकारणतया चत्थार: कर्तार स्वीयोपादेय स्त१रिणामस्योपादानकर्ता र: स्वन्रिन्नद्रब्योपदानक- 
परिणामस्य च निमिसकर्तार: । ते द्रव्यभावात्मकाइचत्वार: प्रत्यया एवं विकल्प्यमाना भिश्वमाना 
मिध्यादुष्टयादिसयोगकेवल्यन्ता मिथ्यादृष्टिसड्जशकप्रथमग्‌णस्थानात्प्रभति सयोगकेबलिसड्ज्कगुणस्था- 
चान्ते यावत्त्रयोदद्य कर्तार उपादानकर्तारों निमित्तकर्तारइच । अथेति वाक्यारम्भे । एते पुदगलकर्म- 
'विधाकविकल्पत्वात्पुवद्रव्योपादानकव्रव्यकर्मफलदानसामरथ्यकृतभेदत्वात, पक्षे शुद्धचेतन्यवेकल्यनिबन्धन- 
पुद्गलमादृश्याशुद्धात्मोपादानकविभावभावानुभवफुतभेद त्वात्‌ । अत्यन्तमचेतनाथ्चेतन्यान्वधर्वकल्या दत्य 
थंसचेतना: सन्त: मिथ्यात्वादिसठज्ञका द्रव्यकमंपरिणामा:, पक्षे शुद्धचेतन्यविकलत्वादत्यन्तमचेतना सन्त: 
सिथ्यात्वादिसडज्ञका भावकसंपरिणामात्रयोवश कर्तारः उपादानकर्तारो निभित्तकतारइच केबला एब 
यवि व्याप्यव्यापकभावेनास्तव्याप्यव्यापकभाबेन बहिरव्याप्यव्यापकभावेन घोपादानकरत्री भय निमित्तकर्त्री - 
भूय च किड्चना5पि पुद्गलकर्मोपादेयभूतमचेतन पुद्गलद्रव्योपादानक परिणाममपादेयभ्ं शुद्ध चेतन्य- 
विकलसज्ञानभावोपादानक॑ च परिणाम कुर्युजनयेयस्तदा कर्युरेव, कि जोवस्य शुद्धात्मनोषत्न पुद्गलब्रव्य- 
स्याशुद्धात्मन३्चोपादानकतृत्वे निमित्तकर्तृत्वे च सत्यापतित प्रतिहतम ? न किमपोत्यर्थ, | अथाय 
तर्क.- पुरृगलमयशिध्यात्वादोन्कर्मवर्गणायोग्यपुद्गलद्गव्यविकारात्मकद्रव्यमिथ्यात्वादी नज्ञानिजी वविका- 
रात्मकभावमिश्यात्वादीन्वेदयमानो इन भवरजोव: स्वयमेव मिथ्यादृष्टिभत्वा पुदगलकर्म कर्मंबर्गणाथो- 
ग्यपुदगलद्॒व्योपादानक  द्रव्यकर्म शुद्धचतन्यवेकल्यनिबन्धनपुद्ग लसादृइयाशुद्धजी बोपादानक च भावकर्म 
करोति जनयति । स तक: किल बस्तुतो5विवेको मिथ्याज्ञानम्‌ । यतो यस्मात्कारणान्न खल परमाथंत 
'आत्मा विभावभावात्मकपर्यायविकलदइ्शुद्धों निरझजनइच जोचो द्रव्यकर्मचिभावभावात्मकपर्यायविकला-- 
त्मनोर्भावकर्सविभावभावात्मक पर्याय विकलात्मनोइच भाव्यभावकभावाभावात्य रिणम्यपरि णासकभावा - 
भावा त्पुद्गलद्व्यभिथ्यात्वा दिवेदको 5पि कमंवर्गणायोग्यपद्शलद्ब्थो पादानकपरिणामभतद्रव्यमिथ्यात्वादा - 
न्‌भविता शुद्धचेतन्यवे कल्यनिबन्धनपुद्गलब्रव्यसादश्याशद्ध जीयदव्योपादा न क परिणाम भतभावमिध्यात्वा- 
शनुभविता चापषि, कथं केन प्रकारेण पुनः पुदगलकमंण' पुद्गलबद्रव्योपादानकद्रव्यकसंणववद्ध चेतन्यर्य क-- 
ल्पनिबन्धनपुद्गलूसादध्याशुद्धजीवदव्योपादानकभावकमंणवच कर्तोपादानकर्ता निमित्तकर्ता च नाम | 
ने कथमपीत्यर्थ: । अवैतदायात॑ फल्ितम्‌-यतो यस्मात्कारणात्पुदगलद्रव्यमयाना कमंवर्गणायोग्यपुद्गल- 
द्रव्योपादानकपरिणामानां, पक्षे शद्धचेतन्यवेकल्यनिबन्धनपुद्शलसादृशयाजुद्धात्म पादानक विभावभा बा - 
त्मकपरिणासातां चतुर्णा सामाज्यप्रत्यवानामुपादानकर्तेनिमित्तकतृभावमपगच्छता सिथ्यात्वाविरतिकषा- 
ययोगानां विकल्पा भेदास्त्रयोदद्ा विज्वेषप्रत्यया विभावधावात्मका द्रत्यप्रत्थया भावप्रत्यपाद्च गुणशब्द- 
वाच्या गुणस्थानदाब्दाभिधेया: पुदगलोपादानकाः पक्ष पुदृगलसद्शाशुद्वात्मोपादानका: परिणाम्तास्त्रयो- 
वशसडख्याका केवला एय गुणोकृतस्वोत्पत्त्याश्रयभृतपुद्गला एव, पक्ष गृणीकृतस्वोत्पत्त्याश्रय भतात्मान 
एवं कुव॑न्त्युपादानकर्तरोभूय निमित्तकर्तभय च जनयन्ति कर्माणि द्रव्यकर्मात्सकान्परिणामान, पक्षे 
भावक्ात्मकात्परिणामान । ततस्तस्मात्का रणात्पुदगलकमंणां पुद्गलद्रव्योपादानकानां द्रव्यकमंणां, 
पक्षे शुद्चेतस्पवेकल्यनिबन्धनाचेततत्वकारणकाचेतंनपुव्गलसावृद्याशुद्धजोबोपा दा नक विभावभावा्मक - 


समपसार: । घ८ट५ 


परिणामानाम्कर्ताइनुपादानकर्ताइनिमित्तकर्ता च जोव: केवल आत्मा । गुणा एबोौदयिकादिभावरूपगृणो- 
त्पत्तिनिमित्तकारणस्वात्कारण कार्योपच्षारादगुणसड्ज्ञामा वहन्त: पुद्गलपरिणामा एवं, पक्षे औवयिका- 
दिभावरूपाशुद्धजी वपरिणामा गणशब्दवाच्ष्यास्त्रयोदश विद्येषप्रत्यया एवं तत्कर्तारो द्रव्यकर्संसड्श्कपद- 
गलपरिणामानां पक्षे भावकर्ससअज्ञक विभावभावात्मकानां परिणामार्नां कर्तार उपादानकर्त्रीभूय निमि- 
तकन्रोभूय व जनयितार: । ते पुदूगलपरिणामात्मका:ः पक्षेष्शुद्धात्मपरिणासात्मका गुणास्तु पुद्गलद्रद्य- 
सेव स्वोपादानमतात्पुद्गलद्रव्यादभिन्नत्वात्पुदगलद्रग्यमेव, पक्षे शुद्धचेतन्यवेकल्यनिवन्धनाचेतनत्वका- 
रणकाचेतनपृद्गलद्रव्यसावृश्याश द्वजीवद्रव्याद्िन्नत्वावशुद्धजीवद्रच्यमेव । पुद्गलद्रव्यवच्छुद्ध चेतन्य चिक - 
लत्वादशुद्धस्थात्मन: पुद्गलब्रव्यसद्शत्वात्पुद्गलब्रव्यत्वम । अशुद्धात्मोपादानक वि भाव भा वा त्मक त्रयो दश- 
बिकल्पात्मकप रि णासानामुत्पत्तो निमित्तकारण भतत्वात्पुदगलब्रव्योपादानकपरिणासानां कारणे कार्यो- 
पचारादगुणसऊउज्ञाया विहितत्वात्पुरगलपरिणामा अधि गुणसडऊज्ञासावहन्ति । तेषां गुणशब्दबाच्यानां 
पुद्गलपरिणामाता स्वोपादानभतात्पुद्गलद्व्याद भिन्नत्वात्पुद्गलद्रव्यत्वमेव । पक्षे, ओदग्रिकादिभाव-- 
रूपाणां गुणवाब्दबाच्यानां त्रयोदशविकल्पविशेषप्रत्यथानां पुदूगलसदशादशद्धादात्मनो5भिन्नत्थात्पुवृग लू- 
द्रव्यत्वम्‌ । ततस्तस्मात्कारणात्स्थित य॒कत्या सिद्ध पुद्गलकमंण: पुद्गलद्रष्योपादानकद्रव्यकर्मण: उपादा- 
नकत॑ पुद्गलसदशाशुद्धात्मोपादानकभावकर्मणइच निमित्तकत पुद्गलद्रव्यभेवेक केवल, पक्षे पुदगलकर्मण:ः 
पुदगलसदशाशुद्धात्मोपादानक भावकमणः उपादानकतें पुद्गलद्रव्योपादानकद्रव्यकर्मणश्च निमित्तुकर्रेक 
केवल पुदगलद्रव्यसद्शाशुद्धात्मद्रव्यम्‌ । उत्तरप्रकृत्यपेक्षयापि प्रत्यवानां सामान्यत्यमृह्मम्‌ । 


द्रव्यकर्म को दृष्टि से टीकार्थ- 


पुदगलब्रव्य के उपदियभूत द्रव्यकर्महेप परिणाम का कमंवर्गणायोग्य पुद्गलद्रब्य हो कर्ता-उपादानकर्ता 
होता है और अश॒द्धात्सव्रव्योपादानक भावकर्म का निशित्तकर्ता होता है। (पुदुगलबद्रध्यभिन्न कानसा भी व्रच्य व्व॑ष्यकर्स 
का उपादानकर्ता ओर भावकर्म का मिमित्तकर्ता नहों हो सकता । ) मिथ्यात्व, अधिरति, कषाय और योग ये पुदुगलू- 
ब्रब्योपादानकद्रस्यकर्म के चार भेद (तेरह गुणस्थानों की अपेक्षा से। सामान्य हेतु होनेके कारण द्रव्यब्रध के चार 
उपादानकर्ता और भावबंध के निभित्तकता होते है। उन चारों के ही भेद करनेपर मिध्यादुष्टि गुणस्थान से लेकर 
सयोगकेवलिगुणस्थान के अततक तेरह कर्ता-उपादानकर्ता और नि्मित्तकता होते हैं। पुदगलद्धध्योपादानक द्रव्यकर्म 
को फल देलेकी सामथ्य के भद के कारण होनेवाले भेदरूप होंनेसे आत्यतिकरूप से अचेतन होनेबाले ये तेरह कता- 
उपादानकता ओर निःमित्तकता केवल ही वर्दि व्याप्यव्यापकभाव के (अन्तव्योप्यव्यापकाव के और बहिव्योप्यव्या- 
पकभाय के) सद्भाव के कारण कुछ भो पृदगलद्रव्योपादानक व्रध्यकमं को और अशद्धात्मद्र योपादानक भावकर्म को 
ऋम से उपादानक्ता होकर अशद्ध निश्चयनए को दृष्टिट से और निर्मित्तकर्ता होंकर अनप्चरितासदभतव्यवह्ायरनय की 
दृष्टि से करें तो भठ ही करे, पुदगलद्रव्योपादानक तेरह कारणों का द्रव्यकर्मो का उपादानकता होने में और आाव- 
कर्मों का निर्मित्तकता होनेसें (शुद्ध) जीव की कौनसी हानि है? अब यहा तक है कि- करमंव्गणायोग्य पुदगर्ले के 
विकारभत और पुदगलसदश्ाणद्वात्मोपादानकपरिणामभत मिथ्यात्वादि का अनुभव करनेवाला जोव स्वयभेव मिथ्या- 
दृष्टि होकर अशुद्धात्मद्रव्योपादानक भावकर्म को उपादानक्ता होकर और पुद्गलव्रत्योपादानक द्रव्यकर्म को'निमि- 
त्तकता होकर उत्पन्न करता है | वहु तऊं वस्तुत. मिथ्याज्ञानस्वरूप है, क्यों कि पुद्गलद्॒व्योपादानक मिथ्यात्वादि- 
परिणाम तथा अशूद्धात्मोपादानक विभावभावःःमक मिथ्यात्वादिपरिणाम और (विभावभावविकल गद्ध और निरजन ) 
आत्मा इनमें पाव्यक्तावक्रभाव का अर्थात्‌ परिणस्यपरिणामक्भाव का या परिणामपरिणामिप्ताव का अभाक होनेसे 
बह (विभावधावधिकल) आत्मा परमाथंतः पुद्गलद्रव्योपादानक और अजुद्धात्मोपादानक द्रव्यसिध्यात्वादिखप और 
भावमिथ्यात्वाविरूष परिणामों का अनुभव करनेवाली भो नहीं है | ऐसी अवस्था में वह प्रुदंगलद्रब्योपादानक 


६८६ शीऋमभन ध्ज बेनप्रंबप्रकाशनसंल्याया: 


व्रत्यकर्म का कता-निभ्चितकर्ता और भशुद्धास्म भावकर्म का कर्ता-उपादानक्ता कंसे हो सकती है ? अब 
फलितायं यह हुआ-जब दृब्यकर्म के परिणामभृत चार सामान्य कारणों के भेदरूप सिर्फ तेरह विशेषकारण ही जो 
कि गुणशब्द के द्वारा कहे आते हे, क्रम से उपादानकता होकर द्रब्यकर्मों को ओर निित्तकता होकर भावकर्मों को 
उत्पन्न करते हैं, तव विभावभावधिकल शुद्ध ओर निरंजन जोब पुद्गलद्रब्योपादातक द्रद्यकर्मों का आर पुबगलसदृश्ञा- 
शुद्धात्मदरथ्पो पादासक भ्राथकर्मों का क्रम से नि्भित्तकता और उपादानकता नहीं होता; उन पुदगलव्रभ्योपादानक 
वध्यकर्तों के भेदरूप, गूणसंज्ञा को धारण करनेवाले तेरह विशेषकारण ही कता-उपादानकर्ता आर मिमित्तकता 
होते हैं । थे पुरुगलपर्थि।मात्मक तेरह गुण-गुजस्थान पृदगलब्ब्य ही हे। उसकारण यह सिद्ध हुआ कि-पुदगलाब्यो- - 
वादामक व्यक्त का और पुद्गलसदृशाशुद्धात्मोपादानक भावकर्म का पुद्गलब्रध्य ही एक-केवल कता-उपादानकर्ता 
छोर निमिसकता है । 


भावकर्स की दृष्टि से टीकार्थ- 


पुद्गलद्रब्यसबुश अशुद्ध आत्मद्रध्य के उपादेषभूत विभावभावात्मक परिणाम का पुद्गलब्रव्यसद॒श् अशुद्ध 
जहत्मा ही एक-केवल कर्ता-उपादानकर्ता और पुद्गरूतरब्योपादानक व्र्यकर्म का निभित्तकर्ता है। (अशुद्धारसद्ध्यलिन्न 
कौनसा सो व्रव्य क्रोधादिखूप अशुद्ध चेतन्यान्वितविभावभावास्मक परिणाम का उपादानकतों ओर व्रत्यकर्म का मिमि- 
त्तकर्शा नहीं हो सकता +) मिथ्यात्थ, अविरति, कधाय, और योग पुद्गलद्गवव्यसबुद्दा अशुद्ध आत्मा जिनकी उपादाग- 
कर्ती होतो है ऐसे सावकर्म के घार भेद (तेरह गुणध्थानों की अपेक्षा से) सामरान्यहेतु होनेंके कारण मावबन्ध के 
और कर्ता-उपादानकर्ता और व्रव्यवध के निभित्तकता होते हैं। उन चारों के हो सेव करनेपर भिश्यावृध्टिगुणस्थान 
से ज़रैकर सयोगकेबलिगुणस्थान के अंततक तेरह कता-उपादानकर्ता ओर निरमित्तकता होते है । शुद्धयतन्यर हित होनेसे 
पुदृशलसदृश अशुद्ध आत्मा जिसको उपादानकर्ता होतो है ऐसे अनुभव के भेव होनेके कारण आत्यंतिकरूप से अचेतन 
होनेवाले तेरह कर्ता-उपादानकर्ता ओर निमित्तकता केवल ही यदि व्याप्यव्यापकाव के (अन्तव्यंप्यय्यापकशाव के 
ओर यहिष्पाप्यव्यापकभाव के) सद्भाव के कारण कुछ भो अशुद्ध आत्मा के परिणाम को-सावकर्म को ओर पुद्गल- 
बृष्योपादामक द्रब्यकर्म को (यथाक्रम अशुद्ध निश्वचयनय कौ दृष्टि सेऔर अनुपचरितासद्झूसनय की दृष्टि से) करें तो 
भसे हो करें; अशुद्धात्मोपादानक तेरह काश्णों का भावकर्मों का उपादानकता होनेसें और द्रव्यकर्सों का निर्मित्तकर्ता 
होने गीव को (शुद्ध जीव को) फोनसी हानि है ? अब यहां यह तक॑ है कि- पुरगलद्व्यसवृश्ञ अशुद्ध आत्मा के 
विंकीरभत ओर पुद्गलत्रन्योपादानकपरिणामभूत सिथ्यात्वादि का अनुभ्नव करनेवाला जीव स्वयमेव सिथ्यादुष्टि 
होकर अशुद्धास्मद्रव्योपादानक भावकर्म को उपादानकर्ता होकर और पृुद्गरूद्रब्योपादानक द्ृ्यकर्म को निमित्तकर्ता 
होकर उत्पन्न करता है । बहु तक वस्तुतः सिध्याशानरूप है; क्यों कि पुदंगलसदृद्य अद्यद्ध आत्मा जिनका उपादास- 
कर्ता है ऐसे मिध्यात्वादिपरिणाम तथा पुद्गरद्रव्योपादामक भिथ्यात्वादिपरिणाम और विशभावभावविकल शुद्ध और 
निरजन आत्मा इनमें भाव्यमावकाव का अर्थात्‌ परिणस्यपरिणामकभाव का या परिणामपरिणामिभाव का अभाव 
होनेंसे बहू विभावभावविकल आत्मा परमार्थतः पुद्गलब्यसब॒शाशुद्धात्मोपादासक भावरूप भिथ्यात्यादिपरिणासों का 
और प्ृद्गलड्व्योपादानक द्रव्यरूप परिणामों का अनुभव करनेवाली भो नहीं है । एंसी अवस्था में पुद्गलद्रव्यसदुशा- 
शुद्धात्मोपादान क भावकर्म का कतोा-उपादानकर्ता और पुद्गलबब्योपादानक व्रव्यकम का क्ता-निमित्तकर्ता कंसे ही 
सकती है ? अब फलितार्थ यह हुआ-जब पुद्गलसवुद् अशुद्ध आत्मद्रव्य के परिणामभूत चार सासान्‍्य फारणों के 
भेदरूप सिर्फ तेरह विशेषकाशण हो जो कि ग्रुणशब्द के द्वारा कहे जाते हैं यथाक्रम उपादानकर्ता होकर साथकर्मों को 
मौर निमित्तकता होकर व्रव्यकर्मों को उत्पन्न करते हैं, तब विभावभाबदिकल शुद्ध ओर निरंजन जीव पुद्गलब्रम्य- 
सदृशाशुद्धा स्मोपादा नकभावकर माँ का उपादानकर्ता ओर द्रध्यकर्मों का निर्मित्तकर्ता नहों होता; उन पुदगलकमं दशा - 
शुद्धास्मद्रव्यपरिणामात्मक भाषकर्मों के भेदरूप, गुणसंशा को घारण करनेवाले तेरह विशेषकारण हो कता-उपादान- 
कर्ता और निमिसकता होते हैं । वे पुदुगलसदशाशुद्धात्मद्रब्योपादानक परिणाभभत तेरह गुण-गुणस्थान पुद्गलसबु- 


समयसा र: । ६<७ 


शाशुद्धास्मव्ध्य हो है। उसकारण यह सिद्ध हुआ कि-पुवृगलसवृशाजुद्धात्मवब्योपादासक सावकमे का पृदृगलूसबुशा- 
शुद्दात्यद्रव्य ही एक-केवल कता-उपादानकता है और पृदृगलद्रव्योपादानक व्रध्यकर्त का निम्रित्तकर्ता है । 


डरव्यकर्म को दृष्टि से विवेखन- 


पुदगलब्रध्योपावानक हरब्यकर्म का परभार्यतः एकमात्र पुद्गलद्रध्य ही उपादानकता होता है; क्यों कि 
ब्रब्यकर्मंकप पुदुगलपरिणास में एकमात्र पुद्गलब्॒त्य का ही स्वस्थरूप से अन्चय होता है, दूसरे आत्मद्रढ्य आदि का 
उसमें स्वस्वरूप से अस्वय नहीं होता । कर्मरूप से परिणत हुआ वही पुद्गलद्वव्य अशुद्ध आत्मा को विभावक्तप 
परिणति का नि्ित्तक्ता होता है; क्‍यों कि उसके अभाव में अशुद्ध आत्मा का विभाजभायरकूय परिणमन नहीं 
होता । जिस कार्यद्रव्य में जिस द्रव्य का स्वस्वरूप से अन्यय पाया जाता है वही द्रव्य उस कार्यद्रव्य का उपादानकतोा 
होता है । दूसरा द्रव्य उसका उपादानकतो नहीं होता; क्‍यों कि उस विशिष्ट कायंद्रव्य में अन्यव्रब्य का स्वस्वरूप से 
अन्यय नहीं होता । मृत्तिकोपाबानक घट के मृत्तिका और सुधर्ण ये दोनों द्रव्य उपादानकर्ता नहीं होते; क्‍यों दि 
मतलिकोपादानक घट में मतिका के समाम सुबर्णदव्य का स्वस्वकूप से अन्यय नहीं पाया जाता। ब्रब्यकर्मरूप सिश्यात्व, 
अधिरति, कषाय ओर योग ये चारों परिणाम पुद्गलदब्य के भेद हैं और बंध के सामान्यकारण होनेसे अर्थात्‌ व्रव्यमंत्र 
के उपादानकारण और भावदंध के निमित्तकारण होनेसे ये चारों बंध के कत हैं-उपादानकारण ओर निमिसकारण 
हैं । उन चारों के सेद करनेपर प्रथम गणस्थान से लेकर तेरहयें गुणस्थान के अंततक उनके तेरह भेद होते हैं ओर वे" 
तरह धेंद भो उपादानक्ता ओर निर्मित्तकता होते हैं। जिन कर्मंवर्गणायोग्यपुद्गल्वों में दृष्ययोग के रूए से परिणत्र 
होनेकी योग्यता होती है वे ही उपादानकर्ता होते हैं ओर भावयोगरूप परिणाम को उत्पन्ति ब्रव्ययोगनिमित्तक होनेसे 
कर्सबर्गणायोरय पुदूगल भावयोगरूप परिणास को उत्पत्ति के निम्चित्तकर्ता होते हैं। जो वर्गणाएं आत्मप्रदेशों के परिस्पंद 
की उत्पत्ति में निमिसकारण होते हैं थे शारीरबर्गणाएं होती हैं और शरीर की उत्पत्ति दरोरमामकर्म के जदय से 
होती है । अतः वारीरबर्गणाओं के उदय के निमिस से आत्मप्रदेशों का परिस्पंद होनेवाला होनेसे शरीरवर्गणाएं ओर 
आस्मप्रदेशपरिस्पं द इनमें निसित्तमंसिसिकभाव होनेसे भावषोगरूप परिणाम को उत्पत्ति में सी द्रच्यकर्म हो निमितत- 
कारण पडता है। प्रथम गणस्थान से लेकर तेरहवें गृणस्थान के अंततक के तेरह गुणस्थानों में योग का सद्भाव होनेसे 
उसके निमिसभूत द्रव्यकर्म का भो सद्भाव होता है। इसप्रकार तेरह गुणस्थानों की उत्पन्ति में ड्रव्यकर्म निमित्तकारण 
होता है यह स्पष्ट हो जाता है। यह द्रब्यकर्त पुदुगल का उपादेयभत परिणास होनेसे पुब्दलद्रय उम्का उपादानक्तों 
होता है ओर द्रश्यकर्म के उदय से अशुद्ध आत्मा की भावकर्मरूप से परिणति होनेसे उस परिणति का व्रव्यकमें 
मिमितलकर्ता होता है ओर अशुद्ध आत्मा उपादानकतो होतो है। द्रव्यकस के सभो सेदों का युबगलत्ष्य उपादानकर्तों 
होता है | अतः पुदगरूद्रध्य अपने परिणासों का उपादानकर्ता ओर अशुद्ध आत्मव्य-के परिणामों का निमिसकर्तो 
होता है यहू स्पष्ट हो जाता है । प्रथम तीन गुणस्थानों में मोहनोय को सभी प्रकृतियां शयासंभ्व निमित्तक्ारण 
पड़ती हैं और द्रव्ययोग भो मिमसित्तकारण पड़ता है | चौथ गुणस्थान सें द्शनमोहनीय की सोन ओर अनंतानुबधी 
की चार प्रकृतियां अपने क्षय के या उपशसम के द्वारा और अअप्रत्याख्यानावरणसंक्षक, प्रत्याख्यानावरणसंशक्त भौर 
संज्वलनसशक सभो प्रकृतियां अपने उदय के द्वारा मिमिसकारण पड़तो हैं। पाचवें में दर्शनभोहनीय की तोन, अन- 
म्तानुबंधी की चार ओर अप्रत्यास्यानावरण को चार प्रकृतियां यथासंभव अपने क्षय के, उपवास के था क्षयोपद्गाम के 
द्वारा ओर प्रत्याख्यानावरण फो तथा संज्बलन की प्रकृतियां अपने उदय के द्वारा निम्चितकारण पड़ती हैं। इसप्रकार 
भागे के गुणस्थानों के विवय में सो समझ लेना | अत: स्पष्ट हो जाता है कि सभी गणस्थानों में मोहनोयकर्स 
निमित्तकारण होनेसे और अपने सभी परिणामों का उपादामकारण होनेसे उसकी प्रकृतियों को जो सामान्यप्रत्यय कहु। 
गया है वह ययाथं है। इसोप्रकार योगसंशक शरीरवर्गणाएं भी उक्त सभो गुणश्यानों में आत्मप्रदेशों के परिस्पंद के 
मिमिसकारण पड़ती हैं | अतः योग प्री सामास्पप्रत्यय हैं। थे तेरह प्रकार उन चारों हृथ्यकर्सो के भेद है। थे भेद 
'पृदूगलकर्स को आत्मा को फल देतेकी सामण्य में भेद होमेंसे किये गये हें। अनंतानबधिप्रकृति सम्यक्त्व का और” 
। 'आारित्र का घात कश्तो है, अप्रत्या्यानावरण वेशसयम का, प्रत्याल्यानावरण सकलसंयम क! सौर वर्दानमोहनोफ 


१८८ श्रीऋषभनाथविगंवश्जेनप्रंधप्रकाशनसंध्याया: 


सम्यक्त्व का घातक है। मोहनीयकर्म सामान्यतः एकरूप होनेप्र भी अशुद्ध आत्मा को सिन्न भिन्न फलों को 
बैता है। फलदानसामथ्य के भेद से उसके उत्तरभेद अट्ठाईस हुए । गृणस्थान की अपेक्षा से उसके और योग के 
मिलकर तेरह भेद हो जाते हैं । इन तेरह भेवों के उपादानकारण दृब्यसोह ओर द्रव्ययोग होनेसे जिसप्रकार व्रब्यमोह 
और व्रव्ययोग अत्यत अचेतन होते हैँ उसोप्रकार उनके उपावेयभूत परिणाम भी अत्यंत अचेतन ही होते है । ये 
तेरह भेव प्रो अपने क्रोधाविरूपपरिणामों को उपादानकर्ता होफर करें ओर भावक्रोधादिरूप परिणामों को मिमित्तकर्ता 
होकर करें तो भले हो करें । पुदृगलद्रव्य के इसप्रकार के कर्तृत्व से शुद्ध आत्मा को किसो भी प्रकार से नुकसान 
नहीं पहुंचता । अनतानुबध्यादिमोहुकम॑ और उनके फ्रोधादिरूप चार भेव इनमें अन्तवर्याष्यव्यापकशाब का सजाब 
होनेसे अनतानुवध्यादिमोहकर्म अपने अपने क्रोधादिपरिणामों को उपावानकर्ता होकर उत्पन्न करते हैं और अनंतानु- 

बध्याविव्रव्ययोह या उत्तके भेद और अशुद्ध आस्मा के फ्रोधाविरूप विभावपरिणास इनमें बहिव्यप्यिव्यापक्ताव का 
सद्भाव होनेसे वे अनन्तानबंध्यादिग्रव्यमोहुक्स निमित्तकर्ता होकर अशुद्ध आत्मा के मावक्रोधादिरूप परिणासों को 
उत्पन्न करता है । इसप्रकार उपादानक्षर्ता होकर अपने परिणामों की ओर निमित्तकता होकर अशद्ध आत्मा के 

प्रावक्रीधादिरूप परिणामों को उत्पत्ति पुद्गलब्रब्य के द्वारा की जानेसे शुद्ध आत्मा को कुछ भो हानि नहों होती । 

* कमंबर्गणायोग्यपुदूगल के परिणामभूत द्रव्यभिध्यात्वादि का ओर पुदुगलसदुश अज्ुद्ध आत्मा के परिणासभूत भाव- 

मिथ्योस्वाबि का अनुभव करनेवाला जोव स्वय सिध्यादृष्टि होकर भावकम को उपादासकता होकर और व्रष्यफर्म को 

निभित्तकत्री होकर उत्पन्न करता है ' ऐसा जो तर्क किया जाता है वह मिथ्याज्ञानकूप है; क्‍यों कि इसप्रकार का 

तर्क करनेवाले को आत्मा के यथा्थरूप का ज्ञान नहीं होता । वह अज्नानी आस्मा की उस क्रिया को शद्ध आत्मा की 

क्रिया समझता है | शुद्ध आत्मा और अशुद्ध आत्मा के क्रोधादि*प परिणास इसमें तथा शुद्ध आत्मा और पुद्यलद्रध्य 

के क्रोधा विसज्ञक द्रव्यकर्मरूप परिणाम इनमें भाव्यभ्ावकभाव का अधथात परिणम्यपरिणासकमाव का या उपादानों- 

पादेयभाव का अभाव होनेसे शुद्ध आत्मा जब भावकर्मों का और व्रव्यकर्मों का अनुभध कर ही नहीं सकती तब 

बह सिश्यादृष्टि भी नहीं हो. सकती आर मिथ्यादृष्टि न होनेसे भावकर्मों का उपादानकर्ता होकर उनका आर 

ब्रब्धकर्मों का निमित्तकर्तों हीकर उनको उत्पन्न कर ही नहीं सकती । ऐसी अवस्था में “शद्ध आत्सा भावकर्मों का 

डपादानकर्ता ओर व्रव्धकर्मों का निमित्तकता होतो है ' ऐसा कंस कहा जा सकता है? इस विवेधन का फलितार्थ 

पह है कि-द्रत्ध सिथ्यात्वांदिसूप जो चार साम्रान्यकारण है वे पुरगल के उपादेयभत पॉणाम हैं । गुणवब्द के द्वारा 

कहे जानेवाले तेरहु कारण इन चारों के भेद है-परिणाम हैं! अत: ये भी पुद्गलद्रव्य के परिणाम हें। ये तेरह 

परिणाम यथासभज्र ह्रव्यक्राधादिखप परिणामों को आर द्रब्ययोग को उपादानकर्ता होक* तथा अशद्धास्मोपादानक 

चावक्तोघादिरूप परिणामों को आर भावयाग को निमित्तकता होकर उत्पन्न करते है । अत गुणस्थानसज्ञा को धारण 

करवेंवाले दव्यप्रत्यय हो जब द्रव्यकमत्मिक परिणार्मों का उधादानकर्ता होकर आर अशूर आत्मा के भायकर्सास्मक 

करिणामो को निमिन्षकर्ता होकर उत्पन्न करते हे तब शुद्ध आत्मा पुदगलब्योपादानक व्रव्यकर्मों का उपादानकर्ता 

या तिमित्तकता ओर ज्ावक़मों का भी उपादानकता या निम्ित्तकता नहीं होती | वे चार सामान्यप्रस्थय या तेरह 

विदीधेप्रस्थय पुद्वलद्रव्य के स्वस्वरूपान्वित उपादेघभूत परणाम हॉानेसे अर परिणास आर परिणामोी में तावात्म्प 

हौमेसे-भेद न होनेसे पुद्गलद्रव्य ही हे । इससे ' पुदगलद्रब्योपादानक द्रव्यकमंरप परिणाम का उपादानकर्ता और 

अशुद्ध आत्मा के भावकर्मरूप परिणाम का निमिसकता एक पुद्गलढब्य हो होता हे ” यह सिद्ध हुआ । 


भावकर्स को दृष्टि से विवेचन- 


प्द्मलद्र॒ब्यमद्दाश्ुद्धात्मोपादानक भावकर्म का पुद्गलद्॒व्यसदृश अशद्ध आत्गा ही उपादानक्ता हीतो है; 
क्यों कि भावकमं ठप अशुद्वात्मपरिणाम में एकमात्र अशुद्ध आस्मद्रव्य का हो अन्चय होता है, अन्य पदगलादिद्व्याँ 
का उससे स्वस्वरूप से अन्वय नहीं होता । भावकमंरूप से एरिणत हुआ वही अशुद्ध आत्मव्रव्य पुद्गलडनब्य की कमंरूप 
परिणति का निमित्तकतं] होता है; क्यो कि उसके अभाव से पुद्गलद्रत्य का व्रव्यकमेरूप से परिणमन नहीं होता । 
झावकसंख्प मिथ्यात्व, अविरति, कवाय आर योग ये चारो अशुद्ध आत्मा के या उसके अज्ञानभाव के भेद है 


सम्रयसारः । ६०९ 


परिणाम हैं और थे बंध के सामास्यकारण होनेसे अर्थात्‌ भावबंध के उपादानकारण ओर व्रध्यवंध के नि्मित्तकारण 
होमेंसे वे चारों बंध के कर्ता हैं-उपादानकारण और निमित्तकारण हैं। उन चारों के भेद करनेपर प्रथम गुृणस्थतन 
से लेकर तेरहवें गुणस्थान के अंततक उन चारों के तेरह भेद होते हैं और वे तेरह भी उपायानकर्ता और निम्नित्तकर्ता 
होते हैं । जिस अशुद्ध आत्मब्रव्य में या उसके अज्ञानभाव में भ्ावयोग के रूप से परिणत होनेकी योग्यता होती है 
बही भावकर्स का उपादानक्तों होता है और जिन श्ञरोश्वर्गणाओं के निमित्त से भावयोग की उत्पत्ति होतो है उच्च 
शरीर की उत्पत्ति भावषोगनिमित्तक होनेसे भावयोग द्रव्ययोग को उत्पत्ति का निर्ित्तकर्ता होता है। अतः आत्क- 
प्रदेशापरिस्पंदरूप भावयोग ओर शरी रवगंणाए इनमें निमित्तनमित्तिकसाव होनेसे द्रव्ययोगवर्गणाओं का भावयोग ही 
निमित्तकारण होता है । प्रथम गुणस्थान से लेकर तेरहवें गृुणस्थान के अततक के तेरह गुणस्थानों में भावषयोग कर 
सद्भाव होता है । इसप्रकार तेरह गणस्थानों को उत्पत्ति में अज्ञानरूप या भावभिथ्यात्वादिरूप भावकमं उपादानकारण 
होते हे यह स्पष्ट हो जाता है । यह्‌॒ भावकर्म अशुद्ध आत्मा का परिणाम होनेसे अशुद्ध आत्सा उपादानकर्ता 
होती है ओर भावकर्म के निमित्त से कर्मंबर्गंणायोग्य पुद्गलद्रव्य की द्रव्यकर्मरूप परिणति होनेसे भावकर्म उस 
परिणति का निर्मित्तकर्ता होता है और पुद्गलद्ग॒व्य उदापानकर्ता होता है। अतः अशुद्ध आत्मद्रव्य अपने परिणाम का 
उपादानक्ता और प्रुद्गलद्र॒व्य के परिणाम का निमित्तकर्ता होता है यह स्पष्ट हो जाता है। अज्ञानभाव से उत्पन्न 
हुए सावमोहरूप परिणासों के कारण तेरह गृणस्थान बने हुए हे । भावभोह के विद्षिष्ट परिणासों की उत्पत्ति में 
द्रव्यसोह के विशिष्ट परिणाम निम्तित्तकारण पडते हैं ओर भावमोह के ये विशिष्ट परिणाम द्रव्यवंध के निमित्तकारण 
पड़ते है । इसीप्रकार भावयोग भो गुणस्थानों को रचना में कारण होता है। अतः ये भावमिश्यात्वादि भी उपादान- 


कारण ओर निमित्तकारण होनेसे सामाम्यप्रत्यय हे । इसोप्रकार भावयोग भो उपादानफकारण ओर निमित्तकारण 
होनेसे सामान्यप्रत्यय हैं। इन भावमिश्यात्वादि में ओर भावयोग में शुद्ध चेतन्य का अन्ताव होनेसे शूद्धनिन्‍्रवय की 
दृष्टि से ये भावयोग पुद्गलद्रब्पोपादालक परिणामों के समान जिसप्रकार अत्यत अचेतन होते हैं उसीप्रकार उनके 
परिणाम श्ली अत्यत अचेतन होते हे । ये तेरह भेद झी अपने भावक्रोधादिरूप परिणामों को उपादानकर्ता होकर यदि 
उत्पष्न करे तो भले ही करे और द्रव्यक्रोधादिरूष परिणामों को निर्मित्तकर्ता होकर करें तो भले हो करें । ऐसा 
करनेसे शुद्ध आत्मा को किसी भी प्रकार से नुकसान नहीं पहुचता । अनंतानुबंध्यादिख्ष मोहकम ओर उसके भाव-- 
कफरोधादिरूप परिणाम इनमें अस्तर्व्याप्यव्यापकाव का सद्भाव होनेसे अनंतानुबंध्यादिरप भावमोह ओर उसके परिणाश्र 
अपने अपने भावक़ोधादिरूप परिणामों को उपादानकर्ता होकर उत्पन्न करते हे ओर अनंतानुबंध्यादिरूप भावमोह या 
उनके भाषक्रोधादिरूप परिणास ओर पुद्गलद्रब्य के कर्मरूप परिणाम इनमें बहिव्यप्यिव्यापक्ताव का सद्भाव होनेसे 
निम्मिलकता होकर पुदुगलद्गव्य के द्रत्यकर्सूप परिणासों को उत्पन्न करते हे | इमप्रकार उपादानकर्ता होकर अफ्से 
परिणामों की आर निमित्तकर्ता होकर पुद्गलबद्रब्य के कमंझप परिणामों की उत्पत्ति अगुद्ध आत्मा के हारा की 
जानेंसे शुद्ध आत्मा को कुछ भी हानि नहीं होती । ' कर्ंबर्गणायोग्य पुद्गलद्रब्य के परिणाममत द्रव्यमिथ्यात्वादि 
का और पुद्गलमद॒द् अश॒ुद्ध आत्मा के परिणामभूत भावभिश्यात्वादि का अनुभव करनेबाला जीव स्वय मिथ्यादुष्टि 
होकर भावकम को उपादानकर्ता होकर आर द्रव्यकम को नि्मित्तकर्ता होकर उत्पन्न करता है ' ऐसा जो कहा जाता 
है बहु ठोक नहीं है, क्यों कि ऐसा कहुनेवाले को आत्मा के यथार्थस्वरूप का ज्ञान नहीं होता । बह अज्ञानी आत्मा 
की उस क्रिया को शुद्ध आत्मा की क्रिया समझता है। शुद्ध आत्मा और अशद्ध आत्मा के कोधादिझप परिणाम इनसे 
तथा शुद्ध आत्मा आर पुदगलद्रव्य के दृव्यकमरूप परिणाम इनसे भाव्यभावकभाव का-परिणम्यपरिणामकभाव का 
या उपादानोपादेयभाव का अभाव होनेसे शुद्ध आत्मा जब सावकर्मों का ओर द्रत्यकर्मो का अनुभव कर ही नई 

सकती तब वह मिथ्यादृष्टि भो नहीं हो सकती आर भिश्यादृष्टि न होनेसे भावकर्मों का उपादानकर्ता होकर 
उनको आर व्रव्यकर्मों का नि्नचिसकर्ता होकर उनको उत्पन्न कर हो नहों सकती । ऐसी अवस्था से शुद्ध आत्मा भाव- 
कर्मों का ओर द्रव्यकर्मों का कर्ता होती है! ऐसा किसप्रकार कहा जा सकता है ? इस विवेचन का फलितार्थ यह 
है कि-मिथ्यात्वादिख्प जो चार सामान्यकारण हें वे अशुद्ध आत्मा के उपादेयभूत परिणास है। गुणशब्द के द्वारा 
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कहे जानेबाले तेरह कारण इन चारों के भेद हें-परिणास हैँ । अतः वे भो अशुद्ध आत्मा के परिणाम हैं । ये तेरह 
परिणाम भावकोघाविकर्य परिणामों को उपायानकर्ता होकर ओर पृद्गलत्रव्योपादामक व्रव्यक्रोधाविरूप परिणामों को 
और ब्रब्ययोग को 777 होकर उमम्न करते हे। अतः गुणस्थानसंज्ञा को धारण करनेबाले बल ही जब 
भावकर्मात्मक परिणामों को उ ही होकर और पुव्गलव्रध्य के द्रव्यकर्मात्मक परिणामों को 7 होकर 
उत्पन्न करते है तब शुद्ध आस्मा अश्लद्धास्मद्रव्योपादानक सावकर्मों का और पुदगलद्॒ब्योपादानक द्रग्यकर्मों कर उपा- 
बानकर्ता आर तिमिसकर्ता नहीं, ता | ये चार सामान्यप्रत्यय या तेरह विशेषप्रत्यय पुदूगलसदुश अशूद ऑत्मइस्, 
के स्वस्वरूप से अन्यित उपाड़ेमभूल परिणाम होनेतते और परिणाम और परिणामों में तादात्म्यसंबंध होनेसे- भेव ने 
होनेसे पुब्गलसवृज्ष अलुद्ध" आत्मव्रव्य ही है । इससे पुद्गलसदृशञाशुद्धात्मद्रव्योपादानक भावकर्मरूप परिणाम का 
उपादानकर्ता जार कर्मब्रगंणायोग्य पुद्गलव्रध्य के व्र्यकर्मरप परिणाम का नि्ित्तकर्ता एक पुदगलब्यसदृश अशुद्ध 
मत्मद्रच्य हो होता है यह सिद्ध हुआ । 

[ टीकार्थ ओर विवेचन करते हुए आत्मा से शुद्ध आत्मा का ग्रहण किया गया है । यदि आत्मा से 
आरत्ससासान्य का ग्रहण किया तो अशद्ध आत्मा का भी ' सामान्‍य विद्येषान्तर्भावः इस वचन के अनुसार ग्रहण हो 
जाता है। ऐसी अवस्था में आत्मा के कलुत्व का सर्वथा सिषेध हो जाता है और उसके कतृत्व के सर्वथा निषेध का 
प्रसंग उपस्थित हो जानेसे ज॑नसिद्धान्त का विरोध आर सांख्यसिद्धान्त का समर्थन हो जानेकी आपत्ति उपस्थित हो 
जातो हैं । अत: आत्मसामान्य का ग्रहण करनेपर द्रव्याथिकनय से आत्सा के कर्तृत्व के निषेध का और पर्यायाथिकनय 
से उसके कतृत्व का समर्थन किया गया है ऐसा समझना । आत्मा कथंचित्‌ करता होती है आर कर्थंचित्‌ नहीं भी होती । 
आत्मा के नित्यकतृत्वदोष के परिहार के लिये आत्मा के कर्तृत्व का निषेध किया गया है आर कथचित्‌ कतुस्व के 
लिए उसके उपयोग को कतो बताया गया है। आत्मा का उपयोग व्यक्हार्नय की दृष्टि से आत्मा से भिन्न होता है 
आर निदलयनय को दृष्टि से अभिन्न होता है । जब आत्मा के कतृत्व का निषध किया जाता है सब व्यवहारनय की 
दुष्टि से उपयोग की आत्सा से भिन्नता का प्रधानता है आर जब उप्तके कतृत्व का समर्थन किया जाता है तब नि$ुच- 
यनय को दृष्टि से उपयोग की आत्मा से अभिन्नता की प्रधानता है। जिससमय व्यवहारनय की प्रधानता होती है 
उससमय निशचयनय की गोणता होती है और जिससमय निरचयनय को प्रधानता होती है उत्तसमय व्यवहारनय की 
जाणता है । प्रकृत प्रकरण में आत्मा से आत्मसामान्य का ग्रहण करके आत्सा के क्तुत्व का निषेध उसकी नित्यक- 
कर्तुता के निषेध के लिये किया गया है, कर्यंचित॒कतृता के निषेध के लिये नहीं ऐसा समझना । ] 






अधिक स्पष्ठता के लिये तात्पयंब॒त्ति को देखिये- 


ननु निरचयेन द्रव्यकर्म न करोत्यामा (इति) बहुधा व्याख्यातम । तेनेव द्विक्रियावादिनिराकरणं 
सिद्धम्‌ । पुवरपि क्षिसर्थ पिष्टपेषणस्‌ ? इति, नेक, हेतुहेतुम:द्भावव्याख्यानन्ापनाथमिति नास्ति दोष:। 
तथाहि-यत एवं हेतोनिइचयेन द्रव्यकर्म न करोति तत एवं हेतोद्विक्रियाबादिनिराकरणं सिद्ध्यतोति 
(हेतु-) हेतुमद्भावव्याख्यानं ज्ञातव्यम्‌।*““। तत्र सप्तकमध्ये “ जेनमते शुद्धनिश्चयेत शुद्धो पादानरूपेण 
जोव: कर्म न फरोति, प्रत्यया एव कुवेन्ति ” इति कथनरूपेण ग्राथाचतुष्टयम्‌ । अथवा शुद्धनिशचयवि- 
वक्षां ये नेच्छन्ति, ' एकान्तेन जीबो न करोति ' इति वदन्ति साइख्यमतानुसारिणस्वान्प्रति दृषणं 
बदाति । ' कथम्‌ ? ' इति चेतू, यदि ते प्रत्यया एवं कर्म कुर्वन्ति, तहि जीवो न हि वेबकस्तेयां कमे- 
णामित्येक दृूषणम्‌ । अथवा तेषां सते “ जीव एकान्तेन कर्म न करोति ' इति द्वितीय दृषणम्‌। तवनन्तरं 
जुद्धनिश्चयेन शुद्धोपादानरूपेण नच जोीवप्रत्ययोरेकत्वं जेनमताभिप्रायेणेति गाथात्रयम। अथवा 
पूर्वोक्तप्रकारेण ये नयविभ्ागं नेच्छान्ति तान्प्रति पुनरपि दृषणम्‌ । ' कथम्‌ ?' इति चेत, जीवप्रत्यययो- 
रेफाल्तेनेकल्वे सत जीवासाव इत्येक दृषणम्‌ । एकान्तेन भिन्नत्वे सति संसाराभाव इति द्वितीय॑ 
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अूबणम्‌ ।'* । तथ्था मिथ्यात्वादिषोद्‌गलिकप्रत्यया एव कुर्वन्तीति प्रतिषाद्यात-*“ निशैचयनयेना- 
भेदविवक्षायां पुरंगल एक एवं कर्ता, भेदविवक्षायां तु सामसान्यप्रत्यया मूलप्रत्यया: खल स्फुट चत्वारी 
बन्धस्य कर्तारों भण्यन्ते स्वंज्ञ: | उत्तरप्रत्यवादच पुनबेहओो भवन्ति । “ सामान्य कीए्य: ?” * विवक्षाया 
अभाव: सामान्यम्‌ ' इति सासान्यदब्दस्थार्थ: सर्वत्र सामान्यव्याख्यानकाले ज्ञात्व्य इति | “| एते 
मिथ्यात्वादिभावप्रत्यया: शुद्धनिश्वयनयेनाचेतना: खल्‌ स्फूटम्‌ । कस्मात्‌ ? पुद्गलकर्मोद्यसम्भबा 
यस्मादिति । यथा स्त्रोपुरुषाभ्यां समृत्पन्नः पुत्रों विवक्षावशेत “देवदत्ताया: पुत्नोष्य / (इति) केचन 
शदन्ति, ' देवदत्तत्य पुरोउ्यम्‌ ' इति केचन बदन्ति, दोषों नास्ति; तथा जीवपुद्गलसंयोगोस्पन्नाः 
पमिथ्यात्वरागादिभावप्रत्यया अशुद्धनिरचयेनाशुद्रोपादानरूपेण चेतना जोबसम्बद्धा,, शुद्धतिइतयनयेत 
शुद्धोपादानरूपेणाइचेतना: पौद्यलिका: । परमार्थतः पुनरेकान्तेन न जीवरूपाः, न श्र पुद्गलरूपा:, 
सुधाहरिद्रयो: संपोगपरिणामवत्‌ । वस्तुतस्तु सुक्ष्मशुद्धनिश्चयनयेन न सनन्‍्त्येवाज्ञानो्ुबवा: कल्पिता 
इति । ' एतावला किमुक्त भवति ?' ये केचन वदन्‍्त्येकास्तेन रागादयों जीवसम्बन्धिन: पुद्गलसम्बं- 
न्धिनों वा, तदुभयमपि वचन मिथ्या । “ कस्मात्‌ ?' इति चेत्‌, पूर्वोक्‍्तस्त्रीपुरुषदृष्टान्तेन संयोगो-दू- 
बत्वात्‌ । अथ मतं-' सुक्ष्मशुद्धनि्चयनयेन कस्य ?' इति पृच्छामों वयम्‌ । सृुक्ष्मशद्धनिक्चयेन तेषास- 
स्तित्वमेव नास्ति, (इति) पूवंमेव भणित तिष्ठति । कथमत्तरं प्रयच्रछामः ? इति । ते प्रत्यथा यदि“ 
कुर्वन्ति कर्म, तदा कुर्युरेव, जीवस्य क्रिमायात, शुद्धनिव्चयेन सम्मतसेव, “ सब्बे सुद्धा हु सुद्धणया 
इति बचनात्‌ । अथ मतं-' जीवो मिथ्यात्वोदयेन मिथ्यादृष्टिर्भूत्वा मिथ्यात्वरागादिभाववःम भुडकते 
यतस्तत: कर्ताषपि भवति ” इति, नव, “ यतः शुद्धनिशचयेन वेदकोषपि न हि तेषां कर्मणाम्‌ । यदा 
बेदको न भवति, तदा क्ता5पि कथ प्रविष्यति ? न कथमपि इति शद्धनिशचर्येन सम्मतसेव | अथवा 
ये पुनरेकान्तेनाकर्तेति बदन्ति तान्प्रति दूषणम्‌ । ' कथम्‌ ?' इति चेत, यदेकान्तेनाकर्ता भवति तदा 
यथा शुद्धनिशचयेनाकर्ता तथा व्यवहारेणाप्यकतो प्राप्नोति । ततश्च सर्वथवाकतृत्ये सति ससाराभाव 
इत्यक दूषणम्‌ । तेषां मते वेदकोषपि न भवतीति द्वितोयं च दूषणम्‌ | अथ ज्ञ वेदकमात्मान सम्यन्ते 
साइख्यास्तेषां स्वमतव्याघातदूषणं प्राप्पोतीति | अथ/“ ततः स्थितं-गुणस्थानसब्ज्ञितःः प्रत्यया एसे 
कुबन्तीति यस्मादेय पूर्वसूत्रेण भणित-“ तस्मात्‌ शुद्धनिशचयेन तथां कर्मणां जीव कर्ता न भवति; 
गुणस्थानसज्ज्ञिता: प्रत्यया एवं कर्म कुबेन्तीति सम्मतमेव । एवं शुद्धनिरचयेन प्रत्यया एवं कर्म 
कुबन्तीति व्यास्यानरूपेण गायाचतुष्टय गतम्‌ । 

अर्थ- * निइवयनय की दुष्ट से आत्मा व्रव्यकर्म को उत्पन्न नहों करतो ऐसा अनेक प्रकारों से कहा गया है । 
उस कथन से हो ह्विक्रियाबाबित्व(का निराकरण हो गया | फिर ' यह विष्टपेषण-दुबारा कथन किस लिये किया जाता 
है ?” यह प्रइन ठोक नहीं हे; क्‍यों कि यह कथन हेतुहेतुमद्भाव के कथन का ज्ञान करानेके लिये होनेसे कोई दोष 
नहीं है । खुलासा-जिसकारण से ही निश्चयनय को दृष्टि से आत्मा द्रव्यकमं को नहीं करती उस कारण से ही 
द्विक्रियावादित्व के निराकारण फो सिद्धि हो जानेसे हेतुहेतुमद्भाव का कथन हो जाता है एस। जानना । जेन्रमत में 
शुद्धनिश्चयनय की दृष्टि से शुद्ध उपादानकारण के रूप से जीव कर्म नहों करता, (मिष्यात्वादि चार या तेरह 
प्रत्यय ही) करते हैं। अचवा जो सांख्यलत को माननेदाले शुद्धनय की जिवक्षा नहीं करते अर्थात्‌ शुद्धनिक्चयनय को 
दृष्टि से वस्तु का कथन करना नहों चाहते मोर “ एकातकप से अर्थात्‌ सर्वथा खोथ (व्रव्यकसं को) लहीं करता ” 
ऐसा कहते हे उनको दूधण देते हे । ' किसप्रकार यूधण देते है ?” ऐसी शंका हो तो उसका समाधान करते हैँ - यदि 
मिध्यात्यादि प्रश्यप हो दृब्यकर्म को करते हो तो शोध उस कर्सों का शेदक -सोकता होता ही नहीं मह एक दृषण 
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हुआ । अथवा उनके अर्थात्‌ सांख्यों के भत से “ जीव सर्वथा कर्म नहीं करता ' यह दूसरा दूषण हुआ । जंगमत के 
असिप्राय से शुद्धनिश्चयनय की दृष्टि से शुद्ध उपादान के रूप से (शुद्ध) जीब और मिध्यात्वाविप्रत्थय इससे भेद का 
अध्ााव-एकत्व नहीं होता । अथवा पूर्वकथित प्रकार से जो नयविभाग को इष्ट नहीं समझते उन्हें पुनरषि वृषण वेते 
हैं। ' किसप्रकार ?' एसो शंका हो तो उसफा समाधान ' जीव और भिधष्यात्वादि प्रत्यय इनमें सर्बंधा एकरव -अपेद 
झोशेपर जीव का अभाव हो जानेका प्रसंग उपस्थित हो जाता है। यह एक दृषण हुआ । उन दोनों में स्वधा भेद 
होभेपर संसार का अभाव हो जामेका प्रसंग उपस्थित हो जाता है। यह दूसरा दृषण हुआ । “ * । निश्चयमय की 
बृह्टिट से मिथ्यात्थादिसंजक पुवृगलोपादानक प्रत्यय उपादानकतो होकर व्रब्यकर्म को और मिमित्तकतों होकर भावकर्स 
को तथा पृवृग्लनिमित्तक प्रत्यय उपादानकर्ता होकर भावकमं को और निमित्तकर्ता होकर द्रव्यकर्ं को उत्पन्न करते 
हैं। ( पौद्गलिकशब्द के पुद्यलोपादानक और पुद्गलनिमिसक ऐसे दो अर्थ होते हे । ) निशचयनय की दृष्टि से 
जचेंद को विवक्षा होनेपर एक पुदूगल (ओर पुदुगठसदृश अशुद्ध आत्मा) ही कता (उपादानकता और निमित्तकर्ता) 
झता है । शोर भेद की विवक्षा होनेपर (द्रव्यभावात्मक) मूलप्रत्ययभत चार साम्रान्यप्रत्यय बंध के (वरष्यभावबध 


के) कता (उपादानकर्ता ओर निमित्तकता) होते हैं एंसा ना शक कड्ढेयों ने कहा है । उत्तरप्रत्यय तो अनंक होते हें । 
साझ्षान्य इस पद का कया अर्थ है ? विवक्षा का अभाव होना हॉश्मिामान्य हे इसप्रकार से सामान्यशब्द का 
जे करते समय सर्वेत्र जानना । ये सामान्यप्रत्यय सिथ्यात्व, अविरति, क्षाय और योग हैं ऐसा जानता ।** । 
मे मिथ्यात्वादिरूप भायप्रत्यय शुद्धनिश्चयनय की दृष्टि से (शुद्धचेतस्यस्वस्ेकान्वित नहोंनेसे) अचेतन हैं । 
इसका क्‍या कारण है? इसका कारण है पुद्गलकर्म के उदय से उत्पन्न होना। (दूसरा अझछे * [दूषरसयूश जवाद्ध 
अरप्ता के कम्रूप परिणाम से उत्पन्न होना है। ) जिसप्रकार स्त्री और पुरुष इन दोनों से उत्प4 हुआ पुञ कहनेकी' 
इचटठा के अनुसार ' यह वेववत्ता का पुत्र है! ऐसा कोई कहते हैं तो कोई ' यह देवदत्त का पुत्र है ऐसा कहते हे । 
हसा कहने में किसीप्रकार का दोष नहीं है । उसीप्रकार (अशुद्ध ) जीव ओर पुदगल के सयोग से उत्पन्न हुए मिध्यात्व - 
ल्बाविरूप मावप्रत्यय अशुद्ध विद्चयनय की दृष्टि से अशुद्ध उपादान के रूप से (अशद्युद्धचेतनान्बित होनेसे) जीव के 
साथ सबद्ध होनसे चेतन है और शुद्धनिश्चयनय की वृष्टि से देखा जाय तो (शद्धचेतन्यान्बित न होनेसे) शद्ध उपा- 
हाय के रूप से पुदू्गलनिमित्तक होनेसे अजेतन हैं । वे भावप्रत्यय परमार्थतः देखा जाय तो सुधा (चुना) और हर्व्रा 
(हिलदी ) इतके संयोग से उत्पन्न हुआ परिणाम जिसप्रकार न सिफ़ सुधा का होता है और न सिर्फ हरित्रा का भी 
होता है उसौप्रकार न सर्वथा जीवरूप होते हैं और न सिर्फ पुदगलरूप भो। वस्तुत: सुक्ष्मगुद्धनिश्चयनय कौ दृष्टि 
से अज्ञान सै उत्पन्न होनेवाले होनेसे कल्पित होनेके कारण वे प्रत्यय है ही नहीं । इससे क्‍या कहा गया है ? जो 
शचादिभाव सर्वथा जोब के हैं ऐसा या संथा पुदंगल के है ऐसा कहते हे उनका वह कथन भी सिथ्या है । उनका 
कह कथन चिथ्या है ऐसा कहने का क्या कारण हे ? एंसा प्रश्न हो तो, उसका पूर्वोक्तस्त्रीपुरुषदृष्टान्त से वे 
चाधप्रत्यय संयोगज होनेसे उनका वह कथन मिथ्या है  इसप्रकार का उत्तर है। सुक्ष्मशुद्ध निश्चयनय की दृष्टि से थे 
भावप्रत्यय किसके है ?-जीव के हैं या पुवृगल के ” एसा हम पुछते है । इस प्रइन का उत्तर यह है कि सूक्ष्मशुर- 
भसिक्चयनय की घृष्टि से उन भावत्रत्ययों का अस्तित्व ही नहीं हैं ऐसा जब इससे पहले ही कहा गया है तब हम 
उचसर किसप्रकार दे सकते हैं?“ ये भावप्रत्यय यदि कर्म करते हो तो भले ही करें, उससे जीव की कौनसी हानि 
है? ' शुद्धनिश्थय की दृष्टि से सभी आत्माए परमार्थत शुद्ध ही है! इस बचन के अनुसार ' शुद्धनिक्वय की दृष्टि से 
उक्तप्रकार के कतुत्व से शुद्ध आत्मा की हानि नही है ' यह सम्मत ही है । ' जीच मिथ्यात्यकर्म के उदय से मिथ्या- 
वृश्टि होकर अच सिध्यात्वरागादिरूप भावकर्म को भोगता है तब वह कर्ता भी होता हैं ' ऐसा कहना ठीक नहीं है; क्‍यों 
कि शुद्धनिक्यव की दृष्टि से (जोीच) जज भावकर्मां का भाक्ता भी नहीं है। जब बहू भोक्‍ता नहीं होता तब बह कर्ता 
सती फंसे हो सकता है? वह किसी भी कार से कता नहीं हो सकता यह शुद्धनिहतयनय से सम्भत हो है । अथवा- 
«* जब सर्वथा श्रकता है ऐसा जो कहते है उनको दुषण देत है। ' किपप्रकार दृषण देते है ?' ऐसा प्रइन हो तो 
इसका उत्तर-शथ सवंथा अकता होता है तब जिसप्रकार शुद्धनिश्चय से अकतो होता है उसीधप्रकार व्यवहार से भो 
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अकरता होनेका प्रसंग उपस्यित हो जाता हे | व्यवहार से सो अकता हो जानेका प्रसंय उपत्यित हो जानेसे सर्वे 
अकतुत्व का प्रसंग उपस्थित हो जानेसे (जोब के) संसार का अभाव हो जाता है । यह एक वृषण हुआ । उनके मत 
मरे जीव भोक्‍ता सी नहीं होता । यह दूसरा वृषण हुआ । सांछ्य आत्सा को भोक्ता मानते हैं। उनका यह मत व्याहत 
हो जाता है । यह भी एक दृषण है । उसकारण यह सिद्ध हुआ कि-गणस्थानसज्ञक ये प्रत्यय कर्म करते हैं इसप्रकार 
जब पुर्वसत्र के द्वारा कहा गया है तब शुद्धनदययतय की वृष्टि से उन कर्मों का जीव कर्ता नहीं होता; गुणस्थाम- 
शेक्षक प्रत्यय ही कर्म करते है यह सम्मत हो है। इसप्रकार शुद्धनिश्चय की दुष्टि से प्रत्यय ही कर्म करते हैं इसप्रकार 
के व्याख्यान के रूप से चार गायाएं व्यतीत हुई । 
न च जावप्रत्यययो: एकत्वम्‌- 
“ जीव ओर मिथ्यात्वादिप्रत्यय इनमें स्वंथा एकत्व नहीं हे ' यह बताते हे- 
जह जीवस्स अणण्णुबओगो काहा वि तह जदि अणण्णो । 
जीवस्साजीवस्स य एबमणण्णत्तमावण्णं ॥ ११३॥ 
एवमिह जो दु जीवों सो चेब दु णियमदी तहाएजीबो । 
अयमेयत्त दासा पच्चयणोकम्मकम्माणं ॥ ११४ ॥ 
अह दे अण्णा कोहो अण्णुबओगप्पगो हबदि चेदा। 
जह काहा तह पच्चय कम्मं णाकम्ममवरि अण्णं।॥| ११५॥ 
यथा जीवस्यथाइनन्य उपयोग: क्रोधोर्षप तथा यद्यनन्यः । 
जीवस्या5जीवस्थ चेवमनन्यत्वमापन्नस्‌ ॥ ११३ ॥ 
एवमिह यस्तु जोवः स चेच तु नियमतस्तथा5इजोव: । 
अयमेकत्वे दोष: प्रत्ययनोकमंफर्मणाम्‌ ॥ ११४ ॥ 
अथ तेडन्य: क्रोधोडन्‍्य उपयोगात्मको भर्वात चेतयिता । 
यथा क्रोधस्तथा प्रत्यया: कर्म नोकसाथप्यन्यत्‌ ॥ ११५॥ 
अन्वयार्थ- (यथा) जिसप्रकार (जीवस्थ) शुद्ध जाव का स्वभावभूत (उपयोग:) ज्ञानदर्शनरूप 
डपयोग (अनन्यः) शुद्ध जब से भिन्न नहीं होता-जीवमय होता है अर्थात्‌ जीव का सहभाविपरिणाम 
होता है (तथा) उसीप्रकार (यदि) यदि (क्रोध: अपि) क्रोध भी (अनन्यः) भिन्न न हो तो-अभिन्न 
हो तो-जावमय हो तो (एबं) इश्रप्रकार (जीवस्प अजोवस्प च) जीव आर अजीव इनमे 
(अनन्यत्वं) अभिन्नत्व-दोनों का एकरूपत्व (आपझ्ल) सिद्ध होनका प्रसंग उपस्थित हो जाता है । 
(एव) इसप्रकार जीव और अजीव इनके एकत्व कौ-अभिन्नेत्व की सिद्धि हो जानेका प्रसग उपस्थित 
हो जानेसे (इह) इस प्रकरण में (यः तु) जो ही (जीवः) शुद्ध जीव होता है (सच एब तु) वही 
(नियमतः) नियम से-निश्चितरूप से (अजीबः) अजीव हो जाता है । (तथा) उसीक्रकार अर्थात्‌ 
जिसप्रकार जीव आर अजीव इनका एकत्व होनेपर जीव का अजीवरूप बन जानेका दोष उपस्थित 
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ही जाता है उसीघ्रकार (प्रत्यवनोकर्मकर्मणां) मिथ्यात्वादिरूप भावप्रत्यय, नोकर्म जार कर्म इनका 
(एफत्वे) जीव के साथ एकत्व-एकीभाव-अभिन्नत्व होनेपर (अं दोषः) यही दोष उपस्थित हो जाता 
है अथात्‌ शुद्ध जीब का अजीवरूप बन जानेका या शुद्ध जीव का अभाव हो जानेका दोष उपस्थित हो 
जाता है । (अथ) जुद्ध जीव का अजीवरूप बन जानेका दोष उपस्थित हो जानेके भय से यदि (ते) 
तेरे मत मे (क्रोध:) कोध (अन्यः) शुद्धजीवद्रव्य से भिन्न है आर क्रोध से (उपयोगात्मकः) जञान- 
दर्शनोपथोगरूप (चेतयिता) ज्ञाता आत्मा (अन्यः) भिन्न है तो (क्रोधः) क्रोध (यथा) जिसप्रकाश 
शुद्धजीवद्रव्य से भिन्न है (त्तथा) उसीप्रकार (प्रत्यया:) मिथ्यात्वादिरूप भावप्रत्यय, (कर्म) द्रव्यक्म 
ओर (नोकमं) नोकम भी (अन्यत्‌) शुद्ध आत्मा से भिन्न हे । 

आ. ध्या.- यदि यथा जीवस्थ तन्मयत्वात्‌ जीवात्‌ अनन्य: उपयोगः तथा जड़: 
क्रोध: अपि अनन्य एवं इति प्रतिपति: तदा चिद्रूपजडयो: अनन्यत्वात्‌ जीवस्य उपयोगम- 
यत्ववत्‌ जडक्रोधमयत्वापत्ति: । तथा सति तु यः एव जीवः सः एवं अजीब: इति द्रव्यान्त- 
रल॒प्ति: । एवं प्रत्यवनोकमंकर्मणां अपि जीवात्‌ अनन्यत्वप्रतिपत्तो अयं एवं दोष: । अथ 
एतद्दोषभयात्‌ “ अन्य: एवं उपयोगात्मा जीव:; अन्य एवं जडस्वभाव: क्रोध: ' इति 
अभ्यपगमः तहि यथा उपयोगात्मन: जीवात अन्य: जडस्वभाव: क्रोध: तथा प्रत्ययनोकमम- 
कर्माणि अपि अन्यानि एवं, जडस्वभावत्वाविशेषात्‌ । (इति) नास्ठि जीवप्रत्यययों: 
एकत्वम्‌ । 

त॒प्र.- यद्यथ यथा येत प्रकारेण जीवस्य स्वाभाविकशुद्धाण्डकज्ञानदर्शनोपयोगपरिपुर्णस्या- 
55समनस्तन्मयत्वाज्ज्ञानदर्शनोपयो गपरिपृणंत्वाज्जो वाच्छुद्धनिर 5जना त्मनो 5नन्‍्योउ भिन्न उपयोगरशुद्धज्ञान 
दह्नो पयोगस्तथा तेन प्रकारेण जडद्वद्धचेतन्यविकलः पक्षे चेतन्यसामान्यविकल. क्रोधोर्णषप भावफ्रोधों- 
5पि द्रव्यक्रोधो४पि चा$ननन्‍्योउभिन्न एवेति प्रतिपत्तिरभ्युपगमस्तदा तहि चिद्रपजडयोंदिचद्रपस्था5पतमन- 
इशुद्धाचंतन्‍्यविकलस्यथाए्शुद्धचतन्वविकलस्य च्॒ पदार्थस्पाधनन्यत्वादनिन्नत्वाज्जोवस्यथ शद्धात्मन उपयोग-- 
सयत्ववज्ञानदशनोपयोगप रिपूर्णत्वं यथा तथा जडक्रोधमयस्वापत्तिश्शुद्धाशुद्धचेतन्यविकलभावद व्यक्रो- 
घात्मकत्वप्रसडुग: । तथा सति तु शुद्धजीवस्याचेतनक्रोधमयत्वापत्तो तु य एव जोवइशुद्धन्ञानदर्शनोप - 
योगात्माउपत्मा स एवाइजोव इति हेतोदेव्यान्तरलप्तिर्जोबाजीवद्रव्ययोरन्यतरस्य जोवस्थाभावः: । 
ब्र्यादजी वद व्यावन्यस्दू अं द्रव्य द्रव्यान्तरम्‌ । तस्य लप्तिल्ोप: । अभाव इत्यर्थ: | जोवस्थाजीवसयत्वा- 
पत्तो जोवाभावप्रशहइुगो जीवस्थाशुद्धजोधमयत्वापत्तो शुद्धजीवाभावप्रसड्गश्चेति शुद्धजीवाभावाज्जीव - 
बरव्याभाव इसि भाथ: | एयममुना प्रकारेथ प्रत्ययनोकमंकर्मंणामपि मिथ्यात्याद्यात्मकभायप्रत्ययनोक-- 
मंव्रच्यक मंजामपि जोवाच्छुद्धशानदशंनोषयोगमयादात्सनो प्नन्यत्वप्रतिपसावशिन्नत्वा भ्य पगमे 5 यमेथ द्रव्या - 
स्तरल॒प्तिख्य एवं दोष: । अथ यशोतद्दोबभयादद॒ब्यान्तरलूप्तिवोषभयावन्य एव मिश्न एवोपयोगात्मा 
शासव्शनो पयोगस्वरूपो जोवो विशानघतस्थभाषश्शुद्ध आत्माप्यो सिन्न एवं जशस्थभावो:चेतनस्व-- 
चावोशदचतन्यात्मा च॒ क्रोधो प्रष्यक्रोधो भावषफोधइ्चेत्यस्युपतम: प्रतिपत्तिस्तहि तवा यथा येन 
अ्रकारेणोपयोगात्मनो झानवर्धानोपयोगस्वावज्थोधादन्यो भिन्न: क्रोधो द्र्यकोधो सावक्ोधरल तथातेम 
अकारेज प्रत्यमभोकमकर्सव्यपि सिव्यात्वाविसायकर्यतोकर्मग्रध्यकर्साष्यप्यन्यान्येध भिश्मान्येव जडस्वभा-- 


समयतसार: । ६९५ 


शत्वाबिशेषादचेतनत्व भावत्वस्थ समानत्थात्‌ । यथा क्रोधोष्चेतन त्वभावस्तथा प्रत्ययनोकर्सकर्माण्यप्य- 
बेलनस्वभावानि यतस्तत इत्यथं: । इति नाह्ति जीवप्रत्यययोर्जोवस्य मिथ्यात्वादिप्रत्यधानां चेकत्वस-- 
सिज्ञत्मम । 


टीकार्थ- यदि “ जिसप्रकार (शुद्धनिश्वयनय को दृष्टि से विज्ञानधनंकस्वभावषाला ) जोब शानदर्शनोपयो- 
गमय होनेसे उस शुद्धजीव से (शानदशंनख्प) उपयोग अभिन्न होता है-भिन्न नहीं होता उसीप्रकार (अशुद्धचेतन्ययुक्त 
होनेपर भो शुद्धचेतन्यविकल होनेसे) अचेतभ्रावक्रोध भी और चंतन्यसामन्यविकल द्रव्यक्रोध सो (शुद्धश्ञानधनेक- 
स्वप्नाववाले) जीव से अभिन्न ही हैं-भिन्न हे ही नहीं ' इसप्रकार का अभिमत हो तो जेतन्यस्व्नावबाली आत्मा और 
जड़ अर्थात्‌ चेतन्यस्वमावविकल पदार्थ इनमें अभिन्नत्व होनेसे-अन्योन्यभिन्नत्व का अभाव होनेसे, जिसप्रकार विज्ञा- 
सधतेकस्वभाववाला शुद्ध जीव ज्ञानदर्शनो पयोगसय होता है अर्थात्‌ शुद्ध जीव ओर शुद्धज्ञानवज्ञंनोपयोग इनमें तादात्म्य 
होनेसे भेव नहों होता है उसीप्रकार शुद्ध जीब अच्चेचन मावक्रोधरय और द्रष्यकोघमय हो जानेका अर्थात्‌ शुद्धनीव और 
व्रव्यभावरूप क्रोध इनके अन्योन्यभिन्नत्व का अभाव हो जानेका प्रसग उपस्थित हो जाता है। शुद्ध जीच ओर क्रोध इनके 
अभिन्नत्व के कारण शुद्धजीव अचेतनक्रोधमय बन जानेपर जो हो शुद्ध जोव है बही अजीब हो जानेसे दो द्व॒व्यों में से एक 
द्रव्य का लोप हो जानेका प्रसंग उपस्थित हो जाता है अर्थात्‌ जीव और जड़ पदार्थ की एकता की सिद्धि हो जानेपर 
जोव:ठ्य का अमाव हो जानेका प्रसंग उपस्थित हो जाता है। (शुद्ध जीव और भावक़ोध इनके अभिन्नत्व के कारण 
शुद्ध जीव अशुद्धचेतनान्वितभावक्रोधमय बन जानेपर जो हि शुद्ध जीब है बहीं अजीब--अप्रशस्त जीव-अशुद्ध जीव हो 
जानेसे शुद्ध जोव और अशुद्ध जीव इन दोनों में से एकद्रव्य का अर्थात्‌ शुद्ध जीवद्रष्य का लोप हो जानेका प्रसंग 
उपस्थित हो जाता है अथात्‌ शुद्ध जीव और अशुद्ध जीव के एकत्व की सिद्धि हो जानेपर शुद्ध जीव का अभाव हो 
जानेका प्रसभ उपस्थित हो जाता है। ) यदि द्र॒व्यान्‍्नर का लोप होनारूप दोष के भय से उपयोगस्वरूप जीव भिन्न 
ही है ओर जडस्वभाव - अचेतनस्वभाव आर अगद्धचेतन्यस्वध्नाव क्रोध भिन्न ही हे ऐसा माना तो जिसप्रकार उफ्योग- 
स्वरूप जोब से जडस्वभाव क्रोध भिन्न है उसाप्रकार उपयोगस्वभ्ाव जीव से भिथ्यात्वादिरूप भावप्रत्यय, नोकमं आर 
(दव्य) कर्म भिन्न हो है; क्‍यों कि जिसप्रकार ऋरध का स्वभाव जड़-अचेतन है उसीप्रकार मिथ्यात्वादिरूप भाव- 
प्रत्यय, नोकम ओर (द्रव्य-) कर्म इनका स्वभाव भी जड-अचेतत है | इसप्रकार शुद्धनीथ ओर मिथ्यात्वादिपध्रत्यय 
इनका एकत्व-अभिन्नत्व नहीं है--प परस्परस्रिन्न है । 


विवेचन- शुद्ध ज्ञोव विज्ञानघनंकस्वभाववाला है। विज्ञानधनस्वप्नाववाला होनेसे उपयोगस्वभाववाला भो 
है; फ्यों कि शान और उपयोग इनमें भद नहीं है । सामरान्यग्रहण की आर विशेषप्रहण की अपेक्षा से उपयोग के 
इशनोपयोग ओर ज्ञानोपयोग ये दो भेद है। भेद परयायरूप होनेसे ओर पर्याय और पर्यायी इनमें होनेवाले तादात्म्य- 
संबध के कारण उनमें भंद नहीं है । उपयोग अरथंग्रहूणव्यापाररूप श्ञानोपादानक परिणाम होनेसे आन से भिन्न न 
होनेके कारण दरश्शंनोपयोग ओर ज्ञानोप्योग विज्ञानरूपध्वभाव से भिन्न नहीं हैं | ज्ञान ओर शुद्ध जीव इनमें भेद न 
होनेसे दर्शनोपयोग और ज्ञानोपयोग ये दोनों और शुद्धजीब इनमें भो भंद नहीं है । अतः शुद्ध जोव शुद्वोपपोगमय 
है | जोव उपयोगसय होनेसे उपयोग जिसप्रकार शुद्ध जीव से म्रिन्न नहीं होता उसीप्रकार चेतनासामान्यरहित द्रव्य- 
क्रोध ओर शुद्धचंतन्यरहित भावषक़ोध शुद्ध जीव से भिन्न नहीं हैं ऐसा माना गया तो चिद्रप आत्मा और चंतन्यसामा- 
स्परहित होनेसे ओर शुद्धचंतन्यरहित होनेसे जडरूप पदार्थ इनमें भेद नहीं रहेगा। शुद्ध चिद्रप आत्मा और जद 
बदार्थ इनमें भेद न होंनेसे जिसप्रकार जोव और शुद्धोपयोग इसमें भेद न होनेसे शुद्ध जोब शुद्धोपपोगमय होता है 
उसोप्रकार शुद्ध जीव तथा चंतन्यप्तामान्यर हिल होनेसे जड़रूप द्रध्यक्राध और शुद्धचेतन्यरहित होनेसे जड़रूप भाव- 
कोध इनमें भेद का अभाव हो जानेसे शुद्ध जीव जड़रूप व्रव्यभावक्रोधमय बन जानेंका प्रसग उपस्थित हो जाता है । 
झ्ीब जड़कफ्रोधरूप बन जानेंसे जो हो जोव होता है वह अजेतन व्रब्यमय हो जानेसे जोब आर अजीव इन दोनों में से 
€७क जीवग्र्य का लोप-अभाव हो जायगा और संसार पच्व्रथ्यात्मक बनेगा ओर जोब अशुद्धचेत स्यान्वितभावकफोघसय 


६९६ पीःवप्रमाय दिगंधरज॑मग्रंधप्रकाशनसंध्याया: 


बन जआानेसे जो हि शुद्ध जीध होता है बही अशुद्णीवद्व्यमय बन जानेसे शुद्ध जीव मार अशुद्ध जीब हम दोनों में 
से एक शुद्ध जीबप्रव्य का अभाव हो जायगा । सारांश, शद्ध जीवद्र॒ध्य का अभाव हो जानेसे संसार जीवशुम्य बन 
जायगा । जिसप्रकार शुद्ध जीव और व्रव्यभावरूप क्रोध हक अभेव सानमेसे शुद्ध जोवद्रव्य का आर जीवसामान्य 
का अग्माव हो जानेका प्रसंग उपस्यित हो जाता है उसीघ्रकार शुद्ध जीवद्रव्य और भिध्यात्वाविरूप भावप्रस्थय, नोफब 
मोर व्रव्यकर्म इनमें असर भागा तो शुद्ध जीवद्रब्य का आर जीवसामान्य का अभाव हो जानेका वहीं द्रव्यांतरर॒व्सि- 
भासक दोष उपस्थित हो जाता है । यदि शद्ध जीवब्रब्य का आर जोवसामान्य का अभाव हो जालारूप द्रष्यांतरलप्लि- 
नामक दोष के भ्रय से उप्योगस्थरूप जीव द्रव्यभावात्मक अचेतन क्रोध से भिन्न ही है और अचेतनफक्रोध उपयोगात्मक 
शुद्ध जीव से भिश्न हो है ऐसा माना गया तो जिसप्रकार ज्ञानदशंनोगयोगमय शुद्ध जोब से दाठचंतन्यरहिल भावज़ोप्त 
जोर अचेतनद्रत्यक्रोध भिन्न होता है उसोप्रकार सिथ्यात्वादिरूप झावप्रत्यय, नोकर्म और दष्यकर्म शुद्धजीच थे 
भिन्नरूप सिद्ध हो जाते हे; क्ष्यों कि जिसप्रकार शुद्धाच॑तन्य का अन्वय न होनेसे भावषक़्ोध और चंतन्यसासाम्य का 
अत्वय न होनेसे द्रव्यक्रोध जडस्वभाववाले होते हैं उसीप्रकार शुद्ध चंतत्य से अन्बित न होनेसे मिथ्यात्वादिरूप भाष-- 
प्रत्यय और चेतल्यसामान्य से अन्बित न होनेसे नोकर्म और द्रव्यकर्म जडस्वभायवाले होते है । 

[ आत्मस्याति में * प्रत्ययनोकर्मकर्म ' इस सामासिक पद का प्रयोग किया गया है । इस सभास के अंतर्गंन्न 
थो ध्रत्ययदाब्द पाया जाता है उसका अर्थ यदि द्रव्यकर्म किया तो करम्न्वावद व्यर्थ हो जाता है; क्‍यों कि कर्मदाय्द का 
अर्थ द्रब्यकर्म भी होता है। यदि कर्मशब्द का अर्थ भावकर्म किया तो प्रत्ययशब्द व्यर्थ हो जाता है | अतः प्रत्यथ 
जोर कर्म इन शब्दों के भिश्नभिन्न अथं करने चाहिये । प्रत्ययशब्द का अर्थ भावकर्म लिया तो कर्मशब्द का अर्थ 
ब्रव्यकर्स करना चाहिये। इस सामासिकपद का इसप्रकार अर्थ करनेफर आत्मख्याति का ऊपर जो अर्थ किया 
गया है वह ठोक है । अत: आत्मस्यातिगत क्रोधशब्द का भावक्रोध और द्यक्रोध ये दो अर्थ समझकर आत्मस्यात्ति 
का अर्थ आर विवेचन किया गया है । ) 
तात्पयंब॒ति देखिये- 

यथा जोवस्थानन्यस्तन्मयों ज्ञानदर्शनोपयोग' । कस्मात्‌ ? अनन्यवेद्वत्वादशक्यविवेचनत्वा च्च , 
भग्नेरुष्णत्ववत्‌ । ““ तथा क्रोधोष्पि यद्यनन्यों भवत्येकान्तेन तदा कि दूषणम्‌ ? * एवमभेंदे सति 
सहजशुद्धालण्डकज्ञानदर्शनो पयोगमयजीवस्थाजीवस्य चेकत्वभापन्नसतति । अथ “ एवं पूर्बोक्तसूत्रव्या-- 
ख्यानक्रमेण य एव जोब: स एवं तथवाजोबों भवति नियमान्रिक्चयात । तथा मत्ति जीवाभावाददूषण 
प्राप्नोति । *" अयमेव दोषो जीवाभावरूप: । कस्मिन्‌ सति ? एकान्तेन निर>जनानजानन्देकलक्षणजी- 
दैन सहेकत्वे सति | केषास्‌ ? सिथ्यात्वादिप्रत्ययनोकर्मकर्मणामिति | ** ।-- अथ पुनरभिप्रायो भवतां 
पूर्वोक्तजीवाभावदूवण सयादन्यो भिन्न: कोधो जीवादन्यश्च विशुद्धन्ञानदर्शनसय आत्मा क्रोधात्सका- 
शात्‌ |” यथा बड़: क्रोधो निर्मेलचेतन्यस्वभावजीवाद भिन्नस्तथा प्रत्ययनोकमंकर्माण्यपि सिन्नानि [इति] 
शुद्धतिश्चयेन सम्मत- [तः? ] मेव । किज्च, शुद्धनिश्वयनयेन जीवस्पाकतुत्वमभोक्तृत्व च क्रोधादि- 
भ्यश्च भिन्नत्वं च भवतोति व्याल्याने कृति सति ट्वितोयपक्षे व्यवहारेण कतंत्वं भोक्‍तृत्वं च क्रोधादिभ्य- 
श्याउभिन्नत्वं च लध्यत एवं । कस्मात्‌ ? नि३चयव्यवहारयों: परस्परसापेक्षत्वात्‌ । ' कथम्‌ ?” इति 
चैत्‌, यथा ' दक्षिणेन चक्षुषा पश्यत्ययं देवदत्त: ' इत्युक्ते “ बामेन न पश्यति ' इत्यनुक्तसिद्धमिति । ये 
पुतरेत परस्परसापेक्षनयवित्ना्गं न मन्यन्ते साइख्यसदाशिवमतानुसारिणस्तेषां मते यथा शुद्ध निश्चयनयेन 
कर्ता न भवति ऋधादिश्यश्च भिन्नो भवति तथा व्यवहारेणापि । ततश्च क्रोधादिपरिणामाभावे सतत 
सिद्धानामिव कमंबन्धाभाव:, कमंबन्धाभावे ससाराभाव:, ससाराध्मावे सबंदा मृक्तत्व प्राप्नोति । स अल 
प्रत्यक्षबिरोध:, संसारस्य प्रत्यक्षेण दृश्यमानत्वादिति | एवं प्रत्ययजीवयो रेकान्तेनेकत्वनिराक रणरूपेण 


समवह्ाारा $... कैसआा? 


गायात्रय गतम्‌ । अब्ाह शिष्य:-' शुद्धतिश्वयनयेनाकर्ता व्यवहारेण कर्तेति बहुधा व्यास्यातम्‌ । तत्ब 
सति यथा ब्रब्यकर्मर्णा व्यवहारेण कतुत्वं लथा रागाविभावकर्मणां च दयोडंव्यभावकर्मणोरेकत्व प्राप्नोति 
इति । नेजम्‌ । रागादिभावकर्सणां योप्सो व्यवहारस्तस्थाशुद्धनिशवयनयसड्शा भवति व्रव्यकर्मणां 
भावकरंभि: सह तारतम्यज्ञापनाथंस्‌। ' कर्य तारवस्थम्‌ ?” इति खेत, द्रव्यकर्माण्यचेतनानि भावकर्माणि 
चल चेतनानि तथापि शुद्धनिश्चयनयपेक्षयाध्चेतनानयेव । अतः कारणादशुद्धनिशश्ययो5पि शुद्ध निशु्यापे- 
क्षया व्यवहार एवं । अयमत्र भावाथे:- द्रव्यकर्ंणां कतुत्वं भोक्‍तुत्वं चाउनुपचरितासव्भ्तव्यवहारेण 
रागादिभावकरसंणां चाउशुद्धनिश्वयेत । स च शुद्धनिश्चयपेक्षया व्यवहार एवेति। 


अग्नि की उष्णता अग्नि का सहमाविपरिणास होनेसे और उससे अलग करना अशक्य होनेसे जिसप्रकार 
अग्नि से भिन्न नहीं होतो उसीप्रकार शुद्ध आत्मा का ज्ञानवर्शनोफप्योग आत्मा का सहभाविषरिणाम होनेसे, आत्सा के 
ह्वारा ही लेय होनेसे आत्मा से अलग करन। अदक्प होनेसे आत्मा से भिन्न नहीं होता । जिसप्रकार ज्ञानदशंनोपयोग 
झुद्ध आत्मा से भिन्न नहीं होता उसीप्रकार फोध भो आत्मा से सदंधा अभिन्न हो तो सहज शुद्ध, अखंड और एकरूप 
शानदर्शनोफ्पोगरूपसहभाविषरिणमवाला जीव और अजीब (अचेतनपदार्थ और अशुद्ध जोब) ये दोनों एकरूप हो 
जानेंका प्रसंग उपस्थित हो जाता है । ऐसा होनेपर जो ही जीव होता है बही निश्चिचतरूप से अजोब हो जाता है । 
ऐसा होनेसे जीब का अभाव होनारूप दोष उपस्थित हो जाता है | मिथ्यात्वादिभावध्रत्यय, नोफ़र्म और (द्रव्य-) 
कम इनको निरजन और आत्मानंदरूप एक लक्षणवाले जीव के साथ सर्बंधा एकरूपता-अभिन्नत्व होसेपर यह जीच 
का अभाव होनारूप दोष उपस्थित हो जाता है । जीव का अभाव होनारूप दोष के भय से क्रोध जोव से भिन्न है 
और जीव क्रोध से भिन्न है ऐसा अभिप्राय हो तो जिसप्रकार जड-अचेतन क्रोध निर्मलचतन्पस्वभावषथ।ले जीव से भिन्न 
है उसीप्रकार मिथ्यात्यादिरूप भावप्रत्यय, नोकर्म और (द्रव्य-) कर्म ये भी उच्तस्वन्ाववाले जीव से स्िन्नरूप सिद्ध 
होते है यह शद्धानिश्चयनय की दृष्टि से सम्मत ही है। दूसरी बात यह है कि श॒ुद्धनिश्चयनय की दृष्टि से शुद्ध जीव 
का अकतत्व, अभोषतृत्व और क्रोधादि से भिन्नत्व सिद्र हो जाता है इसप्रकार व्याख्यान किया जानेपर द्वितीयपक्ष में 
वयवहारनय को दृष्टि से जोब का कतृत्व, भोक्‍तृत्व और क्रोधादि से अभिन्नत्व इनका ज्ञान हो ही जाता है, क्यों 
कि निशच्चयनय और व्यवहारतय परस्परसापेक्ष होती हैं । ' यह दोनों नयों की परस्मर्सापेक्षता कंसे हो सकती है ?” 
इस प्रइन का उत्तर निम्नप्रकार है-जिसप्रकार ' यह देवदत्त दाहीने आंख से देखता है ऐसा कहनेपर ' बाये भाख 
से नहीं देखता ” यह बिना कहे सिद्ध हो जाता है उसीप्रकार निश्चयनय को दृष्टि से आत्मा कर्ता नहों होती ऐसा 
कहनेपर व्यवहारनय की दुष्टि से आत्मा कर्ता होती है यह बिना कहे सिद्ध हो जाता है। जी सांस्यमत को और 
सदाशिव मत को माननेवाले- अपनानेवाले इसप्रकार से परस्परसापेक्ष होनेबाले नयविश्लाग को नहीं मानते उनके 
मत में जीव जिसप्रकार शुद्धनिष्चयनय की दृष्टि से कर्ता नहीं होता और कफ्रोधादि से भिन्न होता है उसीप्रकार 
व्यवहारनय को दृष्टि से भी जीव कर्ता नहीं होता और क्रोधादि से भिन्न होता है ऐसा होनेपर क्रोधाविरूप से परि- 
जमन का अथाव होतेपर जिसप्रकरार सिद्दों के बंध का अम्ाव होता है उसोप्रकार ससारिजोीव के भी कसेबंध का अभाव 
हो जायगा, कमंबध के अभाव मे सतार का अभाव हो जायगा और ससार के अभाव में सर्वदा मुक्त होनेकी आपत्ति 
लजड़ो हो जायगी । बहु ससार का अभाव प्रत्यक्ष के विरद्ध पड़ता है; क्‍यों कि ससार प्रत्यक्षरूप से देखा जा रहा है। 
इसप्रकार इन तोन गाथाओं के द्वारा प्रत्यपय ओर जोब इनके सर्वंथा एकत्व का मिराकरण किया गया है । इस विषय 
को लेकर शिष्य कहता है कि -शुद्ध निश्चयनय की दृष्टि से जीव अकर्ता होता है ओर व्यवहारनय को दृष्टि से जीव 
कर्ता होता है ऐसा अनेक प्रकारों से फहा गया है । ऐसा होनेपर जिसप्रकार व्यवहारनय की दृष्टि से द्रव्यकर्मों का 
कतृत्व होता है उसोप्रकार रागाविकृप भावकर्मों का कतृत्व व्यवहारनय की दृष्टि से होनेसे द्रब्यकमं ओर भावकर्म 
इन बोनों का एकत्व-अभिन्नत्व सिद्ध हो जाता है | शिष्य जसा कहता है बसा नहीं है । रागादिभावकर्मों के कतंत्व के 
विधय में जो व्यवहारनय आजूबनभत होतो है उसको अशुद्धनिश्वयनय यह जो संशा होती है वह ब्रष्यकर्तों के साथ 


६९८ 


सीऋष भनाथ दिगंद रजे तप्रंभप्रकाशनसस्या या: 


हलेबाक्रे तारतम्थ का शान करानेके लिये है अर्थात्‌ व्यकर्म ओर सावफर्म परस्परभिश्न हे इस बात का ज्ञान करानेके 
लिये हे । ' उन दोनों प्रकार के कर्मों में भेद कंसे होता है?” ऐसा प्रइन हो तो उसका समाधान-' दृव्यकर्म अख्ेततन 
होते हैं ओर सावकर्म चेतन होते हे । भावकर्म चेसन होनेपर भो शुद्ध निशचचयनय क्रो वृष्टि से अचेतन ही है ' ऐसा 
है। इसकारण से अशुद्धतिदचयमय भी शुद्धनिज्वयनय को अपेक्षा से व्यवहारनय हो है। यहां यह भावार्थ है-द्रव्यकर्मों 
का क्तृत्व ओर भोक्तृस्व अनुपचरितासब्‌ भूतव्यवहारनय की दृष्टि से हैं और रागादिभावकर्मों का कतुत्व ओर 
सोक्तृत्व अशुद्धनिशय यनय को दृष्टि से हैं । वह अश्ुद्धनिदचनयनय शुद्धनय को अपेक्षा से व्यवहारनय ही है । 


अथ पुद्गलद्रव्यस्थ परिणामस्वभावत्वं साधयति साडः ख्यमतानुयायिशिष्यं प्रति- 
भब साइरुयसत को माननेवाले शिष्य को समझानेके लिये पुद्गलद्रव्य के परिणत होनेके स्वभाव 


कौ सिद्धि करते हे- 


कब ननान-++ 


जीबे ण सय॑ बड़े ण मय परिणमदि कम्मभावेण | 

जह पुग्गलद्व्बमिणं अप्परिणामी तदा होदि ॥ ११६॥ 
ह ७5% आप 
कम्मइयवग्गणासु य अपरिणमंतीसु कम्मभावेण | 
ससारस्स अभावो पसजञ्जद संखसमओ वा ॥ ११७॥ 


जीवो परिणामयदे पुग्गलद॒व्वाणि कम्ममाबेण | 
ते सयमपरिणमंत कहं णु परिणामयदि चंदा ॥ ११८॥ 


अह सयमेव हि परिणमदि कम्मभावंण पुग्ग्ं दव्ब। 
जीवी परिणामयद कम्मं कम्मत्तमिदि मिच्छा || ११९ ॥ 
णियमा कम्मपरिणदं कम्मे चिय हादि प॒ग्ग्ल दब्बं। 
तह ते णाणावरणाइपरिणदं मुणसु तच्चेब ॥ १२०॥ 
जीवे न स्वयं बद्ध न स्वय परिणमते कमंभावेन । 

यदि पुद्गलद्॒ब्यमिदमपरिणामि तदा भवति ॥ ११६ ४ 


कार्मणवर्गणासु चाउपरिणमसानासु क्मंभावेन । 
संसारस्या5भाव: प्रसज्यते साड रूवसमयों वा ॥ ११७ ॥ 


जीव: परिणामयति पुद्गलद्रव्याणि कर्मभावेन । 


(-  कम्मइयबस्गणासु ये इांत गाबायाः रथान “ जावा परिण्ामयदे ! इत्येपा गाथा * जावा परिणामयदेः 


इत्वस्था' झथाने व ' कम्मइयबग्याणासु “- ' इति गाथा लिखितास्तःस्येव क्रमव्यस्यासस्तात्पय॑ वृत्तो । 


२- 'णाणा 


' इति पाठस्तात्ययं व्तौ 3. 


सभयतार: ६९९ 


तानि स्वयमपरिणमसानानि कथ्थ नु परिणामयति चेतयिता ॥ ११८ ४ 


अथ स्वयमेव हि परिणमते कर्मभावेन पुद्गलो द्रब्यम्‌ । 
जीव: परिणामयति कर्म करमंत्वमिति मिथ्या ॥ ११९ ॥ 


नियमात्कसंपरिणत कर्म चेव भवति पुद्गलो द्रव्यम। 
तथा तज्ज्ञानावरणादिपरिणतं ज्ञानीत तच्चेच ॥ १२० ॥ 
अन्वयार्थ- (यदि) यदि (जीवे) जीवरूप अधिकश्ण मे (स्वयं) स्वभावतः (नम बढ़) 
बन्धावस्था को प्राप्त न हुआ (इद पुद्शरूष्रब्यं) यह कर्मबगंणायोग्य पुद्गलब्रव्य (स्वयं) स्वभावतः 
अपने आप-अपने स्वभाव से (कर्मभावेन) करमेरूप परिणाम के रूप से (न परिणमले) परिणत ने 
होता हो (तदा) तो वह (अपरिणामि) अपरिणामी-परिणत होनेके स्वभाव से रहित (भवलि) 
सिद्ध हो जाता है। (कर्मंबगंजासु च) और पुद्गरूद्रव्यरूप कर्मयोग्य वर्गंणाएं (कर्मभावेत ) द्रब्यकर्मरूप 
परिणाम के रूप से स्वभावत: (अपरिणममानासु) परिणत होनेवाली न होनेपर (शंसारस्य) संसार 
का (अभाव:) मभाव हो जानेका (साइल्‍्यसमयः वा) अथवा सांख्यसिद्धांत को स्वीकार करनेका 
(प्रसज्यते ) प्रसंग उपस्थित हो जाता है । संसार का अभाव हो जानेके या सांख्यसिद्धांत को स्वीकाए 
करनेके प्रसस के भय ले यदि “ (जीवः) जीब (पुद्यलद्रध्याणि) कर्मव्गंणायोग्य पुद्गलद्रब्यों को 
(कर्मभावेन ) द्रव्यकमंरूप परिणाम के रूप से (परिणामर्यात) परिणत कराता है ऐसा कहा गया 
तो (स्वयं) स्वभावत: (अपरिणममानाबि) परिणत न होनेवाले (तानि) उन पुद्गलद्रब्बों को 
(चैतयिता ) ज्ञानस्वभाववाला जीव (कर्थ नु) किसप्रकार (परिणामयति) परिणत करा सकता है ? 
(कर्मवर्गणायोग्ष पुदगल स्वभावतः कर्मरूप से परिणत होनेवाला न होनेसे जीव उनको कमंरूप से 
परिणत करनेवाला न होनेसे द्रव्यकर्मो का अभाव हो जानेंका जो प्रसंग उपस्थित हो जाता हैं उसका 
परिहार करनेके लिये) (अथ) यदि (पुद्गल: द्रव्यं) कममंवर्गणायोग्यपुद्गलरूप द्रव्य (कर्मभावेन) 
द्रब्यकर्मरूप परिणाम के रूप से (स्वयमेव हि) स्वभाव से ही (परिणमसते) परिणत होता हो तो 
(जीव: ) जीव (कर्म) कमंवर्गंणायोग्य पुदूगल को (कर्मेत्वं) द्रव्यकमंऊूप से (परिणामयति) परिणत् 
कराता हैं (इति) यह कथन (समिथ्या) मिथ्या हो जाता है। ऐसा होनेपर (कर्मंपरिणतं) कमरूप 
से परिणत हुआ (प्रुदूगलः द्रव्य) पुदूगलरूप द्रव्य (नियमात) निश्चितरूप से (कर्म चेब) कर्म ही 
(भबति ) होता है । उसीप्रकार (ज्ञानावरणादिपरिणत ) ज्ञानावरणादिकर्मों के रूप से परिणत हुआ 
(लत) वह पुद्गलरूप द्रव्य (तच्चेब) ज्ञानावरणादिरूप ही (जानीत) जानो । 
[ यद्यकि प्राकृतम्ाषा के अनमार ' पुर्गल ' यह क्षब्द पुल्लिग और नपुंसकालिंग भो है तो भो सस्कृतभाषा 
के अनुसार ' पुद्गल ” यह शब्द नित्यपुल्लिग है । अतः संस्कृत छाया में ' पुदूगल ' ऐसा पद रक्खा गया है।। 


आ. ख्या.- यदि पुद्गलद्रव्यं जीवे स्वयं अबद्धं सत्‌ कर्ंभावेन स्वयमेव न परिण- 
मेत तदा तत्‌ अपरिणामि एवं स्थात्‌ । तथा सति ससाराभाव: / अथ “जीव. पुदगरद्रव्यं 
करमंभावेन परिणामयति । ततः न संसाराभाव:” इति तक , कि स्वयं अपरि०समप्नत परि- 
णममानं वा जीव: पुद्गलद्रब्यं कमंभावेन परिणामयेत्‌ ? न तावत्‌ तत्‌ स्वयं अप्रिणम- 


७०० शोआधजनाजयदिगंबरजैनरंजप्रकाइनसंस्थाया। 


सान॑ परेण परिणामयितु पार्येत । न हि स्वतः असतो शक्ति: कतुँ अन्येन पायंते । स्वयं 
परिणममान तु न पर परिणामयितारं अपेक्षेत्र । न हि वस्तुशक्तयः पर अपेक्षन्ते । ततः 
पुद््‌गलद्ग॒व्यं परिणामस्वभाव॑ स्वयमेव अस्तु | तथा सति कलशपरिणता मृत्तिका स्वयं 
कलदा' इव जडस्वभावशानावरणादिकर्मंपरिणतं तत एव स्वयं ज्ञानावरणाविकर्स स्थात्‌ । 
इति सिद्ध पुदगलद्गव्यस्थ परिणाभस्वभावत्वम्‌ । 


त. प्र.- यशाथ पुद्गलबव्यं क्मंवर्गणायोग्यं पुद्गलद्॒व्यं जीवेडईधिकरणभूते स्वर स्व्ावत: । 
निभिसतकारणभूतान्यद्रव्यसहकारमन्तरेणेत्यर्थ: । अबद्धं सज्जीवप्रदेशस्सह संइलेषघसम्बन्धरूपां बन्धाव- 
स्थासनापप्नं सत्कमंभावेन द्रव्यकर्मात्मसकपरिणामरूपेण स्वयमेव निमित्तकारणभूतान्यद्रव्यक्ृतप्रयोजन-- 
सनन्‍्तरेणंव न परिणमेत विकृतं न भवेत्तदा तत्कमंवर्गणायोग्यं पुदृगलद्रव्यमपरिणाम्पेष परिणमनशक्ति-- 
विकलमेब स्यथावभवेत्‌ । तथा सति कर्मवर्गणायोग्यपुद्गलब्रव्यस्थ परिणमनशक्तिवेकल्ये सति ब्रव्यकर्स-- 
स्वेन परिणतेर भावाततदुदयासम्भबाज्जीवस्य मिथ्यात्वाविरूषविभावभावात्मकपरिणत्यभावाज्नव्यकर्मब -- 
न्थासम्भवात्ससा राभावः संसारावस्थाभावों जीवस्यापतितः। संसाराभावप्रसड्गविनिवृत्यभंभथ यदि 
जीव: पुद्गलव्रव्यं कमंवर्गंणायोग्यं पुद्गलद्रव्यं तस्य स्ववमपरिणामित्वे सत्यपि कमंभावेन द्रव्यकर्मात्म- 
कपरिणामस्वरूपेण परिणामयति विवर्तयति । ततो जीवरूपप्रयोजकनिमित्तकतुजनितकर्मवर्गणायोग्य- 
पुब्गलव्रव्योपादान द्रव्यकर्माट्मसकपरिणामत्वाज्जीवस्थ विभावभावात्मकपरिणामोत्पत्तिसम्भवाच्नव्यप्र - 
व्यकमंबन्धप्रादुर्भावाद्गत्यन्त रसंसरणसम्भवाश्न ससाराभाव इति तकोप्म्यूह: परिकल्पन चेत्समश्युज्यते 
तन्ना5यं प्रदन:- कि स्वयं निमित्तम्ततान्यद्रब्यकृतत्रयो जनमन्तरेणापरिणममानसबिवर्तसानं परिणममान 
विवर्तमानं वा जीवो निमित्तकर्ता पुद्गलव्र॒ष्यं क्ंवर्गणायोग्यं पुद्गलद्रव्य कर्मंभावेन द्रव्यक्र्मा'!मक- 
परिणामरूपत्वेन परिणामयेदविवर्तयेत ? न तावत्तत्कमंवर्गणायोग्यं पुद्गलद्रध्यं स्वय स्वभावतो5षरिण- 
समानमपरिवतंमान परेण नि्मित्तकर्त्रा परिणामयित्‌ विवतयितु पार्येत प्रयोद्य भवेत्‌ । न हि नेव स्वतः 
स्वभ्ावत: । वस्तुस्वाभाष्यादित्यर्थं: । असती द्रब्येषविद्यमाना शक्ति: कते जनयितुमन्येन निमित्तकत्रों- 
भवता केनचिद्द्रव्यण पायंते सम्भाव्यते | दक्‍्या भवतीत्यर्थ:। स्वयं स्वभावत: | प्रयोजकमन्तरेणेत्यर्थ: 
परिणममानं तु विवततमानसेव कमंवर्गणायोग्य पुद्गलद्रव्य न परमन्यं स्वस्माद्भिश्नं निभित्तकतंभूत जीव 
परिणमयितारं विवर्तेयितारमपेक्षेत । न हि वस्तुशक्तय: स्वकार्योत्पत्ता पर सहकारिणमभपेक्षन्ते प्रती- 

क्षस्ते । तत: पुदुगलद्रव्यस्य स्वयप्रपरिणासित्वे सति ससाराभावप्रसड्गात्संसारावस्थाथाशत्र जीवस्य 
प्रत्यक्षगम्यत्वात्पुद्गलद्॒व्यं कमंबर्गंणायोग्य पुद्गलद्रव्य परिणामस्वन्ाव॑ परिणमनज्यील स्वयमेवाःस्तु 
प्रयोजक मन्‍्तरेण भवतु । तथा सति कमंवर्गंणायोग्यपुद्गलद्व्यस्थ स्वयमेव परिणामस्वभावत्वे सति 
कलदपरिणता स्वोपादेयभूतस्वस्वरूपान्वितकलद्यात्मकपरिणामत्बेन परिणता मृत्तिका स्वयमात्मना कलश 
इव । स्वोपादेयभूतस्वस्वरूपान्वितकलदरूपपरिणामात्मकत्वेन परिणता मृत्तिका यथा कलशरूपा भवति 
तथेत्यरथ: | जडस्वभावज्ञानावरणादिकर्मपरिणत चेतन्यसामान्यवेकल्यस्वभावज्ञानावरणा विरूपद्रव्यकर्मा - 
त्मकपरिणामस्वरूपेण परिणत॑ तदेव कर्मबर्गणायोग्यपुद्गलद्रव्यमेव स्वयमात्मना ज्ञानावरणादिकर्म 
हानावरणादिसउज्ञक द्रव्यकर्मेव स्याद्भवेत्‌ । इत्यमुना प्रकारेण सिंद्ध पुद्गलद्रव्यस्थ क्मवर्गणायोग्य- 
स्यान्यस्थ च पुद्गलद्रव्यस्थ परिणामस्वभावत्वं परिणामशक्तिमस्वम्‌ । 


समक्‍लात ॥ छ्क है 


टीकार्थ-- जोबरूप अधिकरण में स्वभावतः- भाप ही बंधावस्था को प्राप्त त होनेबाला पुव्गलड्रत्य ब्रष्य- 
ऋर्मछूप परिणाम के रूप से यदि परिणत न होता हो तो बहु अपरिणामों हो-कूटस्थनित्य हो हों जायगा । पुक्पल- 
ब्रष्य के अपरिणासित्व की-क्टस्थनित्यत्व की सिद्धि हो जानेपर (जोव की) संसाररूप अवश्या का अभाव सिद्ध, 
हो आयगा । * जोव पुद्यलद्ध्य को कर्मकप से परिणमाता है; उसकाश्ण संसार का अभाव बहों होता ' ऐसा यदि 
तर्क हो तो ' जोब स्वयं परिगत न होनेबाले पुद्गलद्रब्य को द्रब्यकर्मरूप से परिणमा सकता है या स्वयं परिणस 
होनेवाले पुद्गलदब्य को परिणमा सकता है ?” ऐसा प्रइन खड़ा हो जाता है। अपने स्वधाव से परिणत न होनेबासा 
यह पुद्गलव्व्य दूसरे दृध्य के (जीवद्रव्य के) हारा परिणमाया नहीं जा सकता । (पदार्थ में) जिस धाक्ति का 
स्वपावत' अभाव होता है वह शक्ति अन्यपदार्थ के द्वारा उत्फादित नहीं की जा सकतो | आप ही-ह्वभाव से ही 
परिणत होनेबाला पुद्गलब्॒ध्य परिणमन करानेबाले अन्यद्रथ्य को अपेक्षा नहीं रख सकता । वस्तु की शक्तिया पक- 
प्रवार्थ की अपेक्षा नहीं रखतो । उसकारण पुद्गलबब्य स्थयमेव परिणमनस्वभायबाला होना चाहिये | पुब्ृगलद्रस्य 
स्वयं परिणमनस्वभाववाला होनेपर कलशरूप परिणाम के रूप से परिणत हुई मत्तिका जिक्षप्रकार स्वय करूदारूष . 
होती है उसीध्रकार जडस्वप्ावबाले अर्थात्‌ स्वपावतः खेतन्यशन्य होनेशले ज्ञानावरणादिकर्म के रूप से परिणस 
हुआ पुद्गलब्रद्य स्वय सानाबरणादिकमंरूप होता है । हसप्रकार पुदृगलद्॒व्य का परिणमनस्वभावर्थ सिद्ध हुआ ॥ 

विवेचन- कसंबर्गणायोग्य पुद्गलव॒ठ्य जोवरूप अधिकरण में स्वभावत बधावस्था को प्राप्त हुआ नहीं 
होता । बह जोवब्॒ध्य से भिन्न ही होता है ।जोब जब विभावरूप से परिणत होता है तब उसका पुदूगल के साथ बध 
होता है। यद्यपि जोब के विभावधावरूप निमित्त के भिल जानेपर पुद्गलब्॒ब्य कर्मरूप से परिणत होता है तो 
झी वह स्वयं परिणमनशोरू होनेसे ही कमंरूप से परिणत होता है । यदि वह स्वयं परिणत होनेवाला न होता तो 
भिभित्त के मिल जानेपर भो वह कर्मरूप से परिणत न होता और अपरिणामी-फूटस्थनित्य सिद्ध हो जाता | यदि 
कसंवर्गणायोग्य पुद्गलद्॒ध्य के अपरिणामित्व की सिद्धि हो गयो तो उस पुद्गलद्॒व्य की निमित्त के मिल जानेपर भी 
दृव्यकमंरूप से परिणति नहीं होगी और उस परिणति के अभाव में द्रव्यकमं का अभाव हो जानेसे उसके उदयरूप 
परिणाम का भी अम्ताव हो जायगा । उदयरूपपरिणाम के अभाव में जीव को विभावभावरूप परिणति का भी अभ.थ 
हो जायगा ओर उसका अभाव हो जानेसे नये कर्ंबंध का अभाव हो जायगा। इसप्रकार द्रव्यकरमंरूप परिणास ओर 
जीव के विभावणावरूप परिणास इनमें होनेवाले कार्यकारणबाय फा-लिमित्तनेभित्तिकभाव का अभात् हो जानेसे 
जोबव को ससाररूप अवस्था का भी अभाव हो जायगा। “ कमंवर्गणायोग्य पुद्गलद्रब्य को द्रब्यकर्मात्मक परिणाम के 
रूप से जोव ही परिणमाता है, फिर भले हो वह पुद्गलद्रध्य परिणमनशोल न हो । पुद्गलद्रब्य की फर्मरूप परिणति 
को करानेवाला जीव है ऐंसा माननेसे ससार का अश्नाव नहीं हो वकता ' इसप्रकार का युक्तिबाद किया जाता हो ती 
बह यक्तिवाद ठीक नहीं है | ' जीव के द्वारा द्रव्यकर्म के रूप से परिणसाया जानेवाला कमंवर्गणायोग्य पुद्गलद्रप्य 
स्वभावतः हि परिणत होनेबाला होता है या परिणत होनेबाला नहीं होता ? ऐसा प्रइव उपस्थित हो जाता है | यदि 
बह स्वभावतः परिणत होनेवाला न हो तो वह दूसरेके द्वारा (जोब के हारा) परिणत नहों किया जा सकता; क्यों 
कि स्वस्ावत:ः परिणाम के रूप से परिणत होनेकी शक्ति के [वना कौनसा भी पदार्थ दूसरे निभित्तमत द्रव्य के हारा 
परिणत नहीं किया जा सकता और पदार्थ में स्वभावत: शिद्यमान न होनेवाल्ली शक्ति किसी दूसरे के हारा उत्पारित 
महीं को जा सकतो । यदि मत्तिका में स्वसावतः परिणत होनेकी शाफ्ति न होती तो उसकी घर ८प एज्णिति कदापषि 
ने होती । कुम्हार भी घटादिरूप से परिणत होनेकी दाक्ति को मस्तिका में उत्पादित नरीं कर सकता । अल, कर्संब- 
गंणायोग्य प्दूगल में पारिणामिकी शक्ति के अभाव में जीव या जीव के शारीरिक शा मातसिक परिणास एरगल को 
ब्रद्प्कर्मूूप परिणाम के रूप से परिणमा नहीं सकता । जो द्र य स्वभावतः परिणत होनेबाला होता है वह परिणत 
करानेवाले दूसरे पदार्थ की अपेक्षा नहीं रखता । वस्तु की जक्तिय्रा पर की अपेक्षा नहीं रखती । जिस पुरुष में 
विशिष्ट कार्य करते को शक्ति होती है वह उस कार्य को करते समय अन्य पुरुष को अपेक्षा नहीं रखता । द्वव्य अपने 
कार्यरूप से परिणत हीने की क्रिया के रूप से जब अपनी पारिणासिक्री शब्ति के कारण ह्वय्मेव परिणत होता हे तब 


ज्ण्रे * ओफऋमनायविगंबर्लेनप्ंधप्रकाशनसं स्थायाः 


उस परिणतिक्रिया की उत्पलि करनेयाले के कप से अस्यद्व्य की किसप्रकार अपेक्षा रल्त सकता है? निमितभूत 
परदरथ्य अपनी किया के द्वारा स्वयमेव परिणत होनेवाले व्रष्य को परिणतिकिया का प्रेरक नहीं होता । परव्रष्य को 
किया का साहाय्य मिललेपर ब्रब्य को विदिष्टरूप से परिणत होनेकी शक्ति उत्तेजित हो जाती है-उसकों बल मिलता 
है सो थी बह परदण्य विश्चिव्दव््य को परिणतिक्तिया का स्वयं आअय म होनेसे परिणत होनेवाले द्रव्य को अपनी 
वरिणतिकरिया में परद्व्य अपेक्षित नहीं होता। ऐसा होते हुए भो द्रव्य परव्रव्य से प्राप्य उत्तेजना के अभाव में विशिष् 
परिणाम के रूप से परिणत नहीं होता । इससे स्पष्ट हो जाता है कि पुद्गलब्रब्य स्वयं आप ही परिणत होनेके स्वभाव 
से युक्त होगा चाहिये-पारियाभिकों शक्ति से युक्त होना चाहिये। पुद्गलदव्य परिणासस्वभाववाला होनेपर ही 
मू्िकारूष पुद्सलत॒ब्य कलझकूप परिणाम के रूप से परिणत होता है ओर मृत्तिका स्थयं कलूवारूप होती है। यदि 
अत्तिका परिणासस्वपाजबाली न होती तो वह कलशखरूप से न परिणत होतो ओर न ह्वर्थ फलशकप भी होती । 
परिणामस्वन्ाववाली होरेसे जिसप्रकार करशरूप से परिणत होतो हुई मृत्तिका स्वयं कलूदरकूप होती है उसोप्रकार 
जदस्वभावजाले अर्थात्‌ स्वभावत: येतम्यश्म्ब ज्ञानावरणाविरूप द्रव्यकर्म के रूप से परिणत हुआ कर्मवर्गणायोग्व 
पृद्गलभ्य स्वयमेव शानावरणादिख्य व्रब्यकमं होता है । इसप्रकार पुद्गलब्॒ब्य का परिणामस्थभाव से अथात पारि- 
जासिको शक्ति से युक्त होगा सिद्ध हो जाता है । 
बच तात्पर्यवृत्ति देखिये- 

जोवेघिकरणभते स्वयं स्वभावेन पुद्गलव्॒ब्यकर्म ब नास्ति ॥ कस्मात्‌ ? सर्व-(दा? ) -था 
जौवस्थ नित्यवात्‌ । “” न लव स्वयं स्वयसेय कर्मभावेम व्रव्यकर्मपर्यायेण फ्रिणमति । कस्मात्‌ ? सवेधा 
नित्यत्थात्‌ ।** एवमित्थम्भूतमिदं पुद्गलद्रव्यं यवि चेूबतां साइल्यमतानुसारिणां ““ तलः कारणात्पु- 
दृगल्ध्रध्यनपरिणाम्येब भ्रवति । ततदचापरिणासित्वे सति कि दृषणं भवति ? अथ कार्मणवर्गणाप्रिर- 
परिणसन्तोभिः कर्मभावेन ब्रव्यकमंपर्यायेण तदा संसारस्या$भावः प्रसजति हे शिष्य ! साइूख्यसमय- 
वदिति । अथ सतं “ जोव: कर्ता कर्ंवर्गणायोग्यपुद्गलब्रब्याणि ज्ञानावरणाविकर्स भावेन द्रध्यकर्मपर्या- 
बेण हृटात्परिणामयति ततः कारणात्संसाराभावदूषणं भ्रवतोीति चेत्‌ *” ज्ञानी जोब: स्वयमपरिणसमान: 
सन्‌ तत्पुदूगलद्॒व्यं कि स्ववसपरिणममानं परिणमसान वा परिणामयेत्‌ ? न ताबदपरिणममान परिणा- 
सयति । न च स्वतोध्सती दाक्ति: कतुंमन्येन पायंते । यथा जपापुष्पादिकं कतूं स्फटिके जनयत्यपाधि 
तथा काध्ठस्तम्भादों कि न जनयतीति ? अथंकान्तेन परिणममानं परिणामयति, तदपि न घटते । न 
हि वस्तुशक्तय: परमपेक्षन्ते । तहिं जी-(वः ? )-वं निमित्तकर्तारमन्तरेणा5पि स्वयमसेव कमरूपेण परि- 
णजप्॒तु । तथा थे सति कि दुृषणम्‌ ? घटपटस्तस्भादिपुद्गलानां ज्ञानावरणादिकमंपरिणति: स्थात्‌ । स 
च प्रत्यक्षविरोध, । ततः स्थिता पुद्गलानां स्वभावभता कथड्चित्परिणामित्वशक्ति: । तस्यां परिणाम- 
झक्तो स्थितायां स पुद्गलः कर्ता य स्वस्य सम्बन्धिन ज्ञानावरणादिद्रव्यकमंपरिणाम पर्यायं करोति 
तस्थ स एक्ोपादानका रण, कलदास्य मृत्पिण्डमिव; न च जीव:; स तु निमित्तका रणमेय । हेयतत्त्वमि- 
दर्भू । तस्मात्पुदूगलादव्यतिरिक्तशुद्धपरमात्मभावनापरिणताभेद रत्नन्रथलक्षणेन भेदज्ञानेन गम्यद्िविदान- 
न्देकस्वभावों निजशुद्धात्मंव शुद्धनिश्वयनयेनोपादेयम: भदरत्नत्रयस्वरूप तूपादेयमभेदरत्नश्रयसाधक- 
त्वादृव्यवहारेणोपादेयमिति । 

जीव सवधा शुद्ध होनेसे अधिकरणपन्त जीव मे पुद्गलद्रव्यकर्म स्वभावत: बद्ध हैआ नहीं है और सर्वथा 

नित्थ होनेसे स्वभावत: द्रव्यकम त्मक परिणास के रूप से परिणत नहीं होता । सांख्यमत का क्षमुसरण करनेवाले 
जाके मत में द्ध्य स्वभावत:ः बंध को प्राप्त न होता हो और र्वभावतः कमंरूप से परिणत न होता हो तो पुदंगल- 
ब्रव्य सर्ववा अपरिणामो-क्टस्थनित्य हो जायगा। पुद्गलद्रव्य का अपरिणामित्व सिद्ध हो जानेपर व्रव्यकर्मरूप 


समयतसार: । ७०३ 


प्रिणात्त के रूप से कार्मणवर्गंणाएं परिणत म होनेसे सांख्यसिद्ञाग्त के समान (जोव की) संसाएइ-अवश्या का अभाव 
ही जानेका प्रसंग उपस्थित हो जाता है। यदि जीव कमंबगंणायोस्यपुद्गलद्॒व्य को ज्ञानावरणादिकर्म रूप दध्यकम रिसक 
वरियाम के ऊप से जबरन परिणमाता है और उसकारण संसार का अभाव हो जानेका दोष उपस्थित नहीं होता ऐसा 
अभिमत हो तो “ श्ञानी जीव स्वभाव से परिणत न होनेबाला होता हुआ क्या स्वभावत: परिणल न होनेवाले पुद्ग- 
कृद्॒व्य को परिणमाता है या परिणत होनेवाले पुद्गरूद्रब्य को परिणमाता है ?' ऐसा प्रइन उपस्थित हो जाता है 
स्वभावत: परिणत न होनेवाले पुद्गलद््॒य फो जीव परिणमा नहीं सकता । स्वभावतः (पवार्थ में) विद्यमान न 
होनेबाली शक्ति दूसरे (पदार्थ ) के द्वारा उत्पादित नहीं की जा सकतो। जिसप्रकार जपापुष्णादिक स्फटिक में उपाधि 
को उत्पादित करता है उसीप्रकार छूकडी के खभ्ा आदि में क्‍यों नहीं उत्पादित कर सकता? सर्वंधा परिणत होनेवाले 
पुद्गलब् व्य को जीव परिणमाता है ऐसा कहना हो तो वह भी घटित नहीं होता । वस्तु को शक्तियां पर को अपेक्षा 
नहीं रखती । यवि ऐसा! है तो जोवरूप निमित्तकर्ता का अभाव होनेपर भी पुदुगलब्रच्य स्वभावत: हो कर्सरूप से परि- 
णत हो जावो । जीवरूप निमिनकर्ता के अम्माव में भी यदि पुद्गल्व॒व्य कर्मकप से परिणत होने छगा तो घट, पढ, 
खंभा आदिकों की शानावरणाविकर्मों के रूप से परिणति हो जायगी । घटपटादि का तन्लानावरणादिरूप से परिणतर 
होना प्रत्यक्ष के विरुद्ध पड़ता है। उसकारण पुदुगर्लो की स्वसावभूत कर्यचित्परिणामित्वशक्ति की सिद्धि हो जातो 
है । पुद्गलद्रध्य को परिणत होनेकी शक्ति को सिद्धि हो जानेंपर वह पुद्गलद्॒ब्यरूप कर्ता शानावरणादिख्पद्रव्यकर्मा- 
त्मक अपने जिस परिणाम को उत्पन्न करता है उस परिणाम का जिसप्रकार मृत्पिड अपने कलवारूप परिणाम का 
उपादानकारण होता है उसोप्रकार उपादानकारण होता है; जोब उपादानकारण नहीं होता; वह तो निमित्तकारण हो 
होता है। निमित्तकारण होना यह जीव का हेयस्वरूप है; (क्यों कि शुद्ध जोव निमित्तकारण कदापि नहीं होता ।) 
उसकारण पृुदगलद्रब्य से भिन्न शुद्ध परसात्मा के चितनरूप से परिणत हुए अभेदरत्नत्रयरूपभेदशान से जानो 
जानेवालो चिदानंदरूप एकस्वश्लाबवालो अपनी शूद्ध आत्मा ही शुद्ध निश्चय को दृष्टि से उपादेय है; भेदरत्नत्रय का 
स्वरूप तो अभेवरत्नत्नय का साधक होनेसे व्यवहार से उपादेय है। 


[ निम्ित का अभाव होनेपर भो यदि पुदगलद्रध्य द्रव्सकर्ं रूप से परिणत होता है ऐसा माना तो घट- 
पटादिरू पुदगलद्रष्य भी द्रव्यकर् के रूप से परिणत होने रूम जायगे ” इसभप्रकार दोषाविष्कार करके टीकाकार 
आचायंसहाराज के द्वारा द्रव्य परिणमनशील होनेपर भो मिमित्त के अभाव में विशिष्ट परिणाम के रूप से परिणत 
नहीं हो सकता ' यह अभिष्नाय व्यक्त किया गया है। यदि निमित्त उपादान को परिणतिक्रिपा के अनुकल क्रियारूप 
परिणाम के रूप से परिणत न हुआ तो उपादान स्वजातीय परिणाम्त के रूप से परिणत नहीं हो सकता | अतः 
निम्ित्त बननेवाले व्रव्य का सिर्फ सद्भाव होनेंस उपादान अपने परिणाम के रूप से परिणत नहों हो सकता । | 


स्थितेत्यविध्ना खल॒ पुदूगलस्य २वभावभूता परिणामशक्ति: । 
तस्पां स्थितायां स करोति भाव यमात्मनस्तस्य स एवं कर्ता ॥६४॥ 


अन्यय:- इति पुद्गलस्य स्वभावभता परिणामशक्तिः खल अविध्ना स्थिता। तसयां स्थितायां 
स आत्मन: य भावं करोति तस्य स॒ एवं कर्ता (भ्वति) । 


अथ- (कर्मवर्गणायोग्य पुदगलद्धव्य को स्थाभ्ाविक पारिणमिकशक्ति के अभाव में ससार का अभाव हो 
ज्ञासेका प्रसंग उपस्थित हो जानेसे ओर सर्वथ! परिणा्रो साननेपर घटपटादि का फरमंरूप से परिणत हो जानेका 
भ्रश्चनृम उपस्यित हो जानेसे पुदुगल को सर्वथा अपरिणाम्रो या सर्बंधा परिणामी नहीं माना जा सकता | जीव को 
संसाइ-अवस्था प्रत्यक्षप्राहत्र होनेस ओर कर्मबर्गणायोग्य पुंदंगल की जोव के विभावपरिणासात्मक निमित्त के 
अभाव सें प्रत्यकर्मप परिणति और उसका जोब के साथ बध्च होना अदाक्य होनेसे पुद्गल के कथ्थचित्परिणामित्व 
को स्वीकार करमा आदबदयक हो जाता है। ) इसप्रकार पुदूगल को स्वभावभूत पारिणामिकी हाक्ति परमा्थतः 


छ० ४ स्रीऋघभनायविमंबरणेनधंबप्रकाशनसंस्थाया: । 


निर्याध रूप से सिद्ध हो गयी । उसकी सिद्धि हो जानेपर पुद्गलद्श्य अपन जिस परिणाम को उत्पन्न करता है रत 
जपने परिणाम का वही कर्ता-उपादानकर्ता होता है । 

त. प्र.- इत्यमुना प्रकारेण। कर्मवर्गणायोग्यपुद्गलद्रव्यस्वामिकस्वाभाविकपारिणा सिकशक्त्यभावे 
ओवस्य संसारावस्थाभावप्रसडगात्सवेथा परिणामित्वे घटपटादीनामपि व्रव्यकर्म त्वेन परिणते: प्रसहगाच्च 
तथा द्रव्यस्थ सर्वथाउपरिणामित्व स्थ सर्वथा परिणामित्वस्प चासिद्धेर्जोबस्प संसारावस्थाया: प्रत्यक्ष- 
वर्शनावशुद्धजोबोपादानकबिभावसावात्मकपरिणास भूतनिमत्तमन्तरेण कमंवर्गणायोग्यपुद गलव्रव्यस्य व्रब्य- 
कमंत्वेन बद्धावस्थत्वेन च परिणमनासम्भवाच्च पुद्गलब्रव्यस्थ सर्वथाउपरिणासित्यं सर्बथा परिणासित्वं 
ज पतो न सिध्यति ततस्तस्य कथडिचत्परिणामित्व सिध्यतीति । अमुना प्रकारेण पुद्सलस्य कमंबर्ग- 
जायोग्यपुद्गलद्रव्यस्थ स्वभावभूता स्वाभाविको परिणामशक्ति: पारिणामिकी शक्ति: खलु परमार्थतो- 
इविध्ता निर्बाधा स्थिता सिद्धा । तस्यां पारिणासिक्यां शक्‍तों स्थितायां सिद्धायां स पुदूगल आत्मनः 
स्वस्थ य॑ परिणाम स्वस्वरूपान्वित पर्याय करोति जनयति तस्य क्मबर्गणायोग्यपुद्गलब्रव्योपादेयभूत-- 
परिणामस्य स एवं कमंवर्गणायोग्यपुदूगल एवं कर्तोपादानकर्ता । भवतीत्यध्याहार: | कमंबर्गंणायोग्य- 
पुवृगलद्रव्यस्थ स्वभावभूताया: पारिणामिक्याइशकतं: सिद्धों पुदूगल: कमंवर्गणायोग्य: स्वभावभावात्म- 
कस्य विभावसावात्मकस्य ख परिणामस्य निर्मित्तीभवद्द्रव्यसहकृतः कर्ता भवति । विभावभावात्सक- 
परिणतिकारणभूता नास्त्यन्या काचिह्ेभाविकी शक्ति: । पुद्गलब्रव्यस्थ स्वभावपरिणामोत्पत्तों कालप्रव्यं 
निमित्तोभवति द्रव्यकर्मात्मकपरिणामोत्पत्तो चाशुद्धजोबद्रव्योपादानकों विभावभावो निमित्ती भवतीत्यव- 
वसेयम्‌ । यहा, कमंवर्गंणायोग्यस्य पुद्गलद्रव्यस्य स्वभावतों जोवेईघिकर णभतेःबद्धस्य सतो नित्यानित्या- 
त्मकत्वेषपि सर्वथाउपरिणासित्वेः्स्युपणम्थमाने कूटस्थनित्यत्वापत्तद्ंव्यकमंत्वेत परिणतेरसम्भवात्तदुदया- 
स्मकपरिणामो त्पत्त्यभाबात्त झ्लिमित्तकजोवस्था सिकविभावात्सकपरिणामो त्पत्यभावा न्नव्यकसंबन्धा सम्भ - 
बातन्नित्यमुक्तत्वप्रसइगाज्जोवस्थ संसारावस्थाभावप्रसहगात्तत्प्रसड-गपरि जिहीषंया जीवस्य कमंवगंणायो - 
ग्यपुद्गलद्गध्यस्य द्रव्यकर्मात्मकपरिणामत्वेत परिणामयित्त्वेडभ्यूपगम्यमाने5पि स्वप्नावतो5परि णमानस्थभ 
पुद्गलद्रच्यस्य द्रव्यकर्मात्मकपरिणामजननशक्त्ययोगाज्जीवस्य चर तत्र॒ तच्छक्तिजननसामर्थ्याभावाच्च 
जीवस्य परिणामयितृत्वासम्भवात्स्वभावतो द्रव्यकमंत्वेन परिणममानस्य परिणामयित्रन्तरापेक्षायोगा- 
दइधटपटाबदिपुदूशलानासधि द्रव्यकर्मात्मकपरिणासत्वेन परिणमनप्रसहगाच्च पुद्गलद्रब्यस्य सर्वंधाइपरि- 
जामित्वस्थ स्वथा परिणामित्वस्थ चासिद्धं: कथड्चित्परिणामित्वं सिध्यति । एव पुद्गलद्रव्यस्य स्वभा- 
वभता परिणामशक्तिरित्यादि । दोष प्राग्वत्‌ । 

विवेचन- साख्यों के समान पुद्गलव्र्य सबंधा अपरिणामी नहीं माना जा सकता; क्यों कि ऐसा माननेसे 
कप्मवर्गणायोग्यपुद्गलद्॒ब्य की द्रव्यकर्मरूपपरिणति का अभाव हो जानेसे जीब की ससाररूप अवस्था का अभाव हो 
जायगा । उसको द्रव्यकमंरूप से सर्बथा परिणत होनेबाला भी नहीं माना जा सकता; क्यों कि सबंधा द्रव्यकमंरूप से 
परिणत होनेबाला होनेपर सप्ली पुदगल निभित्त का अभाव होनेपर मो बव्रव्यकसंरूप से परिणत होते रहेंगे-घट पट आदि 
भी द्रत्धकर्मरूप से परिणत हो जतवेंगे । जोब की संसार-अवस्था प्रत्यक्षणोच्वर होनेसे पुद्गलद्रध्य के कर्यंचित्‌ परि-- 
गज 
| रूप से परिणत होते हुए नहीं देखे जाते । अतः उसको सर्वथा व्रय्य-- 
कर्मे#प से १रिणत होनेवाला नहीं माना जा सकता | पुबृगलद्॒भ्य की विभावरूप परिणति निम्चिस का अभाव हीनेपर 
नहीं हो सकती । पुदूगल का स्कन्धरूप परिणाम पुदगल की अशुद्ध अबस्था है। उस स्कंध का विशिष्ट परिणाम 


सबयतसार: । छ०्ष 


लिभित्त के अभाव में नहीं हो सकता । म्त्पिड की घटाकाश्परिणति कुम्हार के अभाव में या कुम्हार की घटाकार- 
बरिणतिक्रिया के अमुकूल क्रिया के अभाव में नहीं होतो ॥ प्रणगलनक्रिया प्रवृगल का स्थाभाविक परिणाम है और 
जसका निममित्तकारण कालब्रब्य होता है ओर घटादिरकूप परिणाम की उत्पत्ति का निमित्तकारण कुम्हार होता है- 
कुम्हार का घटोत्पस्यनुकूल हस्तसचालनादिकूप परिणास निमित्तकारण होता है । कर्मंर्गणायोग्य पुद्गलबब्य को 
दत्यकमेंरुप परिणति का निमित्तकारण जोब या जीव का विभावत्ताव होता है। अतः पुद्गलद्॒ध्य के परिणामित्भ के 
जिना उसकी स्थप्ावपर्यायरूप या विभावपर्यायकूप परिणति निमित्त के मिल जानेपर भी नहीं होती । इससे स्पष्ट 
हो जाता है कि पुद्गलद्धव्य परिणामस्वभाववाला है। इसप्रफार पुद्पलद्रव्य के परिणाभित्व की तिर्याधरूप से सिद्धि 
हो जाती है । इसप्रकार पुद्गलद्रव्य की ध्वभावभूत पारिणामिकी शक्ति को सिद्धि हो जानेपर बह जिस स्वस्वरूपा- 
न्बित परिणास के रूप से परिणत होता है उस परिणाम का बह उपादानकर्ता होता है, फिर भले ही उसका वह 
परिणाम कर्यखित्‌ विसदश हो । 


जीवस्य परिणामित्व॑ साधयति- 
अब जोव के (कर्थंचित्‌-) परिणामित्व की सिद्धि करते हे- 


ण सय॑ बडे) कम्म ण सयय परिणमदि कोहमादीहि । 

जइ एस तुज्झ जीवों अप्परिणामी तदा होदि ॥ १९१॥ 
अपरिणमंतम्हि सय॑ जीव कीहादिएहिं भावहि। 
संसारस्स अभावों पसजञ्जद संखसमओ वा ॥ १२२॥ 
पग्गलकम्म॑ कोहो जीव॑ परिणामयदि कोहत्तं । 

ते सयमर्परिणमंते कहे णु परिणामयदि कोहा ॥ १२३॥ 
अहट सयमप्पा परिणमदि काहमभाबेण एस द बुद्ी। 
काहे परिणामयद जीव कोहचतमिदि मिच्छा ॥ १२५४॥ 
कोहबनुत्तो कोहा माणुवज़त्तो य माणमवादा | 
माउवउत्ता माया लोहुबजुत्ता य हबदि लोहा ॥ १९२५॥ 
न स्वय बद्ध: कृणि न स्वयं परिणमति क्रोधादिभिः । 
यद्येष तब जीवो5परिणामी तदा भवति ॥ १२१ ॥ 


अपरिणममाने स्वयं जीवे क्रोधादिक. भाव: । 

ससारस्याउभाव: प्रसज्यते साडः रूपसमयों वा ॥ १२२४ 
पुदूगलकर्म क्रोधो जीव॑ परिणामयति क्रोधत्वं । 

त॑ स्ववमपरिणममानं कर्थ नु परिणामयति क्रोध: ? ॥ १२३॥ 
अथ स्वयमात्मा परिणमति क्रोधभावेनंषा ते बुद्धि: । 


३०६ क्रोऋवभनाथदिगंबरजेमप्रंथप्रकाशनसंस्थाया: 


ऋष: परिणामयति जीवं क्रोधत्वमिति मिथ्या ॥ १२४ ॥। 


क्रोधोपयुक्त: क्रोधो मानोपयुक्तइच मान एवात्मा। 
सायोपयुक्तो साया छोभोपयुक्तो भवति लोभ: ॥ १२५॥ 


अन्वगार्थ- (तब) तेरे मत में सदा म्‌क्‍त होनेसे (एव जीव:) यह जीव (कर्मणि) अधिकरण- 
भूत द्रव्यकर्म मे (स्वय) स्वभावत: (बवि) यदि (न बद्ध:) एकान्तरूप से बंध को प्राप्त हुआ नही 
होता हो और यदि (फक्रोधादिधि:) भावक्रोधादिरूप से (स्वयं) स्वभावत एकान्तरूप से (न परिण- 
मति) परिणत नही होता हो (तदा) तो (अपरिणामी) अपरिणामी-क्टस्थनित्य (भवत्ति) सिद्ध 
हो जाता है । (जीवे) जीव (क्रोघादिकः भावे:) भावक्रोधादिखूप परिणामों के रूप से (स्वयं) 
स्वभावत (अपरिणममाने) परिणत होनेवाला न होनेपर (संसारस्थ अभावः) जीव की संसार- 
अवस्था के अभाव का (साइूरुयससयः वा) अथवा साख्यसिद्धात का (प्रसज्यते) प्रसंग उपस्थित हो 
जाता है । जीव की ससार-अवस्था का अभाव हो जानेके प्रमग का अथवा साख्यसिद्धांत के प्रसंग 
का परिहार करनेके लिये यदि “ (पुदूगलकम ) पुदगलोपादानकपरिणामभत (क्रोषचः) द्रव्णक्रोध 
(जीव) जीव को (क्रोधत्व॑) भावक्रोध वे रूप से (परिणामयति) परिणमाता है ऐसा हहना हा 
तो (स्वयं) अपने स्वभाव से (अपरिणममानं) परिणत न होनेवाल (त) जीव को (फ्रोधः) द्रव्य- 
क्रोध (कर्थ न) कंसे (परिणामर्यात) परिणमा सकता है ? किसीप्रकार भी परिणमा नहीं सकता । 
स्वभावतः परिणत न होनेवाले जीव को भावक्रोध ये रूप से परिणमानंकी छकित द्रव्यक्राध मे न 
होनेसे उपस्थित होनेवाले जीव के भावक्रोधरूप परिणाम का अभाव हो जानके प्रसग का परिह्वर 
करनेके लिये (अथ) यदि (आत्मा) जीव (रदय) अपने स्वभाव से (क्राधभावेन ) भावक्रोधरूप परि- 
जाम के रूप से (परिणमति) परिणत होता डे ऐसा (ते) तेरा (एघा) यह (बद्धिः) अभिमत हो तो 
४ (क्रोध:) द्रव्यक्रोध निभित्तकर्ता होकर (जीव) जीव को (क्रीधत्य) भावक्रोधरूण से (परिणामशण्शोंस ) 
परिणमाता है  यद्र आगमबचन (सिशथ्या) मिथ्या हो जाधगा । जीव को सर्वथा अपरिणामी पाननसे 
जीव की ससार-अवस्या का अभाव हो जानेका और सास्यमिद्धात को स्वीकार बारनका प्रसग ५ प- 
स्थित हो जानेसे द्रव्यकोध में स्वभावत' अपरिणामी जीव को धागकर्म के रूण से परिणमानेकी 7क्ति 
का अभाव होनेंसे आर जीव को नवेथा परिणत हासेयालछा साननेस निममत्त की आवश्यकता न गर्टनसे 
द्रव्पक्रोध जीव को नावकोध + रूप से परिणमाता € बह आगमबचनन मिथ्या हो जानेला प्रसंग 
उपस्थित हो जानेंसे जीव को प्रकार कथलित्यरिणामी सानना आवश्यक हो जाता | एम्ीप्रकार 
जब (ऋरेोेोषयक्तः:) भावकीब के तारा आत्ममात किया गणा होता है अथलि जिसका उर्योग 
भावक्ोप्रर7 से 'एरणत हुआ होता 2 गेसा (आत्मा) जीत (क्रीध') भावकोभ्रर पे होतारी (गानों- 
पयुक्तः) जिसका उपयोग भातम्ानरूय से परहिणल हुआ होता ४ एसा जय (साल ) भा -मानरूप 
होता है, (मायोपपुक्त ) जिमता उध्ोग भावशाया के रूप से परिणत हुआ होता है ऐसा जीच 
(माया) भावभायारूप ठोदा है जार (लोशोपयुक्न-) जिसका उपयोग भावछोभ के रुप से पचजित 
हुआ होता है ऐसा जीव (छोभ ) भावलोभरूय होता है तव भी जीद को कथचित्‌ परिणामी 
मानना आवश्यक हो जाता है । 


समयतारः । उण०्छ 


[ यद्मपि जीव परिणामस्वभाववाला है तो भी वह भावकोधरूप से निभिस के अभाव में परिणत नहीं 
होता । यदि मनिभित के अभाव में हो जीव भावकोघरूप से स्वधाजत: परिणत होता है ऐसा साना गया तो भाज- : 
कऋरोधादिकप से ही परिणत हो जाना उसका स्वभाध बन जायगा और इस स्वभाव के फारण यह सर्वदा भावक्रोधरूप 
है ही परिणत होता रहेगा-अन्यकथायों के या विभावसायों के रूप से करापि परिणत नहीं होगा । जीव की अन्य-- 
कधायों के रूप से होनेवाली परिणति भी देखो जाती है। जीव की विमावधावरुप भिश्नभिन्न परिणतियां जब देखने 
में आती है तव परिणामभेद निनिमित्तक गहीं हो सकता । अतः भिन्नभिन्न द्रध्यक्रोधादिकषायों के उदय से ही जोब 
की सिश्वभिन्न सावकणायाबिकृपथिभावभावों के रूप से परिणतियां होती हैं पह स्पष्ट हो जाता है| पदवि द्रव्यक के 
उबय का असर जीव की परिणतियोंपर न होता तो जीव के परिणार्मो के भी क्रोध, मान, साया और लोस इनरूप 
भेंद फदापि नहों हो सकेंगे इतना हि. नहीं, अपि तु जीव की अज्ञानकप परिणति भो नहीं हो सकेगी और जीब 
शदाशिव धन जायगा, फिर भले ही जीव ओर पुद्गल का संबंध अनादिकालोन हो । जब फषायादिरूप विभावभायों 
के भिन्नभिन्न प्रकार विखाई देते हैं तव उदयावस्थाफन्न द्रष्यकर्म को भिन्वभिन्न पर्यायज वेधाविकशक्षियों का अशुद्ध 
जीव की परिणतियोंपर अवश्यमेव असर होना ही चाहिये यह स्पष्ट हो जाता है। जिस अनाविकाल से चले आये 
अशोनभाव से कपायाविरूप विभ्ावधावपरिणामों को उत्पत्ति होतो है वह अज्ञानभाव भो औदधिक अर्थात्‌ निमिल- 
जन्य ही होना चाहिये। यदि उसको तितिसिसक भाना तो उस को स्वाभाविक भाव माननंका प्रसंग उपस्थित हो 
जायगा और स्वाभाधिकभाव होनेपर उत्तका कदापि अभाव महीं होगा, जीव की रांसारावस्‍्या सनातन बन जायपो 
भौर उसकी मकतावस्था का-विशानधनस्वपभावरूप अवस्था का अश्ाव हो जायगा, अशानभाव हो उसका स्वभाव 
हो जायगा, उसके विज्ञानधनस्थभाव का अभाव हो जायगा ओर सर्वतवचचन बाधित-कलंकित और अत एथ 
जधदेय बन जायगा और अभ्रद्धेप बन जानेसे अभेव रत्नत्रय की प्राप्ति का सर्वश॒कृत उपदेश कपोलकल्पित सानसा 
पडेया । अस्सु । हस अभिप्राय का समर्थन ' कोहो परिणासयदे जोबं कोहत्तसिदि मिच्छा (गा. १२४, उत्तराध ) 
जर '* तहि व्रब्यक्रोध: कर्ता जीवस्य भावक़ोधत्वन॑परिणामयति करोति (इति) यहुक्‍त पुर्वगायायां तदचन मिच्या 
प्राप्नोति ! (ता. बु.) इन बचनों से हो जाता है । ] 


आ. खरुया.- यदि कर्मणि स्वयं अबद्ध, सन्‌ जीव: क्रोधादिभावेन स्वयमेव ने परि- 
जसेत तदा स किल अपरिणासी एवं स्थात । तथा सति संसाराभाव: । अथ “ पुद्गलकर्म 
ऋेधादि जीव फ्रोधादिभावेन परिणमयति । तत. न संसाराभाव: ” इति तकेः, कि स्वयं 
अपरिणममान परिणममान वा पुद्गलकस क्रोधादि जीव क्रोधादिभावेन परिणामयेत्‌ ? 
न तावत्‌ स्वयं अपरिणममान: परेण परिणामयितु पार्येत । न हि स्वतः असती शक्तिः 
कर्तू अन्येत पायेते । स्वयं परिणममानः तु न पर परिणामयितारं अपेक्षेत । न हि वस्तु- 
शकतय: परं अपेक्षन्ते । ततः जीव: परिणामस्वभावः: स्वयमेव अस्तु । तथा सति गरुड- 
ध्यानपरिणत: साधक स्वयं गरुड इव अज्ञानस्वभावक्रोधादिपरिणतोपयोग: सः एव स्वयं 
क्रोधादि: स्थात्‌ । इति सिद्ध जीवस्य परिणामस्व भावत्वम्‌ । 

त. प्र.- यदाथ कर्मण्यधिकरणभते स्वयं स्वप्ावत । निमित्तनिरपेक्षतयेत्यर्थ:। अबड़ो बन्धा- 
वध्यामनापन्नस्सञ्जीय आत्मा क्रोधादिभावेनाशञानोपादानकभावक्री धा दिख्पपरिणामे न स्वयसेव स्वभाव 
एव । उपादानकतंभतजोवरूपपरिणामयिश्रन्तरनिमित्तनिरपेक्षतयेत्यरथं: । न परिणमेत न विवर्तेत तथा 
स जीव: किल परमार्थतो5परिणास्पेव कटस्थनित्य एव स्यथाउूवेत्‌। तथा सति कम्ंणि स्व॒मावतो5बद्धत्वे 
स्वयं फोधादिभावेनापरिणतत्वे सति क्टस्थनित्यत्वापत्तेर्भावक्रोधत्वेत परिणसनासम्भवाद्द्रव्यकसंबन्धा- 


322 आभशयसमाथविगंबरभनप्रंध प्रकाहनसंत्यायाः । 


भावात्सदामुक्तत्वप्रसद्गात्संताराभावों जीवस्थ संसारावस्थाया अभाव: | अथ यदि पुद्गलकर्स कर्म- 
बरेजायोग्यपुद्यलब्रव्योपादानकं द्रव्यकर्म फ्रेधादि जीवमज्ञानभावापन्नमात्मानं क्रोधादिभावेन भावक्रो- 


धाविरूपपरिणामात्मकत्वेन परिणमयति विवर्तंथति । परिवतंयतोत्यर्थ: । ततः पुवृगलोपादानकद्रव्य- 
कर्मंतक्रोधाविनिमित्तकतुंकसावक्रोधाद्यात्मकत्वेन जोवस्प परिणतेस्सम्भवाश्म संसाराभातो जीवस्वा-- 
सिकसंसारावस्था माव: । इत्येवंबिधस्तकों सभ्यू ह: परिकल्पन वेति चेत्‌, कि स्वयं स्वभावेन। परिणासदि-- 
अन्तरव्रव्यक्रोधाद्ददय भूतनिमित्तनिर पेक्षतयेत्य्थं: । अपरिणममानसपरिवर्तसानम्‌ । कूटस्थनित्यमित्यर्ष:। 
परिणममान परिवतंसानं वा पुद्गलकर्म कर्मवर्गणायोग्यपुद्गलव्व्योपादानक व्रव्यकर्म क्रोधादि जीव 
क्रोधादि सावेन भावक्रोधाविकूपपरिणासात्मकत्वेन परिणामयेत्परिवतंयेत्‌ ? न तावत्स्वयं स्वभावेन । 
ब्रब्यकोधासदयभ्तनिमित्तनिरपेक्षतयेत्यर्थ: । अपरिणममानो5्परिवर्तमानों भावक्रोधादिरूपपरिणामरुपेज 
जीव: परेण द्रव्यक्रोधाद्यदयरूपनिमित्तेन भावफोधाविरु्पेण परिणामयितुं परिवर्ंयितुं पाय्येत शक्‍्यो 
भवेत, कूटस्थनित्ये जीथे परिणामशक्तेरभाधात्‌ । न हि नंव स्वतः स्वभावतों द्रव्य४विद्यम्ााना शक्ति: 
कतुं द॒व्ये मनयितुमन्येनान्यद्रव्येण पायंते दक्‍या भवति | जीवस्य कूटस्थनित्यत्वाभ्यूपशरमे परिणामदा- 
क्त्यभावप्रसक्‍तो न सा पुदुगलब्रव्योपादानकब्रव्यक्रोधादिस्पनिमित्तकर्त्रा जनयितुं शक्येति भाव:। तदभावे 
जन द्रव्यक्रोधादि निमित्तभत सज्जोबं परिणामशक्तिविकल परिणामयितु सयर्थम्‌। स्वयं स्वभावेन | पुब्स- 
लद़ब्योपादानकव्रव्यक्रोघधाशदयभूतनिभित्तकतुभूतपरिणामयितार्मन्तरेणेत्यथं: । परिणममानस्तु भावको- 
धाविरूपेण परिवर्तमानस्तु न पर निमित्तकतृभतं द्रव्यक्रोधाद्यात्मकत्वेन परिणतं कर्मंबर्गंणायोग्यपुद्गर्छ 
परिणामयितारं परिवतेयितारमपेक्षेतोदीक्षेत । न हि नंव वस्तुशक्तय: परमपेक्षन्त उदोक्षन्ते । स्वशक्‍त्या 
पारिणासिक्याख्यया भावक्रोधादिरूपपरिणामस्वेन द्रव्यक्रोधादिरूपनिमित्ताभारवं सत्यपि स्वयं परिणम- 
मानो जोवों भावक्रोधाद्यात्मकपरिणामोत्पत्तिक्रियायां निमित्तभूत॑ द्रव्यक्रोधादि परिणामयिन्नन्तरत्वेन 
किमथंमपेक्षेत प्रयोजनाभावात्‌ ? न हि समर्थो भारिको भारोद्रहनक्ियायां परं॑ भारिकमपेक्षेत, तदपे- 
क्षायां तत्सामर्थ्याभावसिद्धे: । द्रव्यक्रोधाद्यदरणरूपनिमित्तामावेषपि जीवस्थ भावकरोधाशात्मकत्वेन 
परिणतो “ कोहो परिणासयदे जोब कोहत्त ' इत्याममवचनस्थ विरोधापझंतत्परिकल्पनं युक्तसम्‌ | ततो 
द्र्यक्रोधा दिस:द्वाव उत्तेजितस्वबलो5पि यतों भावक्रोधाद्यात्मकत्वेन स्वयभेव परिणमति ततो जीव. 
परिणामस्वनाव: परिणमनशोल: स्वयमेब स्वस्ावत एवास्तु भवतु । तथा सति स्वयमेष परिणामित्थे 
सति गरुडध्यानपरिणतो गरुडस्ताक्ष्यो:हमिति ध्यानस्वरूपेण परिणतस्साधको मान्त्रिक इबाज्ञानस्व- 
भावक्रोधादिपरिणतो पयोग उपादानभृताजश्ञानभावव्याप्यधावक्रोधादिपरिणतो पयोगस्वभ्ाव: स एव जीव 
एवं स्वयं क्रोधादि: स्थाज्ूबति । यथा भरुडध्यानाविष्टो मान्त्रिक: स्वयं गरुडो भवति गरडत्वेन परि- 
जतो भवति तथा यत्स्व्ावभूत उपयोगो5जञानस्वभावभावक्नोधादिरूपेण परिणत: स जीव एवं स्वयमा- 
त्मना क्रीधादिरेव भवतीति भाव: । इत्यम॒ना प्रकारेण सिद्ध प्रतिष्ठितं परिणामस्वभःवत्य॑ परिणमन-- 
शोलत्वस्‌ । ' कोहो परिणामयदे जीव कोहत्त ' इति बचनस्य व्यवहारनयाश्रितत्वाब्निद्चयनयायपेक्षया 
कथडिचिन्मिथ्यात्वस्य सम्भवाज्जोबस्थ स्वयमच परिणामित्व॑ं दोषायहमित्यवसेयं सुधोभिः ! 


टोकार्थ- अधिकरणमूत द्वव्यक्रमं में अपने स्वभाव से-स्वयमेव बद्ध न होनेबाला जोब भावजोधादिरूप 
परिणास के रूप से यदि अपने स्वभाव से डी परिणस न होता हो तो ब? परमार्थतः अपरिणामों अर्थात कटस्थनित्य 
ही सिद्ध हो ज्ायगा । उसके अपरिणामित्व की अर्थात्‌ क्टह्वनित्यस्थ की सिद्धि हो जानेपर उसकी संसार- अबस्था 


सनफयसारः | ३०६१ 


“का अभाव हो जावगा । यदि ' कर्ंवर्गणायोग्यपुद्‌गल्खव्योपादातकपरिणामभूत दृव्यक्रोघादि जीव को भावक्ोधादिरूप 
'परिणास के रूप से परिणम्ताता है; उसकारण जीव की संसार-अवस्या का अभाव नहीं हो सकता ऐसा तकं- 
कल्पना हो तो ' क्या अपने स्वप्ाव से परिणत न होनेवाले जीव को कर्म वर्गणायोग्यपुद्गलद॒ब्योपादानकपरिणामभुत 
बरब्यकर्स भावक्ोधादिकप परिणाम के रूप से परिणमा सकता है या अपने स्वन्नाव से परिणत होनेबाले ज्लोव को 
परिणमा सकता है ?” इसप्रकार का प्रदन उपस्थित हो जाता है । अपने स्वभाव से परिणत न होनेवालो जोय परे 
इच्यभत पुवृगलद्र॒ब्योपादानक द्रब्यकर्म के द्वारा भावक़रोधादिकूप परिणास के रूप से परिणमाया नहों जा सकता; 
(क्यों कि अपने स्वप्ाव से परिणत न होनेवाले जोव में परिणामद्क्ति का अभाव होता है।) पदार्थ में अपने स्वभाव 
से-मिसगंतः विधवमाल न होनेबालो शक्ति दूसरे पदार्थ के द्वारा उत्पादित नहों की जा सकती । (अपने स्वप्ताथ से 
वरिणत न होनेवाले क्लीत में निसर्गंतः विद्यमान न होनेवाली सावक्रोधादि के रूप से परिणत होनेंको शक्ति द्व्यकर्म 
के द्वारा उत्पादित नहीं की जा सकती ।) अपने स्वभाव से-निसर्गंतः: भावक्रोधरूप से परिणत होनेवाला जीव 
(अपनेको ) परिणमानेवाले दूसरे द्रव्य की अर्थात द्रब्यकर्म की अपेक्षा नहीं रत सकता । कार्थोत्यत्ति फे समय अर्थात 
कार्यरूप से परिणत होते समय पदार्थों को उाक्तिया परपदार्थ की अपेक्षा नह रखती । स्वशावल--निसर्गत। अपडि - 
णामी होनेपर ! जोव को) ससार-अवलस्यथा क' अभाव हो जानेंका प्रसंग उपस्थित हो जानेसे और परिणतिक्रिया के 
समय परिणमानेवाले अन्यद्रव्य को अपेक्षा रखनवाला न होनेसे जीव निसम्रत: हो परिणामस्यभाबवाला होना चाहिये । 
जीव परिणामस्वभाववाला होनेवाला होनेपर जिसप्रकार “से गरुड़ हुं! इसप्रकार ध्यान के रूप से परिणत हुआ 
सांतज्रिक स्वयं गरड होता है उसोप्रकार जिसका उपयोग अज्ञानश्वभाववाले भावक्रोधादिरूप से परिणत हुआ होता है 
ऐसा जीब हो स्वयं क्रोधादिरूप है। इसप्रकार जीव का परिणासस्वसावत्व सिद्ध हुआ । 


विवेचन- * जीव अपने स्थन्ाव से अर्थात्‌ निसगंतः व्रब्यकर्म के साथ. बधरूप अवस्था फो प्राप्त होता ही 
नहीं और भावक्रोधांदिरूप से अपने स्वभाव से अर्थात्‌ निसर्गतः परिणत होता ही नहीं; क्यों कि द्र्यक्म के साथ 
बंधावस्था को प्राप्त होता और भावज़ोधादिरूप से परिणत होना जीव क्ली अनित्यता की-परिणामित्व को सिद्धि 
करते है । जाय की अनित्यता की सिद्धि हो जानेपर जीव का स्वभ्ावत्त पुद्गलकर्म के साथ बधावस्था को प्राप्त 
होनेको ओर भावक़ोधादिरूप से परिणत होनेको स्वीकार किया गया तो वह सदा ओर सर्वथा द्रव्यकर्मों के साथ 
बद्ध होता रहेगा ओर भावफ़रोधादिरूप से सदा परिणत होता रहेगा । अत, जीव को दव्यकर्स के साथ निसर्गतः 
बंधावस्था को प्राप्त हो जानेबाला और भावषक्रोधादिरूप से निसर्गत परिणत हो जानेबाला नहीं माना जा सकता ! 
ऐसा जो कहते हैं उनकी दृष्टि से जीव का अपरिणामित्त्व-कूटस्थनित्यत्व सिद्ध हो जाता है । उसके कटस्थनित्यत्य 
की सिद्धि हो जानेपर जीव भावक्रोधादिरूप से परिणत होना असभ्व हो जायगा और उसको भावक्रोधादिरूप से 
परिणति न होनसे द्रब्यकर्म के साथ उसके बंध का अभाव हो जायगा, द्रव्यकर्म के साथ होनेवाले बध का अभाव हो 
जानेसे दरव्यकर्म के उदयरूप परिणास का अभाव हो जायगा ओर उदय का अभाव होनेपर जोब की भावक़राधादिरूप 
परिणति का अभाव हो जायगा । जीव की ससारावस्था अशुद्धचेतन्यान्वित विभावभावात्मकपरिणामरूप होनंसे 
विप्ावभावात्मक परिणामों का अभाव होना ही जीव की ससारावस्या का अशाव होना है । अतः जोब बे सर्वथा 
अपरिणामो नहीं माना जा सकता | जीव को यह ससारावस्था प्रत्यक्षगम्य है। अत उसकी मसारावस्था का सर्वथा 
अभाव नहीं माना जा सकता । जीव के अपरिणामित्व को दोषरहितता की सिरलि करनेके लिये संसाराभावनामक 
दृषण के परिहार के लिए यदि कोई 'द्रव्यक्रोधादिखू्प से परिणत हुआ कमंबगंणायोग्य पुदुगलद्॒ब्य जोध को भाव- 
कोधाविरूप से परिणमाता है । उसकों भावफ्रोधादिरूप से परिणमानेबाला द्रव्यकर्मरूप से परिणत हुआ पुदगल द्रव्य 
होनेसे जोब की ससारावस्था का अभाव नहीं होगा ऐसी कल्पना करने लगा तो उसको बह कल्पना यक्ति स 
निर्दोषरूप सिद्ध नहीं को जा सकतो । इस कल्पना का प्रतिवाद निग्नप्रकार किया जा सकता हे । इस कल्पना क 
विषय में प्रइन पूछा जा सकता है-द्र यकर्म के रूप से परिणत हुए पुदगलब्रब्य के द्वारा परिणमाया जानेबाला जोच 
रथयं अपरिणामी होता है या परिणामों होता है ? यदि स्वयं परिणमनशील न हो तो उसको परद्र य अधि द्रव्य - 
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कर्मरूप से परिणत हुआ कर्मंवर्षणायोग्य पुद्गलद्षष्प कदापि तहीं परिणमा सकता; क्यों कि उसमें परिणत होनेकी 
शक्ति का अभाव होता है। जिस पदार्थ में जिस शक्ति का अभाव होता है वह शक्ति उसमें किसी भो अन्यक्रव्य के" 
द्वारा उत्पादित नहीं की सकती । जीव में परिणामशक्ति का अभाव हो तो उस शक्ति को उसमें द्रव्यकर्मकूष से 
परिणत हुआ कमंवर्भयायोग्य पृद्नलद्॒ब्य उत्पादित नहीं कर सकता । आकाञव्रध्य में या कालड्रब्य भू धटकूप से 
वरिणत होनेको विद्यमान न होनेबाली शक्ति को ससारह्थ कोनसा भो द्रव्य उत्पादित नहीं कर सकता । यदि 
सावकोधादिरूप से स्थयं परिणत होनेबाले जोब को व्रव्यकमंरूप से परिणत हुआ क्षमंबर्गणायोग्य पुबृगल्खब्य परिण- 
जाते हो तो भावक्रोधादिरूप से स्थयं परिणत होनेठाले जीव को परिणमानेवाला द्रव्यक्रोधरूप अन्यत्रध्य अपेक्षित 
होना असंभव है; क्यों कि जो पदार्थ स्वयं परिणत होता है उसी द्रव्य को परिणमानेके लिये परिणमभानेवाले अस्य- 
ब्रच्य की अपेक्षा नहीं हो सकती । यवि मूत्पिड स्वयमेव घटरूप से परिणत होनेबाला होता तो घटरुप से परिणत 
होनेकी क्रियाहूप से परिणत होते समय मुत्पिड को कुम्हार को अपेक्षा क्‍यों होनी चाहिये ? जीव यदि स्थयमेब- 
स्वसावतः-ति पर्गतः-प्रयोजक का असाव होनेपर भावकर्म के रूप से परिणत होता हो तो उसे भावक्रोध के रूप से 
परिणत होते समय व्रव्यकर्म की अपेक्षा नहीं हो सकती । द्रव्यकर्म के सहकारित्व के अभाव में जोब भावक्रोधादिरूप 
से स्वयं परिणत होने लगा तो “ ड्रव्यक्रोधादि जोब को भावक्रोधाविरूप से परिणमाता है” यह आगसबचन मिश्या हो 
जाया । निशचयनय की दुष्ट से द्रब्यक्रोध सहकारिकारण होनेपर भी जीव हो भावफ़ोधादिरूप से परिणत होता है । 
व्रदाीकफरो जीव को भाषकोघादिरूप से परिणमाता है ऐसा जो कहा गया है वह व्यवहारनय को दृष्टि से कहा गया 
हॉले्स कलचित सत्य है ओर निदचयनय को दुष्ट से विचारा जाय तो कथचित्‌ सिध्या है । द्रब्यकूम का सहकारित्व 
सर्ती है जोर परिणामकत्न मिथ्या है । व्रव्यकर्म का परिणासकत्व सिथ्या इसलिये है कि जीव परिणामदक्तिसपन्न 
होनैसे स्वयधेव परिण्मत होनेबाला होनेके कारण द्रव्यकमं का परिणामकत्व निइययमय की दृष्टि से नहीं बस सकता 
और सत्य इसलिये है कि उसके उदयरूप परिणाम के सहकारित्व का अभाव होनेपर जोव बिभावभावात्मक भाव-- 
अज्ाबिरूप से परिणत नहों हो सकता । अतः व्रव्यकर्म का परिणामकत्व कर्थंचित्‌ सत्य है और क्यंचित्‌ मिथ्या है । 
कविशचयनय की दुष्टि से गायाकार ने व्रव्यकसं के परिणामकत्व को भिथ्या कहा है ऐसा भो गायासृत्र का अर्थ किया 
जाई सकता है । व्यवह्ारतय की दृष्टि की प्रधानता से आगमवचनन का बिरोध हो जानेफी आपत्ति बतायी गयी है 
ऐसा भी गावासूत्र का अर्थ किया जा सकता है | उक्त विवेचन से जीव स्वयमेय परिणामस्वभाववाला है इस 
निशययनयाश्षित अभिप्राय की सिद्धि हो जाती है। मं गरड़ ह्‌ ” इसप्रकार के ध्यान के रूप से परिणत हुआ 
मांशिफ जिसप्रकार स्वयं गरड बन जाता है उसोप्रकार जीब के परिणाभित्व को सिद्धि हो जानेसे अज्ञामस्वरूपवाएे 
जार्वक्रोधादिरकूप से जिसका उपयोग परिणत हुआ होता है वह जोब स्वय भावक्रोधाविरूपहोता है। इसप्रकार जीव 
के परिणासस्वभावत्यकोीं सिद्धि हु गयो । 


अब तास्पयंतृत्ति देखिए- 


स्वयं स्वनावेन कर्मण्यधिकरणभूते एकान्तेन बद्धों नास्ति, सदा मुक्‍तत्वात्‌ | * न श्र स्वयं 
स्क्‍्पमेव, द्रव्धकर्मोदयनिरपेक्षो भावक्रोधादित्ति: परिणमति । कस्मात ? एकान्तेनाउपरिणममानत्वात । 
““ यदि चेदेष जीव: प्रत्यक्षीभूतस्तव मताभिप्रायेणेत्थम्भूतः स्यात्‌ तत: कारणादपरिणास्पेब प्रवति । 
अपरिणामित्वे सति कि दूषणम्‌ ? अथ अपरिणममाने सति तस्मिज्जीवे स्वयं स्वयमेव भावक्रोधादि- 
परिणामेल्तदा ससारस्याप्माव: प्राप्तोति हे शिष्य ! साइख्यमतवत्‌ । अथ मतं॑ “ “ पुद्गलकमंरूपो 
ब्रब्यक्रोध उदयागतः कर्ता जीव क्मंतापन्न हठात्परिणामयति भावक़ोधत्वेन इति चेत, त्त ** अथ कि 
स्वयमपरिणमसान परिणसमान;वा परिणासयेत्‌ ? न तावत्स्वयमपरिणममानं परिणामयेत । कस्मात ? 
न हि स्वतोःसतो शक्ति: कर्तुमन्‍्येन पार्यते । न हि जपापुष्पादय: कर्तारों यथा स्फटिकादिष लेजबस्यु: 
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_ चाधि तथा काष्ठस्तम्भादिष्यपि । अयेकान्तेन परिणममान वा, तहर्चुवयागतव्रब्यक्रोधादिनिसिशमन्तरे- 
आाईपि भावक़रोधाविधि: परणमतु । कस्माविति चेत्‌, न हि वस्तुशक्तयः परमपेक्षन्ते । तथा ले सति 
मुक्तात्मनामपि व्रव्यक्रोधादिकमोद्यनिमिसाभावेदषपि भावक्रोधादय: प्राप्न्‌वन्ति । न व तदिष्टं, आग- 


सविरोधात्‌ ***। ***। अथ पृूर्यवृषणभयात्‌ ' स्वयमेवात्मा द्रव्यकर्मोदयनिरपेक्षो भावक्ोधरूपेण 
परिणमत्ति ” इत्येषा तब बुद्धि: हे शिष्य ! *** तहि उष्यक्रोधः कर्ता जीवस्य भावक्रोघत्वं परिणामयति 
करोति  [इति] यदुकतं पुरवंगायायां तद॒चन मिथ्या प्राप्नोति | ततः स्थितं-घटाकारपरिणता मुत्पिण्ड- 
पुड्यछा घट इवाग्निपरिणतो5्य:पिण्डोउग्निवत्‌ तथा55त्मा5षपि क्रोधोषयोगपरिणतः क्रोधो भवति, सानो- 
पयोगपरिणतों मानो भरति, मायोपयोगपरिणतों माया भवति, लोभोषयोगपरिणतो लोभो भवति । 
इति सिद्धा जीवस्य स्वभावभूता परिणामशक्तति:। तस्यां परिणामशक्‍तो स्थितायां स जीव: कर्ता य॑ 
परिणासमात्सन: करोति तस्प स एवोपादालकर्ता, द्रव्यकर्मोदयस्तु निमित्तमाउमेथ | तथेव च स एड 
जोबो निविकारखिच्चमत्कारलशुद्ध भाबेन परिणत:ः सन्‌ सिद्धात्माएपि भवति । 
[ता. ब., गा. १२१-१२५ ] 
जोब सदा म॒क्‍त होनेसे अधिकरणभत (द्रव्य-) कम में अपने स्वभाव से एकांतरूप से बद्ध नहीं होता और 
द्र्यकर्म के उदय की अपेक्षा न रबता हुआ स्वप्न अर्थात्‌ स्वाव से भावक्रोधादिरूप से परिणत भी महीं होता; 
क्यों कि वह एकांतरूप से अपरिणामों अर्थात्‌ कटस्थनित्य होता है | यदि यह प्रत्यक्षीभ्रत जोब तेरे मत के अभिप्रा- 
यानुसार इसप्रकार का अर्थात्‌ द्रव्यकर्म के साथ स्वयं बद्ध न होनेवाला और भावक़ोधादिरूप से अपने स्वश्नात से 
परिणत न होनेबाला हो तो बहू अपरिणामो-क्टस्थतित्य ही होगा । जीव के अपरिणामित्व की सिद्धि होनेसे कोनसा 
दोष उपस्थित होता है ? जीव अपने स्वभाव से भावक्रोघादिरूप परिणाम के रूप से परिणत होनवाला न हो तो 
जीव की समार-अवस्था का अभाव हो जानेका प्रसंग सांख्यसिद्धांत के समान उपस्थित हो जाता है | यवि ' उदय 
में आया हुआ पुदंगलकर्मरूप द्रब्यक्रोध कर्म बने हुए (विका्यकर्म बने हुए) जोव को भावफ्रोध के रूप से जबग्न 
परिणमाता है ऐसा कहना हो ता ' क्‍या स्वय-स्वभाव से परिणत न होनवाले जोव को भावक्राधाविरूप से एरिण- 
माता हे था स्वधाव से परिणत होनेवाले जीव को परिणमाता है ? एसा प्रइन उपस्थित हाता है । भावक्रोध के रूप से 
अपने म्वधाव से परिणत न होतेबाले जाब का (उद्यागत द्रव्यकोध) परिणमाते नहीं रह सकता, क्‍यों कि जीचब में 
अपने स्वधावस्तप से विद्यमान ने ठोनेवाली परिणामशक्ति उद्यागत द्रव्यक्रमंरूप अन्यकर्म के द्वार उन्पादित नहों 
की जा सकती । (निर्मित्त-) कर्तेभूस जपापुष्पादि जिसप्रकार स्फटिक-आदिकों सें परिणामविशेष को टत्पादित कर 3 
हैं उसीप्रकार काठ के खबर जादि से मी उत्पादित सहीं करते यदि एकाॉतरकूण से परिणत होलेबाए जीव को भाव - 
क्रोध के रूप से द्रव्यकर्म परिणसा सकता हो तो उबय को प्राप्त हुए द्रव्यक्षमेंखप निभित्त का आपात होसेपर भी 
जीव की भावकोधादि के रूप थे परिणति हो जानी आएियें; क्‍यों कि फटार्थों की दक्तिया १रपदाथ की अपेक्षा नदों 
रखती ऐसा होनेपर अर्थात द्रव्पकाधरूए निमिनत्त का अभाव होलेपर भी जाोव की भावक्रोध के रूप स परिण,। 
होने लूगनपर द्रव्यरूप क्राधादिकर्मों के उ्धराप निमिस था जधाव सरोनेगर भो सरत आत्माजो की रा जाकर. - 
रूप मे परिणति हो जामका प्रखथ उपश्वित हो जाता है। सकते आत्पाओं का भावक्रौष्ता ४५ से परिणय गेल ९६० 
नही है, क्यो कि ऐसा दोनेगे ज्ञागम का बिरोद ,। माता है. पूर्दोषित दोष के भव से पए जब सफ्ताण से 7 
द्रव्यकमं वे; उदय की अप 7 ने रखता हुआ 'नामफ्रोश , २; से परिणन होता है ऐया हे शिपप वात न्ञरियशण । 
तो दर्णकाध जीव को शावक्रोश के रूप से परिणगाता है ऐशा जो एुगाथा के हारा का पाया हे वा बाय 
झिथ्या हो जानेफा प्रसंग उपस्थित शो जात्रा है । उसबारण सिद्ध हा कि- जिसप्रदार बट के आकार के रूप से 
परिएस हुए मलिका के पिछ घर होने है और अग्नि के रूप से परिणत हुआ लोहेका विड धरग्नि शोता के उसीप्रकार 
क्रोधयक्षत उपयोग के रूए से पारणन हुआ जीव क्रोध होता है, सानयक्त उपयोग के रूप से परिणत हुआ जीव माल 


७१२ श्रीऋषभसनाथविषंबरजेसग्रंबभ्रकाशनसस्याया। 


होता है, भायायक्त उपयोग के रूप से परिणत हुआ जोब माया होता है और लोभपुक्त उपयोग के रूप से परिणत 
हुआ जोब छोप्न होता है। इसप्रकार जोव को स्थभावधूत परिणामशक्ति की सिद्धि हो गयो । जीद को उस परि- 
णासिकों शक्ति को सिद्धि हो जानेपर बह कतुंभूत (उपादानकर्तृभूत) जीव अपने जिस परिणाम को उत्पन्न करता है 
अर्थात्‌ अपने उपदेयभत जिस परिणाम के रूप से परिणत होता है उस परिणाम का वही उपावानकर्ता होता है; 
वष्यकर्म का उदय तो सिर्फ निमित्त ही होता है। उसोप्रकार ही वही जीव निविकार चिज्वमत्काररूप शुद्ध परिणाम 
के रूप से परिणत होता हुआ सिद्ध-आत्मा भी बन जाता है । 

स्थितेति जोवस्य निरन्तराया स्वभावभूता परिणामशक्ततिः । 

तस्यां स्थितायां स करोति भाव य॑ स्वस्थ तस्येव भवेत्स कर्ता ॥ ६५१ 

अन्वयः- इति जीवस्य स्वभावभता परिणामशक्तिः निरन्तराया स्थिता। तसयां स्थितायां स 
स्वस्य य॑ं भाव फरोति तस्य एव स कर्ता भवेत्‌ । 

अर्थ- इसप्रकार अर्थात्‌ जीब अपने स्वभाव से पारिणामिकशक्तिबिकल होनेपर भावक्ोधादिरूप विभावभाव 
के रूप से परिणत होनेबाला न होनेपर द्रष्यकर्म के साथ बध का अभाव होनेसे जोब को संसा रूप अथस्था का अभाव 
हो जानेका प्रसय उपस्थित हो जानेसे और स्थयमेव सर्वथा भावक्रोधरूप से परिणत ड्लोनेबाला होनेफ्र मुक्‍तों के भो 
भावकोधादिरूप से परिणत हो जानेकी आपत्ति उपस्थत हो जानेसे मक्‍तावस्था का अभाव हो जानेका प्रसंग उप- 
स्थित हो जानेसे जीव कौ भावकरोधादिरूप से कथचित्‌ परिणत होनेकी स्वप्तावभत परिणामशक्ति की निर्बाधरूप से 
सिद्धि हो जाती है । उस भावक्रोधादिरूप से कथयचित्‌ परिणत होनेकों श्वभावभूत पारिणासिकशक्लि की सिद्धि हो 
जानपर बह जीव अपने स्वरूप से अन्वित अपने उपादेयभत जिस परिणास्र को उत्पन्न करता है अर्थात्‌ अपन उपा- 
देखशूत जिस परिणास के रूप से परिणत हो जाता है उस परिणाम का ही बह कर्ता-उपाद।नकर्ता होता है । 

त प्र.- इत्यमुना प्रकारेण। जोीवस्वामिकस्वाभाविकपरिणामञतक्त्यभावे भावज़ोध/जथ्ात्मक-- 
विभावभावरूपपरिणासत्वेन परिणत्यसम्भवाज्नव्यद्रव्यकमंबन्धासम्भवाज्जीवस्थ द्रव्यभावकर्म नोकर्मा- 
भावापत्तेद्रव्यभावकर्सनोकर्ससस्बन्धात्मकससाराभावप्रसड्‌गात्सवंथा. भावक्रोधादिना. परिणामित्वे 
व्रष्यक्रोधादिकर्मोदयरूपनिर्मित्ताभावे सत्यपि मुक्तात्मनामपि भावक्रोधादिरूपविभावभावात्मकत्वेन परि- 
जते प्रसहगात्च जीवस्य सर्वेधाउपरिणामित्वस्य सर्वथा परिणामित्वस्थ चाउसिद्धेजोवस्प ससारावस्थाया: 
प्रत्यक्षदर्शनात्कमंवर्गणायोग्यपुद्‌यलद्गवव्योपादानकविभावभावात्सक परिणास रूपनिमित्तमन्तरे णा शुद्ध जी व- 
बृव्धस्य भावकर्मत्वेन बद्धावस्थत्वेत च परिणमनासम्भवाच्च जोवद्रव्यस्य सर्वयाष्परिणामित्व॑ परिणा- 
मिटव॑ं वा यतो न सिध्यति ततस्तस्य कथड्चित्परिणामित्व सिध्यतोति । अमना प्रकारेण जोवस्य 
ससारावस्थस्य स्वप्नावभूता स्वाभाविको परिणामशक्ति: पारिणामिकी शक्तिनिरन्तराया निर्बाधा । 
प्रमाणादिभिरनाविर्भावितदोषेत्यर्थ. । स्थिता सिद्धा । तस्यां पारिणामिक्यां शक्‍तो स्थितायां सिद्धायां 
स जीव: स्वस्थात्मनो य॑ स्वाभाविक वेभाविक वा भाव परिणाम करोति जनयति तस्येष स्वाभाविक-- 
स्थेच वभाविकस्येव वा परिणामस्य स जीव: कर्तोपाबानकर्ता भवेड्भूवति । शुद्धनिश्जयापेक्षया 
स्वाभाविकस्प व्यवहारनयसजातोयाशुद्धनिश्चयापेक्षया च वेधाविकस्थ भावस्य कर्ता भवतोति भाव: । 
जोवस्प स्वध्ावभूताया: पारिणामिक्याइशकते: सिद्धो जीवो यथासम्भवं स्वभावभावात्मकस्थ विभाव-- 
भावारमकस्य च परिणामस्य निमित्तमतद्रव्यसहकायं सम्पन्न उत्ते जितस्थीयपरिणसनसाभथ्यं उपादानकर्ता 
भवति । विधभावशावात्मकपरिणामोत्पत्तिकारणभूता पारिणामिकशणक्तेमिन्ना काचिद भाविशी शक्ति-- 
जोवस्य, मिमित्तजातिभेबात्परिणामजातेभेंदात्‌ । जोवद्रव्यस्थ स्वभावपरिणामोत्पसा कालव्रव्यस्यः 


समयकवतार: ॥ ऊरे 


लिमिसी सव॒वादूभावकर्मात्मकप रिभामोत्पत्तोच्. थकर्संवर्गणायोग्यपुव्गलद्रब्योपादानकबब्यकर्सो दयस्य 
निभिसीसवतास्ण निमिसजातिभेदात्परिणामजातिभेदः सिध्यति । 

विवेखन- सांख्यों के समान जोवब्रव्य अपरिणासी नहीं माना जा सकता; क्यों कि ऐसा साननेसे जीवद्ब्य 
की भावफमंरूप परिणति का अभाव हो जानेसे जीव की संसार-अवस्या का अभाव हो जानेका प्रसंग उपस्थित हो 
लायगा । उसको भावकर्म के रूप से सर्वधा परिणत होनेवाला भी नहीं माना जा सकता; क्यों ऐसी अवस्था में 
धभो जीव ( ससारी सौर मुक्त ) विमिल के अप्ताव भें भो सावकर्मछए से पश्णित होते रहेंगे । जीव की संसार- 
अचस्था प्रत्यक्षयोचर होनेसे जीवद्र ठय के परिणासित्व की सिद्धि हो जातो है। उसोप्रकार जीव को सावक्रोधादिकप- 
विभावविकल अवस्था भो विद्यमान होनेसे उसकी संसार-अवस्था का अभाव भी हो सकता है । इससे भो जीव के 
करिणासित्व को सिद्धि हो जाती है । अतः उश्चको सर्वया भावकरमंरूप से परिणत होनेवाला और उसरूप से सर्वया 
करिणत न होनेवाला भी महीं माना जा सकता । स॒त्पिड सर्वेधा अपरिणामों हो तो कुम्हार की हस्तसंचालनादि-- 
कियारूप निमित्त का सद्भाव होनेपर भी उसकी घटाकारपरिणति नहीं होगी ओर घटरूप से परिणत होनेंबाला हो 
तो घटरूप से परिणत होते समय कुम्हार की आवश्यकला नहीं रहेगी ओर सदा घट हो बनते रहेंगे जो कि असंभव 
है; क्यों कि बहु अन्यप्रकार के मद्धाजन के रूप से परिणत होता हुआ देखा जाता है। अतः स॒श्पिड को कर चित्प- 
रिणामी ही सानना युक्षिसंगत है। म्त्पिड के समान जीव को प्री कर्थच्चित्परिणामी अर्थात्‌ परिणाप्िनित्य मानना 
ही युक्सिसंगत है । 

तथा हि- 


उसीका खुलासा करते हे अर्थात्‌ ज्ञानी शुद्ध्ञानान्वितपरिणाम का उपावानकर्ता होता हें ओर 
लजशानो अशुद्धज्ञानान्वितपरिणाम का उपादानकतो होता हूँ यह बताते हे- 


2 ह। 
जे कुणदि भावमादा कत्ता सो होदि तस्स कम्मस्स। 
णाणिस्स स णाणमओ अण्णाणमओ अणाणिस्स ॥ १२६॥ 


रे 
यं करोति भावमात्मा कर्ता स भवति तस्य करम्मण: | 
ज्ानिनः स ज्ञानमयोपज्ञानमयो5ज्ञानिनः ॥। १२६ ॥॥। 


अन्वयार्थ- (आत्मा) जो आत्मा (यथं भाव) जिस परिणाम को अर्थात्‌ स्वभावपरिणाम को था 
विभावपरिणाम को (करोति) उत्पन्न करती है अर्थात्‌ जिस स्वभावभाव के या विभावभाब के रूप से 
स्वयं परिणत होती है (तस्य कर्मण:) उस परिणामरूप आप्य कर्म का (सः) वह (कता) उपादान- 
कतीा होती है। (ज्ञानिन:) ज्ञानी आत्मा का (सः) वह भाव अथात्‌ परिणाम (ज्ञानमयः) ज्ञानमय- 
शानस्वरूपान्वित अर्थात्‌ ज्ञानसे अभिन्न होता है और (अज्ञानिनः) अज्ञानौ आत्मा का यह भाव 
अथात्‌ परिणाम (अज्ञानमय:) अज्ञानमय-अज्ञानस्वरूपान्वित-अज्ञान से अभिन्न होता है। 

[ सृत्तिका घटरूप परिणास का उपायानकर्ता होतो है और उपादानकर्ता होनेंसे घट को अपने स्थरूप से 
व्याप्त करती है। मसतिका व्यापकद्र व्य होनेसे घ मृकतिकामय होता है-मृशतिका से भिन्न नहीं होता । ज्ञानी आत्मा 
अपने स्वशावपरिणास का ओर अशानी बात्मा अपने 'क्रोधादिख्प विभावपरिणाम का उपादानकर्ता होतो है और 
डपादानकर्ता होनेसे शानो आत्मा अपने स्वभाजपरिणाम को अपने शुद्धस्वकूप से ओर अज्ञानों आत्मा अपने उपादेय- 


१० ' मावस्स ' इति तात्पयंबुस्ती पाठ:॥ २- *' भावश्य ! इति तात्पयंबशी पाठ: । 


रेड शीऋआषभसमाधयविगंवरजेंनपंधप्रकाशनसंस्थाया: | 


भूत विभावपरिणाम को अपने अशुद्धस्वरूप से-अज्ञानस्वरूप से व्याप्त करती है। अतः शुद्ध आत्मा अपने उपादेयभूत 
परिणास का व्यापक होनेसे स्वभावपरिणाम शुद्ध आत्मा से या शुद्धज्ञान से भिन्न नहीं होता ओर अज्लुद्ध आत्मा अपने 
उपदियभूत विभावपरिणाम का व्यापक होनेसे विभावपरिणाम अशुद्ध आत्मा से या अज्ञान से सिन्न नहीं होती- 
अशानमय होती है | जिनमें उपादानोपादेयभाव या परिणामपरिणाभिभावष होता है उनमें-अम्तर्थ्यप्यब्यापक्ाव 
होता है । इस अस्तर्ष्याप्यव्यापकभाव के सद्भाव के कारण परिणाम परिणामों से कथंचित्‌ भिन्न होनेपर भी अपनो 
उपादान को जाति का त्याग नहीं करता, क्‍यों कि वहु उपादात के स्परूप से व्याप्त हुआ होता है। ] 

आ. खूया.- एवं अयं आत्मा स्वयसेव परिणामस्वभाव: अपि य॑ एवं भाव आत्मन: 
करोति तस्य एव कर्मतां आपद्यमानस्य कतृत्वं आपदयेत । स तु ज्ञानिनः सम्यक्स्वप रवि- 
बेकेन अत्यन्तोदितविविक्‍्तात्मस्यातित्वात्‌ ज्ञाननयः एवं स्यात्‌, अज्ञानिनस्तु सम्यक्स्वपर-- 
विवेका भावेन अत्यन्तप्रत्यस्तमितविविक्तात्मस्यातित्वात्‌ अज्ञानसय: एवं स्थात्‌ । 

त. प्र.- एवं पुर्बंगाथोक्‍तप्रकारेणायमेष आत्मा क्रमभाविशुद्धाशुद्धपरिणामों जीव: स्वयमात्मनंब 
परिणामस्थभावोषपि परिणमनशीलस्सन्नपि यमेव भाव स्वभावात्मकतविसा[वात्मकपरिणामयोरन्यतर् 
यमेव परिणामप्तात्मम: करोति जनयति। स्वभावात्मकविभावात्मकपरिणामयोरन्यतरेण ये परिणामेन 
स्वयं परिणमतोत्ययथं: । तस्पेव स्वभावात्मकस्येब विभावात्सकस्येव वा परिणामस्य कमंतां कत्रप्यिकस्से- 
तासापद्यमानस्य प्राप्नृवतः कतृत्वमुपादानकतुभावसापद्ेत प्राप्नू्यात्‌ । स तु स परिणासस्तु ज्ञानिनों 
निविकल्पसमाधिपरिणामपरिभतकारणसमयसारस्य कार्यसमयसारोत्पादकस्प सम्यकस्वपरविवेकेन समी - 
चोनस्वपरभेदज्ञानेन स्वपरयोदशुद्धात्मनो भावकर्मंद्रव्यकर्मनोकमात्मकप रद्रव्यस्थ च विवेफो5न्योन्यभेदस्य 
क्ञानम्‌ । सम्यक समीचीनदचासो स्वपररूपविवेकदल सस्यकरवपरविवेक:। तेन । अत्यन्तोदितविविक्ता- 
व्मख्यातित्वाबत्यथंप्रकटी भतपरद्रव्यभिन्नात्मज्ञानत्वात्‌ । अत्यन्तमत्यर्थमुदिता प्रकटोभता विविक्‍तस्य 
परव्रव्याय्ि ब्वस्पात्मन: ख्यातिरज्ञानमनुभूृतिर्वा यस्य सः । तस्य भाव: । तस्मात्‌ । ज्ञानमयों ज्ञानादशिन्न 
एवं स्थाजूबति । निविकल्पसमाधिपरिणासपरिणतकारणसमयसाराख्यज्ञानिनों ज्ञानात्मके परिणामे 
बरव्रव्यभिन्नशुद्ध नि रछजनकायेंसमयसा रभृतात्मस्वरूपस्य प्रकटीभवनाज्जञानमयत्वं ज्ञानावभिस्नत्वमेथ 
भवतीति भाव: + अज्ञानिनस्तु शुद्धात्सस्वरूपज्ञानाभाववत आत्मन: सम्यवस्वपर विवेकाभावेन सभीक्तीन- 
स्वपरभेदज्ञानात्यन्तप्रत्यस्तमितविविक्‍तात्मख्यातित्वादत्यन्ततिरो भूतपरद्रव्यमिश्नात्मरवरूपज्ञानत्वात्‌ू । 
अस्यन्तमत्यर्थ प्रत्यस्तमिता विरोभूता विधिक्तस्थ परद्रव्याद्भिश्नस्थात्मन: स्यातिर्ज्ञ्नं यस्य सः । तस्य 
भाव: । तस्मात्‌। अज्ञानसयोछज्ञानादर्भिन्न एव स्यथाजूबरति । निविकल्पस माधिपरिणामापरिणतत्वादज्ञा-- 
नितो5ज्ञानात्मके परिणामे परव्रव्यभिन्नशुद्धनिरअजनात्मस्वरूपस्थाप्रकटीमवनादज्ञानमयत्वमेवाज्ञानि- 
परिणासस्य भवतोति भावः । 

टीकार्थ- इसप्रकार यह आत्मा आप ही परिणामस्‍्वश्तावबाली होनेपर प्रो अपने जिस हो परिणास को 
डत्पन्न करती है अर्थात्‌ जिस ही परिणाम के रूप से परिणत होती है आप्यक मं भाव को प्राप्स होनेबाले उसी परिणाम 
के कतृभाव को-उपादानकर्तृभाव को प्राप्त होती है। बह परिणास ज्ञानी का होनेपर ज्ञाननय-लान से अभिन्न ही 
होता है; क्‍यों कि स्थ अथात्‌ आत्मा और परव्रव्य इसमें समोच्चीनतया भेद करनंके कारण उस शानरूप परिणाम मे 
ब्रद्॒व्पों से भिन्न आत्मा फा स्वरूप आत्यंतिकरूप से प्रकट हुआ होता है। वह परिणाम्त ज्ञानी का होनेपर अज्ञान- 

णप-अशान से अभिन्न ही होता है; क्‍यों कि रथ भर्चात्‌ आत्मा लोर परव॒त्य इसमें समोचोमलया जेव न क्या मानेसे 


समयसार: । १५ 


उस अज्ञानरूप परिणाम में परद्रष्यों से भिन्न आत्मा का स्वरूप आत्यंतिककप से तिरोहित (प्रचछक्ष) हुआ 
होता है। 

विवेचन- पूर्षोक्त गायाओं के द्वारा आत्मा को पारिणामिको दाक्ति की सिद्धि की गयी है ! अतः आत्मा 
जाप ही परिणामस्वप्ताववाली होनेसे वहु अपने उपादेयभूत परिणामों को उत्पन्न करती है ! जिसप्रकार अपने 
स्थभावरूप परिणामों को आत्मा उत्पन्न करती है उत्तीप्रकार विभावकप परिणामों को भो उत्पन्न करती है । ज्ञानी 
बनी हुई आत्मा स्वश्ावपरिणामों की उत्पत्ति करती है और अजानी आत्मा विभ्ावपरिणामों को उत्पत्ति करतो है। 
शानो आत्मा स्वभावपरिणामों का और अज्ञानी आत्मा विशभ्ावपरिणामों का उपादानकता होती है । स्वभावपरिणाम 
ज्ञान से अन्चित होते हैं ओोर विभावपरिणाम अज्ञान से अन्धित होते हैं । ज्ञानी का परिणाम ज्ञानप्रय होता है; क्यों 
कि उस परिणाम में स्व और पर का भेद समोचीनतया किया जानेसे परद्रव्य से भिन्न आत्मा का स्वरूप आत्यंतिक 
रूप से प्रकट हुआ होता है। अज्ञानी आत्मा का परिणाम अशानसय होता है-अज्ञान से अभिन्न होता है; क्‍यों कि 
जभात्मा और परव्रव्य इनमें समोच्चोनतया भेद न किया जानेसे उस अज्ञानरूप परिणाम में परद्रव्यों से भिन्न आत्सा 
का हवरूप आत्यंतिकरूप से तिरोहित होता है। जिसको आत्मस्थरूप का यथार्थज्ञान ओर अनुभव होता है वह आत्मा 
ज्ञानी होतो है ओर जिसको परव्रष्यभिन्तन शुद्ध आत्मा के स्वरूप का यथार्थ शान ओर अनुभव नहीं होता वह आत्मा 
मलानो होतो है । ज्ञानी आत्सा का ज्ञान और उसका उपादेयभूत परिणाम इनमें अन्तव्योप्य्यापकाव का सम्भ़ाब 
होलेसे ओर ज्ञान के द्वारा अपने स्वरूप से ज्ञान का परिणाम व्याप्त हुआ होनेसे ज्ञानी का उपादेय्तत परिणाम 
ज्ञानमय होता है-शान से सिन्न नहीं होता । उसोप्रकार अज्ञानी आत्मा का अज्ञान और उसका उपादेयभूत परिणाम 
इनसे भो अन्तण्याप्यव्यापक्माव का सज़्ाब होनेसे ओर अज्ञान के द्वारा अपने स्वरूप से अशान का परिणाम व्याप्स 
हुआ होनेसे अज्ञानो आत्मा का उपादेयभत परिणाम अजशानसय होता है-अज्ञान से भिन्न नहीं होता । 

“कि ज्ञाननयभावात्‌, कि अज्ञानमयात्‌ भवति ?” इति आह- 


“ ज्ञान से अभिन्न परिणास से कौनसा फल होता हुँ और अज्ञान से अभिन्न परिणाम से कोनसा 
कल होता हे ?' ऐसा प्रइन किया जानेपर कहते हे-- [ निश्ययनय को दृष्टि से ज्ञान का परिणाम 
मपने उपादानसत ज्ञान से कर्थंचित्‌ अभिन्न होता हे ओर अशुद्धनिश्वयनय को इंष्टि से अज्ञान का 
परिणाम अपने उपादानभूत अज्ञान से कथयंचित्‌ अभिन्न होता हैँ यह ठीक हें; कितु उन दोनों का फल 
क्या होता हैं ? ऐसा प्रश्न किया जानेपर कहते हे- ] 


अण्णाणमओ भावों अणाणिणो कुणदि तेण कम्माणि | 
णाणमओ णाणिस्स दु ण कुणदि तम्हा दु कम्माणि ॥ १२७॥ 


अज्ञानमयो भावोष5ज्ञानिन: करोति तेन कर्माणि ॥ 
ज्ञानमयो ज्ञानिनस्तु न करोति तस्मात्तु कर्माणि ॥ १२७॥ 


अन्वयार्थ- (अज्ञानिनः) अज्ञानी आत्मा का अथात्‌ स्वपर के भेद को स्वसवेदनप्रत्यक्ष स- 
निविकल्प समाधि में रत होकर जो शाद्धात्मानुभूति प्राप्त होती हें उस अनुभूतिजन्य भेदज्ञान से न 
जाननेवाली आत्मा का (भाव:) परिणाम (अज्ञानमय') अज्ञानमय होता हैं (क्यों कि उस परिणाम 
में परद्रव्यभिन्न शुद्ध आत्मा का स्वरूप प्रकट हुआ नही होता । ) (तेन) वह परिणाम अज्ञानमय- 
शुद्धात्मस्वरूपज्ञानविकल होनेके कारण अज्ञानी आत्मा (क्माणि) कर्मों को अथात्‌ रागद्वेषादिरूप- 
परभावात्मक परिणामों को स्वय उपादानकता होकर (करोति) उत्पन्न करतो हे अथात रागद्वेषादि- 


3१६ आआष भनाथविगंबरजनग्रंथ प्र काशनसंस्थाया: । 


रूप से स्वयं परिणत होती है। (शानिनः तु) ज्ञानी बात्मा का अथात्‌ स्वपरभेद को अनुभूतिजन्य 
भेदज्ञान से जानने वाली अथात्‌ शुद्ध आत्मा के स्वरूप को जाननेवाली आत्मा का परिणाम (शानमंथः) 
शानमय अथात्‌ ज्ञान से अभिन्न होता है (क्यों कि उस परिणाम में परद्रव्यभिन्न शुद्ध आत्मा का 
स्वरूप प्रकट हुआ होता हैं। ) (तस्मात्‌ ठु) ज्ञानी के परिणाम ज्ञानमय-शान से अभिन्न होनेके 
कारण हो ज्ञानो आंत्मा (कर्माणि) कर्मों को अर्थात्‌ रागद्रेषादिरूपपरिणामों को उपादानकता होकर 
(न करोति) उत्पन्न नहीं करतीं अथात्‌ रागद्वेषादिख्पपरिणामों,के रूप से स्वयं पॉरिणत नहीं होती। 

[ अशानकप अशुद्धपयोय के रूप से परिणत हुई आत्मा या उसकी अशुद्ध पर्यीय अशुद्धिशक्तिसंपक्ष होती 
है। अशुद्धिशक्ति के कारण अज्ञानी आस्मा रागप्रेषाविरूप सावकर्मों के खप से परिणत होती है। अतः अशुद्धिवाश्ति- 
शम्पन् अज्ञानसाब रागहेपादिरूप अज्ञानमय परिणामों का उपादानकर्ता होकर अपने उपावेयभूत अशानभय परिणामों 
को उत्पन्न करती है भर्यात्‌ अशानमय रागठ्धादिरूप परिणामों के रूप से पःरणत होती है | अशानी आत्मा से अशा- 
मभाव सिन्न न होनेसे अज्ञानो आत्मा भो अज्ञानमय रागद्रेधादिख्य विभावभावात्मक परिणामों का उपादासकता 
अयोत्‌ उस परिणामों को उत्पन्न करनेवाली कही जातो हे । शानी आत्मा की अज्ञानरूप परिणति का अभाष होनेसे 
श्सको अशुद्धिप्श्तिति का असाव होता है । अज्ञानभाव का और अजुठिशक्ति का अभाष होनेसे शानी आत्मा राग-- 
हेघादिकप अशामात्मकू परिणाम के रूप से यरिणत नहीं होती । रागद्रेथादिखूप से परिणत मे होनेते अशानात्मक उन 
दरिणामों का उपादानकतो नहीं होतो और उपादानकता न होनेसे थह भावकर्मों को उत्पन्न महीं कर सकतो। उसका 
परिणाम शानमय होता है ओर उसका परिणाम ज्ञानमय होनेसे वह रागद्रेधादिरूप अशानमय भाषों को उत्पन्न नहीं 
करती । ] 

आ. ख्या.- अज्ञानिन: हि सम्यक्स्वपरविवेकाभावेन अत्यन्तप्रत्यस्तमितविविक्ता- 
त्मख्यातित्वात्‌ यस्मात्‌ अज्ञाननयः एवं भावः स्थात्‌ तस्मिन्‌ तु सति स्वपरयो' एकत्वा- 
ध्यासेन ज्ञानसात्रात्‌ स्वस्मात्‌ प्रश्नष्टः पराष्यां रागद्रेषाध्यां सम॑ एकीभूय प्रवतिताहड - 
कार: स्वयं किल “ एव: अहूं रज्ये रुष्यासि ' इति रज्यते रुष्यति च तस्मात्‌ अज्ञानमय- 
भावात्‌ अज्ञानी परो रागहेषों आत्मानं कुदन करोति कर्माणि | ज्ञानिनः तु सम्यक्स्वपर- 
विवेकेन अत्यन्तोदितविविक्‍्तात्मख्यातित्वात्‌ यस्मात्‌ ज्ञानमयः एवं भाव: स्यात्‌ तस्मिन्‌ 
तु सति स्वपरयो: नानात्वविज्ञानेग ज्ञानसात्रे स्वस्मिन्‌ सुनिविष्ट: पराभ्यां रागद्ेषाध्यां 
पृथरभततया स्वरसतः एवं निवत्ताहड कार: स्वयं किल केवल जानाति एवं न रज्यते न 
ने च रुष्यति, तस्मात्‌ ज्ञानमयभावात्‌ ज्ञानी परो रागहेषो आत्मानं अकुर्वन न करोति 
कर्माणि । 

त. प्र.- अशानिनोइसजञ्जातनिविकल्पसमाधिजन्यलुद्धात्मस्वरूपयथार्थज्ञानस्थात्मनो हि परभार्थतः 
सम्यक्स्थपरविवेकाभावेन समीछ्ीनस्वपरभेदज्ञानाभावेनाउस्यन्तप्रत्यस्तमितविविक्तात्मख्यातित्थावत्य- 
न्ततिरोहितपरव्रव्यभिन्नात्मस्वरूपज्ञानत्वात्‌ । अत्यन्तमत्ययं प्रत्यस्तमितस्तिरोभूतो विविक्तस्य परव्रव्या- 
खित्नस्थात्मनः ख्यातिर्शानं यस्य सः । तस्य भाव: । तस्मात्‌ । यस्माद्यतः कारणादज्ञानमयोंउशानभावा- 
दर्लिन्न एव स्थाजूबेत्‌, तस्मिन्नज्ञानमयभावे तु सति स्वपरयोहशुद्धात्मपरद्रव्ययोरेकत्वाध्यासेनाइस्थोन्या- 
सिश्नत्वस्थ सिध्याकल्पनया शानसात्राज्ञानमात्रस्वरुपात्स्वस्मात्स्वात्मन: प्रश्नष्टः प्रच्युत: पराध्यां 


शुद्धात्मनो भिन्नाभ्यां रागद्वेषाभ्यां सम सहेकोभ्येकीसावमापदाय प्रवतिताहइकारों जनितविभावभावक-- 


समपसारः । ७१७ 


सुत्व: । प्रबतितो जनितो5हूं करोमीति भावों येन सः । स्वयमात्मना किल परमार्थत एषोष्हरण्ये 
' शंगभावेन परिणमासि रुष्यामि रोषभावेन परिणमामीत्यमुना प्रकारेण रज्यते रागभावरुपेण बरिणमतति 
रष्यति रोषभावेन तल परिणमति तस्मात्ततः कारणावज्ञानमयभावादज्ञानोपादानकादज्ञानादभिन्नाहा 
परिणासादुपादानभूतादशानो शुद्धनिरठजनात्मस्वरूपज्ञानविकल! परो शुद्धनिरश्जनात्मनों सिन्नो राग- 
हैषों रागद्रेषात्सकविभावभावबाबात्मानं कुर्वेन्‍्परिणामयन्‌ । शुद्धव्रष्याथिकनयापेक्षया शुद्ध निरण्जनं 
चात्मानं ततो निन्नाभ्यां रागद्रेषान्यां परिणामयल्नित्यर्थ:। करोत्युत्पादयति कर्माणि मावकर्मात्मकपरि- 
णासान्‌ । ज्ञानिनो भावकसंद्रव्यकर्मनोकमंविविक्तशुद्धात्मस्थरूपानुसतिजन्यज्ञानवतो निविकल्पससाधि- 
रतस्य वात्मनस्तु सम्यक्स्वपरविवेकेन समीचीनस्वप रभेदज्ञानंन । स्वपरयोदशुद्धात्मनो भावकसंद्रव्यक्से- 
सोकर्मात्मकपरव्रव्यस्थ च्॒विवेकोःन्योन्यभिन्नत्वस्थ ज्ञानम्‌ । सम्यक्समोचोनशचासो स्वपरविवेकशुल 
सम्यक्स्वपरविवेक: । तेन ॥ अन्न सम्यक्पदेन निविकस्पसमाधिरतपुरुषशुद्धात्मानु भृतिजन्यस्थपर भेद-- 
ज्ञानस्य ग्रहणं भवति | अत्यन्तोदितविविक्तात्मल्यातित्वादत्यर्थप्रकटो मतपरद्रव्यभिश्नात्मशानस्वात्‌ । 
अत्यन्तमत्यथंमुद्दिता प्रकटी मता विविक्तस्य भावकमंद्रव्यकमंनोकर्मात्मकपरद्रव्यादभिन्नस्यात्मनः ख्याति 
शनि यस्य सः । तस्य भाव: । तस्मात्‌ । धस्माद्यतः कारणाज्ज्ञानमयो ज्ञानादर्सिन्न एव भाव: परिणा- 
मस्स्याजूबति । निविकल्पसमाधिपरिणामपरिणतकारणसमयसाराख्यस्थ ज्ञानिनों ज्ञानात्मकपरिणामे 
परद्रव्यभिन्नजशशुद्धनिरव्ज्जनकायंसमयसा रभूतात्मस्वरूपस्य प्रकटीभ्रवनाज्ज्ञानमयत्व॑ शञानादभिप्नत्वमेव 
यतो भवतोत्यर्थं: । तस्मिस्तु सति ज्ञानिनो भावे ज्ञानमये सति स्वपरयो: शुद्धात्ससावकर्साआत्सकपर- 
ब्रव्ययोर्नातात्वविज्ञानेन भिन्नत्वस्य विशिष्टज्ञानेन ज्ञानमात्रे ज्ञानसात्रेकस्वभावे स्वस्मिन्नात्मनि सुनि- 
विष्ट: सुतरां निरुद्धचित्तः पराभ्यां नेमित्तिकभावभ्तत्वाच्छुद्धात्सनो भिन्नाभ्यां रागद्ेबाश्यां पथरभूततया 
व्यतिरिक्ततया स्वरसत एवानभबत एवं निवत्ताहहकारस्तिरो भूतविभावभावोपादानकतुत्वासिमानः । 
निवृत्तस्तिरोभूतो-हड्कार उपादानकरश्नीभुय विभावभावान्करोमीत्यभिप्रायो यस्य सः। स्वयसात्मना 
किल परमार्थतः कैबवलमेकान्ततों जानात्येब । न रज्यते रागरूपविभावभावात्मकत्वेन न परिणमति । 
मे थ्व॒ रुष्यति रोषरूपविभावभावात्मकत्वेन न परिणमति । तस्मात्ततः कारणाज्जानमयभावाज्ञानात्म- 
कपरिणासात्‌ । श्ञानात्मकसहुभाविपरिणामादुपादानकत्रोंभूताज्ज्ञानी स्वसंवेदनज्ञानात्मकत्वेन परिणतों 
निविकल्पसमाधिनिभग्नो जीव: परो शुद्धात्मनो भिन्ला रागद्रेषो रागदेषात्मकविश्वावशावाबात्मानमकु- 
बेन्लपरिणामयन्‌ । शुद्धद्रव्याथिकनयापेक्षया शुद्ध निरझजन चात्सानं ततो भिश्नाभ्यां रागठेषास्यासपरि- 
जामयपश्षित्यर्थं: । न करोलि नोत्पादयति कर्माणि सावकर्मात्मकपरिणासान्‌ । 
टीकाथें-- अज्ञानो जीव के हव अर्थात्‌ आत्मा और परद्रध्य इनमें होनेवाले भेव के सरोचीन शान का अभाव होनेके 
कारण परव्रष्यों से भिन्न आत्मा के स्वरूप का ज्ञान तात्यंतिकरूप से जब अप्रकट होता है तत उसका परिणाम अज्ञानमय 
अर्थात्‌ अशान से अभिन्न हो होता है ओर उसका परिणाम अज्ञानमय-अज्ञान से अभिन्न होनेपर शुद्ध आत्मा और परवव्य 
इनके एकत्य को मिथ्याकल्पनता के कारण विज्ञानघनमात्रस्वप्नाववाली अपनी आत्मा से प्रच्युत हुआ अपनी आत्मा से 
सिन्न रागठेषों के साथ एकरूप होकर * में कर्ता हुं ' इसप्रकार के भाव को जिसने उत्पन्न किया है ऐसा वह जीथ 
स्वयं परमार्थतः ' यह में रागरूप से परिणत होता हूं, रोषरूप से परिणत होता हूं ' इसप्रकार रागरूप से और रोष- 
रूप से परिणत होता है तब अज्नानभय परिणाम से अशानी जीब अपनी आत्मा को अपनो आत्मा से भिन्न रागदेषरूप 
सै परिणसाता हुआ कर्मों को-भावकर्मों को (उपादानकर्ता होकर) करता है | ज्ञानी जोब के अथात्‌ निधिकल्पसभा- 
पघ्िसग्न स्वसंवेबनज्ञानी जीव के स्व अथात्‌ शुद्ध आत्सा ओर परपदार्थ इनमें होनेवाले भेद का समीचीन जान होनेंके 


छ१८ट श्रीऋषभनाथविगंबर लेनग्रंथप्रकाशनसंस्थाया । 


छारण परा्पों से भिन्न आत्मा के स्वरूप का शान आत्पंतिककप से प्रकट हुआ होनेसे जब उसका परिणात शानसब 
जणात्‌ शान से अभिन्न ही होता है और उसका परिणाम ज्ञानमय होनेपर शुद्ध आत्मा और परद्रथ्य इसके परस्पर- 
सिा्य का श्लञात होनेके कारण विशानअनमात्रस्वसावबाली अपनो आध्सा में अपने अंतःझरण को क्रिया जिसने 
रुपायो है अदात्‌ अपनो आत्मा की अनुभूति में क्रो मग्न हुआ होता है वह अपनी शुद्ध जात्मा से भिन्न होनेवाले 
रागप्नेों से भ्रिज्न होनेके कारण आत्मानुभूति के कारण ही ' में कर्ता हूँ ' इसप्रकार के भाष पै जो परावृत्त हुआ है 
अचत्‌ इस परिणास के रूप से जो परिणत नहीं हुआ है ऐसा वह लोव स्वयं परमार्थतः एकाम्तरूप से जानता ही 
है-रागरूप से परिणत नहीं होता भौर रोबषकप से भो परिणत नहीं होता तब ज्ञानपरिणाव से शानी मोव अपनो 
जात्मा को अपनो भारभा से भिन्न रागद्रेषरूप से परिणसानेबाला नहीं होता हुआ फर्मों को-भावकर्मों को (उपायान- 
कर्ता होकर) नहीाँ उत्पन्न करता। 


विवेशन- जिसके निविफल्पसभाधि के कारण अस्मानुभतिजन्य स्वसंवेश्नज्ञान का भध्याध होता है यह जीच 
गशानो होता है । जिसके हसप्रकार के हथसंवेदनशाम का अभाव होता है उसको आत्मा के फ्याचस्थरूप का पूर्ण ज्ञान 
नहाँ होता । जात्मा के ययायंस्वरू्प का शञान न होनेसे उस अज्ञानी नीव को शुरू भात्मा औक् भ्ाथकर्मादिरूप पर-- 
दद्य इनमें होनेबाले सेब का समोचोन शाम नहीं होता ! पदार्थ के व्यावतंकधम के जाम के भभ्ताव में एक पदार्य के 
मन्यपदरव्य से होनेबाले भेद को फंसे माना जा सकता है ” स्थपरपदार्थों की परस्परप्तिन्नता का क्षास न होनेपर परद्रय्य 
से भिन्न आत्मा के स्वरूप के ज्ञात का आत्यंतिकरूप से तिरोभाव-अभाव हो जाता है अीत्त जोव के परिणाम में 
शात्मा का स्वरूप प्रफट हुआ नहीं होता । अज्ञानो जीव के परिणाम में जब आत्मा फा ययायहथरूप प्रकर हुआ नहीँ 
होता तथ उश्चक्षा हू परिणाम अशानरूप ही होता है। भजञान्री जीव का परिणाम अज्ञानरूप होनेपर असानों जी 
/ शुद्ध आत्मा ओर परद्रष्य परस्पर भिन्न नहीं है” हसप्रकार की कल्पना करता है । हस सिल्या कल्पना के कारण 
अशानो जोध विज्ञामघनमात्र एक स्वभ्ाववालो अपनी शुद्ध आत्मा से ध्युत हो जाता है। शुद्ध आत्मस्थकप से ध्यक् 
हुआ अशानों शोब शुद्ध आत्मा से भिन्न रागद्रेषरूपभाबों के साथ एकोप्ताव को प्राप्त हो जाता है । रागह्रेबकप भाधों 
कै साथ हृकोभाष को प्राप्त हो जानेसे ' मे परभ्नावों का करता हू ' इसप्रकार अपनेको परलाथों का कर्ता समझता है। 
इसप्रकार जिसके कर्तृश्बभाव उत्पन्न हुआ होता है ऐसा अज्ञानी जीव “ मे स्वयं परभाषंत: रागभाधरूप से परिणत होता 
हैं, रोषभाषकप से परिणत होता हु ' इसप्रफार की कल्पना से रागझावरूप से आर रोषभावरूप से परिणत हो जाशा 
है। जब घह राभी क्षोर दषी होता है तव वह अज्ञानी जीव अशानमय परिणाम फे कारण अपनो आत्मा को शुद्ध 
जात्मा से दित्न होनेबाले रागद्रेयों के रूप से परिणसानेदाले होनेसे बह भाषकर्मों को करता है-भावकर्ों का उपा- 
दानकर्ता होता है। लिसके स्वसंवेदनज्ञान होता है उसको आत्मा के यथार्थस्वरूप का ज्ञान होता है। आास्सा के 
यथायंस्थकृप का शान होमेसे उस ज्ञानी जीव को शुद्ध आत्मा और भावक्रमादिरूप परद्रष्य इनमें होनेबाफ़े परस्पर- 
सिन्नता का समोत्नोसशान होता है । पदार्थ के ब्यायर्तकधर्म का ज्ञान होनेपर एकद्रब्य को वूसरे ड्र्य से सिप्रूप 
लाना जा सकता है। स्वपरपदायों की परस्परप्तिश्नता का ज्ञान होनेपर परद्रव्य से भिन्न आत्मा के स्वकृप का शान 
प्रकट हो जाता है भबात्‌ ल्लानो के परिणाम में जात्मा का स्वरूप प्रकट हो जाता है । जानी जीव के परिणाम में जब आत्म 
का यथायंस्वक्षप प्रकद हुआ होता है तथ् उसका बह परिणाम झञानरूप ही होता है | ज्ञानो जोध का परिणाम जानखूय 
होनेपर ज्ञानो मौब ' शुद्ध आत्मा ओर परपब्य परस्परम्रिन्न हैं ' हसप्रकार जानता है। दसप्रकार स्वपरपदा्ों को भिश्नकूप 
शाननेसे ज्ञानी जीब बिशञानधनमात्ररूप एकस्थमाववालो अपनो शुद्ध आत्मा का निरंतर अनुभव करनेमें निमग्न हो 
जाता है। शुद्ध भात्मा का अनुभव करनेमे निमग्भ होता हुआ ज्ञानी जोव शुद्ध आत्मा से भिन्न होनेवाले रागदेब- 
रूपभाषों के साथ एकोभाब फो प्राप्त नहीं होता अर्थात्‌ उन भावों से स्िक्ष बना रहता है । उन रागद्रेजपच्ाबों से 
सिहर वसा रहतेले भराष्त होनेबाले शुद्धात्मा फे अनुचच के कारण जिसके कर्तृत्वभाव का अभाव हो गया होता है ऐसा 
ज्ञानी जोष जब परमार्यतः स्थमं सिर्फ जातता है-रागरूप से भोर रोषरूप से परिणत नहीं होता तथ बह जोब 
शानसय-लात से जनिन्न बरिणाभ के कारण शानो होता हुआ निईश्रमनय को दुष्टि से क्षपनो शुद्ध आत्मा को अपनों 


छबमयसार: । क्र 


शुद्ध आत्मा से घिन्न होनेवाले रागद्रेघकूप भावों के रूप से नहीं परिणसाता | बह अपनी शुद्ध भात्मा को रागद्रेयरूप 
ब्रिणामों के रूप से परिणमानेवाला न होनेसे कर्मों को उत्पन्न नहीं करता अथात्‌ रागद्रेधादिखप अशानमय विधाय- 
भावों का उपादानकता नहीं होता । 

शानसमय एवं भाव: कुतो भवेज्ज्ञानिनों न पुनरन्य: । 

अज्ञानमय: सर्व: कुतो5यमज्ञानिनों ताउन्य: ॥ ६६॥। 


अस्वय:- ज्ञानिनों भाव: ज्ञानमयः एवं कुतः भवेत्‌, अन्यः पुनः (कुतः) न (भवेत्‌)? अशानिनः 
सबब: अयं (भावः) अशानसयः कुतः (भवेत्‌)? अन्यः पुनः (कुतः) न भवेत ? 

अर्थ- स्वसंवेदनज्ञानवाले ज्ञानी ज्ञोव का परिणाम शानमय हो अपात्‌ शुद्धात्मश्वरूपशाममय हौ-उस शानसे 
भभिन्न ही क्यों होता है ? अन्य अभात्‌ विभावभावरूप क्यों नहीं होता ? स्वसंवेदनशानशून्य अज्ञानी जोब के सभी 


बरिणास अशानसय ही-शुद्वात्मस्वरूपशानशन्य--विधावशावरुप क्यों होते हैं ? शुद्धात्मस्वरूपशानसण उस ज्ञान से 
अभिन्न क्‍यों नहीं होते ? 


त. प्र.- ज्ञानिनोध्नुभृत्यात्मकस्वसंवेदनज्ञानवतो जीवस्य भाव: परिणामों ज्ञानमयदशुद्धात्मस्वरू- 
वशज्ञानयुक्तस्तज्ज्ञानाव सिश्लो नेव कुतः कस्मात्कारणाद्भवेद्भवति । अन्यदशुद्धात्मस्वरूपज्ञानविकलस्त- 
इ्सानादसिश्लो वा विभावभावात्मकों वा कुतो न भवति ? अज्ञानमयों कि न भवतोति प्रवतार्थ:। 
शानमयभावस्य चेतनात्मकत्वाद्थथा ज्ञानोपादानकत्वं तथापज्नानमयभावस्यापि चेतनात्मकत्वात्सोक्‍ज्ञान- 
सयो भावों ज्ञानोपादानकों कि न भवतोति प्राइनिकस्थाभिप्रायः । अज्ञानिनः स्वशुद्धात्मस्वरूपसवेदना- 
त्सकज्ञानश्न्यस्य जीवस्य सर्व. सकलो5यं भाव” परिणाम: । जातावेकबचनत्वात्सवें परिणामा हृत्यर्थ:। 
अशानमय एवं कुतः कस्मात्कारणाद्सवति, अज्ञानिवत्तत्परिणामस्थापि चेतनत्वात्‌ ? अन्यो ज्ञानमयः 
कुतो न भवति ? अज्ञानिनःचेतनत्वात्तत्परिणामस्य ज्ञानमयत्वं कि न भवति ? ज्ञानमयाज्ञाननयपरि- 
गामयोद्चेतनात्मकत्वेन तुल्यस्वादज्ञानमयभावादस्याज्ञानमयत्वमेव, न पुनर्ज्ञानमयत्वं, ज्ञानमयभावस्य च 
शानमपत्वमेव, न पुनरज्ञानमयत्वमिति यदुक्‍तं तत्कथमिति प्रइनार्थ:। अञ्र समाधानाम्‌-अत्र ज्ञानशब्देन 
शुद्धात्मसं वित्त्यात्मकज्ञानस्य॒ग्रहणाच्चेतन्यमात्रस्य चाग्रहणाज्ज्ञानिनो शानमय एवं भावों भवति, न 
पुनरशानसय:ः, तस्य शुद्धन्ञानस्वरूपेणान्वितत्वादज्ञानस्वरूपेणानन्वितत्वाच्च; अज्ञानिनश्चाज्ञानसय एव 
भाव: तस्पाज्ञानस्वरूपेणान्वितत्वाच्छुद्धज्ञानस्वरूपेणानन्वितत्वा वच । अग्रेतन गाथाद्वयस्य प्रास्ताविको- 
अ्यं कलश: । 

णाणमया भावाओ णाणमओ चेब जायदे भावो | 


जम्हा तम्हा णाणिस्स सब्बे भावा हु णाणमया ॥ १२८॥ 


अण्णाणमया भाषा अण्णाणो चेब जायए भावों | 
तम्हा सब्ब भावा अण्णाणमया अणाणैरस ॥ १२९॥ 


ज्ञानमयाज़वाज्शानामयश्चेव जायते भाष: । 
यस्मात्तस्माज्ञानिन: सर्वे भावा: खल॒ ज्ञानमया: ॥ १२८ ॥। 


७२० मोऋवभनायदिगंबरलजंसप्रंथभकाइझनसंस्थाया! 


अज्ञानमयाद्धावादज्ञानश्थंव जायते भाव: । 
तस्मात्सवें भावा अज्ञानमया अज्ञानिनः ॥ १२९॥ 


अन्वयार्थ- (यस्मात्‌) जब (भानसयात्‌ सावात्‌) निश्चबरत्नत्रयरूप से परिणत हुए जीव-- 
वदाथभत उपादान से (ज्ञानमय: एव) ज्ञानमय ही अर्थात्‌ ज्ञान से अभिन्न ही [ अथवा स्वशुद्धात्म- 
प्राप्तिख्प मोक्षपर्याय ही ] (भावः) उपादेयभूत परिणाम (जायते) उत्पन्न होता है (तस्मात्‌) तब 
(शानिन:) स्वसंवेदनज्ञानरूप भेदज्ञान से युक्त जीव के (सर्वे भावाः) सभी परिणाम (खल) 
परमाथंतः (झानमयाः) उपादानकतृभूतज्ञान के द्वारा अपनेसे उत्पन्न किये गये होते हें-ज्ञान से अभिन्न 
होते हे; क्‍यों कि कार्य उपादानकारण के सदृश होता हे । जब (अज्ञानमयात्‌ भावात्‌) अज्ञानमय 
जौव पदार्थ से (अज्ञान: एब) ज्ञानशून्य अर्थात्‌ अज्ञानमय भाव ही-परिणाम ही (जायते) उत्पन्न 
होता हैँ (तसल्मात्‌) तब (अज्ञानिनः) लुद्धात्मोपलब्धि रहित अज्ञानी जीव के (सर्वे भावा:) सभो 
परिणाम (अज्ञानमयाः) रागादिरूप अज्ञानमय होते है । 


[ उपादान जिसप्रकार का होता है उसीप्रकार का उसका उपाेयभूत परिणास होता है; क्यों कि उपा- 
देशभूत परिणास अपने उपादात की जाति का त्याय नहीं करता | मुसिका का परिणामभूत घट मुलिकाम्रय होता 
है, सुबर्णमय नहीं होता । श्वसवेदनशानवारा जोब ज्ञानी होता है । भतः उसका परिणाम अवश्यसेब शातसय होता 
चाहिये, अश्ञानमय सहीं । अशानी जीव का परिणाम अज्ञानमय हो होता चाहिये, शानमय महीं । अतः वस्तुस्वभाव के 

.,. अनुसार शानों का परिणाम जशानमय हो ओर अज्ञानी का परिणाग अशानमय ही होता है यह अभिप्राय युक्ति- 

होता है ।.] 

' बूढ झात्म भरा. रुया.- यतः हि अज्ञानमयात्‌ भावात्‌ यः कदरचन अपि भावः भवति सः सर्वे 
है 20 कस /जक। अनतिवतेंमानः अज्ञानमयः एवं स्थात्‌, ततः सर्वे एव अज्ञानमयाः अज्ञा- 

, बाद्ध आत्था कत... हे 

अपि अज्ञानसय.... के छत आयात भावात्‌ यः कक्चन अपि भावः भवति सः सर्व: अपि 
निनः भावा: । यतः च शेए८-५-+म ह ऐसा अशर्टिएत्‌, ततः सर्वे एव ज्ञानमया: ज्ञानिन: भाव: । 


शानमयरत्व॑ अनतिवतंसानः ज्ञानमयः एवं ९- शायभावरूप .. >र्प-“भानविकार भतादा भावाज्जी व - 


यस्सात्कारणादि वरमार्थतोइज्ञानमयादज्ञानप्र्ष।न१ब+ >ततण ७+ . 

अल्प सर्वोष्षि निश्वचिलांपप्यक्ञ चलयेत्वमशराई 
; परिणामों भवति जायत उत्पद्यते स स 

बदार्थाढ: कश्चनापि भाव: ्प' 


बमानोउनतिक्रामणजानमय एवाज्ञानान्वितत्वादशानादभिन्न एव स्याउड- 


बिकारस्वावज्ञानादर्भिहत्वमनतिवतमान ; 2 आस 
बति तस्तस्मात्कारणात्सर्व एव निखिला एवाज्ञानमया अज्ञानान्वितत्बादशानावभिन्ला ु 
त 


व्मोपलब्धिरहितस्थ जीवस्थ भावा: परिणामा भवेयुरुवावानफारणसदृशत्वाबुपादेयभूतस्य कार्यस्य । 

कं जज्ञानसयावक्रमभाविषरिणामवतों भावाज्जोवद्र व्याद्य: कषचना5पि भावः परिणामों 

अति कप से लो निखिलो:पि ज्ञानमयत्वं ज्ञानविकारत्वे ज्ञानविकारत्वाज्ञानादलिश्नत्वमनति- 

बह 2 जज अ एव ज्ञानान्वितत्वाज्ज्ञानादनिन्न एव स्पाजूबति ततस्तस्मात्कारणात्सव 

डर जज एव ज्ञानमया ज्ञानान्वितत्वाज्ञानादभिन्नास्सन्तो ज्ञानेन निर्मापिता था ज्ञानिनः स्वसंवे- 
महल मप शा निनो भावा: परिणामा भर्वान्ति । 

टीकार्थ- जब परमार्थतः अकायकूप से परिणत हुए (उपादानभूत) जीवाध्य हे को कोई रस िककए 

होते हैं थे सभो के सभो अशान के थिकाररूपता का उल्लंघत कफरनेपासे न होनेसे अशानपय-अशाम 


समयसलतश। । उ्श्र्‌ 


होते हैं तब जितने सी अशानभयभाव होते हैं थे सप्ोी अज्ञानी के होते हैं भीर जब स्वसंवेदनशान के रूप से परिणत 
हुए था सहभाविजशञानगुणवाले जोवद्रव्य से जो कोई परिणाम उत्पन्न होते हैं थे सभी के सभी शाम कौ विकार- 
रूपता का उल्लंघन करनेवाले न होनेते शानमय- शान से अभिन्न ही होते हैं तब जितते भी शानबिकारभत परिणातर 
होते हैं थे सभी के सभी शानी जीव के होते हैं । 

विवेखन- सभी कार्यकूप परिणास निशचयनय की दृष्टि से अपने अपने उपादानकारण के सदुश् होते हैं- 
फपादान से अभिन्न होते हैं; श्यों कि उन परिणासों में उपादान अपने स्वरूप से अन्यित होता है ओर अत एव 
उपावान के अभाव में उपादेय का अभाव हो जाता है । अशानसायरूप से अनादि से परिणत हुए जीवद्रव्य से जो 
कोई उपादेयभूत परिणाम उत्पन्न होते हें वे सभी के सभी विभावभावरूप परिणाम अज्ञानमावरूप उपादान के स्वरूप 
से अन्यित होनेसे अज्ञान के विकाररूपता को नहीं छोड़ते-अपने उपादान की जाति को नहीँ छोडते । वे अपनी 
डपाबान की जाति को छोडनेवाले न होनेसे उपादान जिसप्रकार अज्ञानमय होता है उसीप्रकार थे विधावभावात्मक 
परिणाम भी अशानमय होते हैं। उसकारण सभो के सभो अशानसय भाव-अशान के विकारभूत परिणाम शद्घात्मो- 
फ्लब्धिश्हित अज्ञानों के होते हैं। सहभाविशानप्रिणामवाले या स्वसंवेदनशानवाले जीवद्रब्य से जो कोई उपादेयभत 
परिणाम उत्पन्न होते हैं वे सभी के समो स्वभावश्ावधत परिणाम शानान्वित होनेसे ज्ञान को विकाररूपता को नहीं 
कोडते-अपने शानरूप उपादान की जाति को नहीं छोडते । वे अपनी वयादान की जाति को छोड़ने वाले न होनेसे 
उपादान जिसप्रकार ज्ञानमय होता है उसीप्रकार वे स्वभावभावात्मक परिणाम भी शानमय हो होते हैं। उसकारण 
सभी के सभो शानसयसाव-ज्ञान के विकारभूत परिणाम शुद्धास्मोपलब्धिसहित शानोी जोब के हो होते हैं। सारांश, 
जिस जाति का उपादान होता है उसी जाति के उसके उपादेयभत परिणाम होनेसे अशानमय परिणाम अज्ञानो जोब 
के होते हैं, स्वसंवेदनरूप भेदशानों जीव के नहीं होते और शञानमय परिणास शानो जीव के होते हैं, आत्मोप्लब्धिशून्य 
अल्ानो जोव के नहों होते । 

ज्ञानिनो ज्ञाननियुंताः सर्वे भावा भवन्ति हि । 
सर्वेष्प्यज्ञाननिवृत्ता भवन्त्यज्ञानिनस्तु ते ॥ ३७ ॥ 


अन्वयः- ज्ञानिन: सर्वे भाषा: हि ज्ञाननिवुत्ता भवन्ति, अज्ञानिनः तु सर्वे अपि (भावषाः) 
अज्ञाननियुत्ता: भवन्ति । 

अर्थ- जश्ञानो जीव के-स्वसंवेदनात्मकसेदश्ञानों जीव के सभी परिणास (उपादानभूत) ज्ञान के द्वारा निमो- 
पिल- उत्पन्न किये गये होते हैं ओर शुद्धात्मोफ्लग्धिथिकल अजशानी जीव के जो भाष-परिणाम होते हैं थे सभी के 
लो परिणाम (उपायानभत) अज्ञान के द्वारा अपनेसे निर्माफित किये गये होते हैं । 

त. प्र.- ज्ञानिन: स्वसंवेदनजश्ञानलक्षणभेवज्ञानवतों ये केसस भावा: परिणामास्ते सर्वेधषि परि- 
जामा ज्ञाननिवेता ज्ञाननिर्मापिता भवन्ति सन्ति। शानेन निर्वृतता निर्मापिता ज्ञाननिदृसाः। अन्तर्भाषत- 
ब्यथंवसे: कर्मणि क्‍त: । अज्ञानिनः स्वसंवेदनलक्षणभेदज्ञाना भा ववतइशुद्धात्मोपलब्धिविकलस्यानादे रज्ा- 
सभावेन परिणतस्य जीवस्य तु ये केचन भावास्ते सर्वेष्प्यज्ञाननिवृत्ता अज्ञाननिर्मापिता भवन्ति सन्ति । 
अज्ञानेतोपादानकरत्रे म्तेन निवृताः निर्मापिता अज्ञाननिवुला' । अन्राप्यन्तभावितण्यथंवसे: कर्मणि 
ब्तः। 

विवेचन- वही आत्मा ज्ञानो होती है श्रो कि स्वसंवेशनशानात्मकसेबशानवालो या विज्ञानधनश्राचरूप एक- 
स्वभावधालो होती है या जिसको शुद्धात्मस्थूूप को उपलब्धि हुई होती है। ऐसी इस आस्मा के जिसने पभो उपावेय- 
भूत परिणाम होते हैं वे सभी परिणाम शानकूप उपादान के द्वारा अपलेसे उत्पादित किये गये होते हैं। जितने भी 
स्थणावभूत परिणाम होते हैं उनका उपादानकारण शान होता है; क्‍यों कि उनमें उपाधाणकारण धणा हुमा शान 


७२२ भीआऋष सनाथ विगंवरजें नप्रंधप्रकाशनसंत्या या: 


अपने स्वरूप से अन्यित होता है अर्थात्‌ शान ओर उसके स्वसावभत परिणाम इनमें अन्तब्योप्यवध्यापक्ताव का सद्भाव 
होता है । जो आत्मा स्वसंवेदनशानात्मक्ेवशानवाली या शुद्धात्मत्वभ्ाववालो नहीं होती या जिसे शुद्धात्मह्वरूप 
को उपलब्धि हुई नहीं होती ऐसी आाध्मा अजानों होतीं है। ऐसी इस आत्मा के जितने भी उपादेमभूत परिणाम 
होते हैं वे सभी के सभी परिणास अशानरूप उपादान के द्वारा अपनेसे उत्पादित किये गये होते हैं । जीव के जिसने 
भी विभावभावरूप परिणाम होते है उनका उपादानकारण अज्ञान होता है; क्यों कि उनमें अज्ञान अपने स्वरूप से 
मन्वित हुआ होता है अर्थात्‌ अशान और विधावशावात्मक परिणाम इनमें अन्तव्योप्यव्यापक्ाव का सद्भाव 


होता है । 

अथ एतत्‌ एव दृष्टान्तेन समर्थ यते- 

अब इसी अभिप्राय का अर्थात्‌ ज्ञानी के सभी परिणाम ज्ञानमय होते हे और अज्ञानी के सभो 
परोणाम अज्ञानमय होते हे इस अभिप्राय का दुृष्टान्त के द्वारा समर्थन करते हैं- 


कणयमया भाबादो जाय॑ते कुण्डलादयो भावा। 
अयमयय। भावादो जह जायं॑ंते तु कडयादी ॥ १३०॥ 
अण्णाणम॑यथा भावा अणाणिणों बहुबिहा वि जाय॑ते | 
णाणिस्स दु णाणमया सब्बे भावा तहा होति॥ १३१ ॥ 


कनकमयादुभावाज्जायन्ते कुण्डलादयो भावाः । 
अयोमयकाद्भावाद्यथा जायन्ते तु कटकादयः ॥ १३० ॥ 


अज्ञानमयादुभावादज्ञानिनो बहुविधा अपि जायन्ते । 
ज्ञानिः (तु ज्ञानमया सर्वे भावास्तथा भवन्ति ॥ १३१॥ 


अन्वया्थ- (यथा) जेसप्रकार (कनकमयात्‌ भावात) उपादानभूत सुवर्णमय द्रव्य से 
(कुण्डलादय: ) कुंडलादिरूप: (झावाः) परिणाम (जायन्ते) उत्पन्न होते हे (अयोमयकात्‌ भावात्‌ तु) 
और उपादानभूत लोहमय रैव्य से (कटकादयः) लोहमय कडा आदि परिणाम (जायन्ठे) उत्पन्न 
होते हैं (तथा) उसीप्रकार (अज्ञानमयात्‌ भाबात्‌) अज्नान्नमग्र. जीव पदार्थ रो-अनादि से अज्ञान- 
रूप से परिणत हुए जीव से (दुविधा: अपि) अनकप्रकार के परिणाम भो (अज्ञानिनः) अज्ञानयुक्त 
शुद्धात्मोपलन्धिशून्य ही (जायन्ते) उत्पन्न होते हे, (ज्ञानिनः तु) और ज्ञानी के स्वसंवेदनात्मकभेद-- 
झानवाछे जीव के (सर्वे ्रावाः) सभी परिणाम (ज्ञानमया:) जश्ञानमय अथात्‌ शुद्धात्मोपलब्धिसहित 
होते हे-ज्ञानी के ज्ञान से अभिन्न होते हे । 

[ इस गाया में पाये जानेबाले शानिशब्द से चतुर्थ, पंचम, षष्ठ और सप्तम गुणस्थानवाले जीव का ग्रहण 
करना असोष्ट नहीं है; क्‍यों शानी के सभी के सभी भाथ ज्ञानमय हो होते हे, अज्ञानमय नहीं होते । इन चार 
बुणस्थानों में जीव को शुद्ध आत्मा की उपलब्धि-अनुभूति नहों होती। आत्मानुभूति शुक्लध्यान के विबरा नहीं होती । 
चतुर्थ गुणश्यानवर्ती जीव के अप्रत्यास्यानावरणाबि कषायों का, पचमगृणस्थानवर्ती जीव के प्रत्याश्यानाव रणावि कथार्यों 


का, पष्ठगुणह्यानवर्ती जीव के सज्वलनकषायों का तीव्र उदय होनेसे अ+नी असमर्थता के कारण थे जोव विभाव-- 
कप परिणाम के रूप से परिणत होते है, फिर भले ही वे परिणाम शुभरूप हो। सातवें गुणस्थानवाले जीव के भो 


समयश्षारः । ७२३ 


श्रिणाम शुभरूप ही होते हे । इन गृणस्थानवाले जीवों के परिणाम शुभरूप होनेसे अशानमय हो होते हे । लगवान 
क्ुंवकंद स्थामी ने शानी फोव के सभी के सभो परिणाम शानमय होते हैं ऐसा स्पष्टरूप से कथन किया है। अतः यहां 
झ्ानिदाब्द से निविकल्पसमाधिजन्यस्वसंजेदनशानरूपभ दशानवाले जीव का ग्रहण अनिवायं हो जाता है-अधिरत, थिरत, 
प्रसत्त और अप्रमत्त इन गुणस्‍्यानवाले सम्यग्दृष्टि जोब का प्रहण अभोष्ट नहीं है । ] 

आ. ख्या.- यथा खल पुद्गलस्य स्वयं परिणामस्वभावत्वे सति अपि कारणानुवि- 
शभायित्वात्‌ कार्याणां जाम्बूनदमयात्‌ भावात्‌ जाम्बूनदजाति अनतिवतंमसाना जास्बूनद- 
कुण्डलादयः एवं भावा: भवेयु:, न पुन: कालायसवलूयादयः, फालायसमयात्‌ भावात्‌ च 
कालायसजाति अनतिवतेमाना: कालायसवलयादयः एवं भवेय:, न पुनः जाम्बनदकुण्डला- 
दयः; तथा जीवस्यथ स्वयं परिणासस्वभावत्ये सति अपि कारणानुविधायित्वात्‌ एव 
कार्याणां अज्ञानिन: स्वयं अज्ञानमयात्‌ भावात्‌ अज्ञानजाति अनतिवतंमाना विविधा: अपि 
अज्ञानमया: एवं भावा: भवेयु:, न पुनः ज्ञानमया:, ज्ञानिन: च स्वयं ज्ञानमयात्‌ भावात्‌ 
शानजाति अनतिवर्तमाना: सर्वे ज्ञानमया: एवं भावा: भवेयु:, न पुनः अज्ञानमयाः । 

त. प्र.- यथा येन प्रकारेण खल परमार्थतः पुद्गलस्प म्तिमतो व्रव्यस्थ स्वयमात्मना परिणाम- 
स्वभावत्वे सति परिणमनशोलत्वे सत्यपि कारणानुविधायित्वात्का रणस्वरूपान्वितत्वात्तत्सदृद्ात्वात्का- 
यणिासुपादेयभतपरिणासानां जाम्बूनदमयात्सुवर्णरूपा:द्ावात्पदार्थाज्जाम्बूनदजाति सुबर्णजात्यन्वित- 
स्वात्तज्जातिमनतिवर्तमाना अनतिक्राभन्तो जाम्बूनदकुण्डलादयस्सुबर्णकुण्डलावय एवं भावा: परिणामा 
भवेयरुत्पन्ना भवेयने पुनः कालायसवलयादयो लोहकटकादय: । कालायसमयाल्लोहविकारभताउडावा- 
त्परिणामाज्य कालायसजाति लोहजात्यन्वितत्वाल्लोहुजातिसनतिवतेमाना अनतिफक्रामन्तः काला- 
यसवल्यादयों लोहकटकावय एवं भवेयरत्पद्चरश्न पुनर्जाम्बनवकुण्डलादयस्सोवर्णकुण्डलावय: । तथा 
तेन प्रकारेण जीवस्य स्वयमात्मना परिणासस्वभावत्वे परिणमनश्ञोलत्वे सत्यपि फारणानुविधायित्यादेव 
कारणस्वरूपान्वितत्वात्तत्सदृशत्वात्कार्याणा परिणामानाब॒ुपरादेयभूतानामज्ञानिनशशुद्धात्मोपलब्धिविकल - 
स्थ स्वसंवेदनज्ञानलक्षण भेदश्ञानविकलस्य वा जोवस्य स्वयमात्मनापज्ञानमयादज्ञानविका रमतादशावात्परि - 
जामावज्ञानजातिमज्ञानजात्यन्वितत्वात्तज्जातिसनतिवतंमाना अनतिकफ्राभन्तो विविधा नानाप्रकारा अप्य- 
ज्ञानमया एवाज्ञानरूपत्वादज्ञानाद्िन्ना एवं भावा: परिणामा स्वेयुरत्यद्यरक्न पुनर्नानमया ज्ञानान्विता 
शानपरिणामा, एकस्योपादेयस्थोपादानभ्तद्रव्यहयादुत्पत्त्यसम्मवात्‌ ज्ञानिनश्च शुद्धात्मोपलब्धिमतस्स्वसं- 
बेदनलक्षण भेदज्ञानिनो वा स्वयमात्मना ज्ञानमयाज्ज्ञानविकारभूताज्ज्ञानस्वरूपान्वितादभावात्पदार्थाज्जञा - 
नजाति स्वोपादानभृतज्ञानजाति तदन्वितत्वादनतिवर्तमाना अनतिक्रामन्तः सर्ये निखिला ज्ञानमया ज्ञाना- 
दनतिरिक्ता एवं भावाः: परिणामा भवेयरुत्पद्येरन्न पुतरज्ञानमया अज्ञानोपादानकारणत्वादज्ञानस्वरूपा- 
नन्वितत्वादज्ञानादशिन्नाः परिण्णसा उत्पदयेरन्‌ । 

टीकार्थे- जिसप्रकार पुद्गलद्रत्य परमार्थत: स्वयं परिणामस्वभाववाला होनेपर भो उपादेघभूत कार्य उपा- 
दानकारणसदुश होनेसे सुबर्णघातुरूप (उपादानकारणभूत) पदार्थ से सुवर्णंजाति का अतिक्रमण न करनंबाले अर्थात 
गपने उपादान को जाति का त्याग न करनेवाले सुबर्ण के कुण्डल आदिरकूप ही (अलंकाररूप) परिणाम उत्पन्न होते 
हैं; उससे (सुबर्ण से) लोहोपावानक कडा आविरूप परिणाम उत्पन्न नहीं होते और लोहधातुरूप (उपादानकारण- 
भूत) पदार्थ से (घातु से) लोहजाति का अतिक्रमण न करनेबाले अर्थात्‌ अपने उपायानभत लोह की जाति का त्याग 


श्र ओऋणष भ्मायदिगंबरज॑नप्रंध प्रकाशनसंल्थाया: 


ले करनेबाके सोहेफे कडा आविरूप ही परिणाम उत्पन्न होते हैं; उससे (लोह से) सुबर्णोपादानक कुण्डल भादिरूप 
बरिणाम पत्पझ नहीं होते, उसीघ्रकार लोच स्थयं परिणामस्थभावबाला होनेपर भी उपादेयभूत कार्य उपादातकारण- 
सदृश होनेसे हो शुद्धात्मोपब्धिरहित स्वयं अज्ञानकप (अपने उपादानभूत) अज्ञान को जाति का अतिक्रमण ने करतें- 
बाले अर्थात्‌ अपने उपादानभूत अशान की जाति का श्याग न करनेवाले जो अनेकविध परिणाम उत्पन्न होते हैं भौर 
जानी जीव से उत्पन्न होनेवाले (अपने उपादानप्रत) शान को जाति का अतिकरशण न करनेवाले अथात्‌ अपने उपा- 
दानसत शानरूप जाति का त्याग न करनेवाले जो स्थयं ज्ञानरूप परिणाम होते हैं वे सभी शानमय होते हैं; अशात- 


भय नहीं होते । 


विवेचन- प्रवृगल्तब्य स्वभावत: परिणमनशोल होता है। सुषर्ण प्रतगलवाव्यरूप पदार्थ होनेसे स्वसावत। 
प्रिणमनस्वभाधाला है । वह परिणामस्थभाववाला होमेसे उससे कुण्डलाविरूप परिणाम उत्पन्न होते हैं । ये कुण्ड- 
लाबिकप परिणाम अपने उपादानकारणभत सुबर्ण को जाति का त्माग नहीं करते; क्‍यों कि जो परिणाम उपबियभूत 
होते हैं वे अपने उपादान के स्वरूप से अ्वित होनेसे उपादानकारण के सवृध् होते हैं। फुंडलाविरूप वे परिणाम 
जपने उपादानचत सुथर्ण को जाति का त्याग करनेवाले न होनेसे सुबर्णणय हो होते हैं-सुबर्ण से अभिन्न ही होते है । 
घुबर्ण परिणाभस्वसावथाला होनेपर भो वह लोहधातु के रूप से परिणत नहीं होता। अतः सुवर्णधातु से 
लोहेका कदा आदि परिणाम उत्पन्न नहीं होते। लोहधातु भी पृद्गलखध्यरूप होनेसे परिणाभस्वभाववाला 
होता है । प्रत्येक ब्रब्य परिणमनशोल होता है। बह लोहधातु परिणामस्वभाववाला होनेशे उससे कटका- 
दिरूप परिणाम उत्पन्न होते हैं । वे शहकाविरूप परिगाम अपने उपायानक्तारणमूत लोहे की जाति का त्याग 
नहीं करते; क्यों कि जो परिणाम उपाबेयभूत होते हैं वे मपने उपादान के स्वरूप से अन्वित होनेसे अपने उपवावान- 
कारण के सदुध् होते हे । वे कटकाबिरूप परिणास अपने उपादानकारणभूत खोहेकीं जाति क्षा स्थाग करनेयाले न 
होतेसे लोहमय हो होते हैं-लोह से अभिन्न ही होते हैं। लोहधातु प्रवृगल्थाब्य होनेसे परिणामस्थभ्ाबबाला होनेपर 
भी वह सुचर्णधातु के रूप से परिणत नहीं होता । अतः लोहधातु से सोने के कुण्डल आदि परिणाम उत्पन्न नहीं होते । 
जो जो व्रध्य होता है वह परिणामस्वभावबधाला होता है पुद्गल के समान जीव भो ब्रध्य होनेसे परिणामस्वभाववाक्ता 
होता है । सुधर्ण शोर लोहा दोनों पुद्गलढ्रध्यश्लातीय होमेपर भी स्वरूपभेद से जिसप्रकार मन्पोन्यभिन्न होते हैं 
उसीप्रकार श्ञानी शीव भोौर अशामोी जोब जोवव्रव्य होनेपर भी अवस्थाकृतस्वरूपभेव के कारण श्रन्पोन्यभिन्न होते हैं, 
फिर भले हि झ्ञामित्व ओर अन्ञातिर्द एक ही जोवद्रद्य को अन्योस्यसिन्न अवस्थाएं हो। अज्ञानी जीव इरष्यरूप होनसेसे 
परिणामस्थभायाला है। वह स्वभावतः परिणामस्थभाववाला होनेसे उससे अनेकविध परिणाम उत्पन्न होते है । वे 
वरिणास्र अपने उपादानकारणभूत अशानी जीव की या अश्ञान को जाति का त्याग नहीं करते; क्यों कि औओो परिणाम 
जिसके उपावेयभूल होते हें वे अपने उपादान के स्वरूप से अग्वित हीनेसे अपने उपायान के सदुदा होते हें । अज्ञानी 
जीव से उत्पन्न होनेवाले या अशामरूप उपादान से उत्वन्न होनेवाले अनेकविध परिणाम अपने उपादेयसूत अज्ञानी 
जीष को या अलान फी जाति का त्याग करनेवाले न होनेसे अज्ञानमय हो होते हें-अज्ञान से अभिन्न ही होते हैं । 
अशातों जीव या अजञानरूप परिणाम परिणामस्वशावधाला होनेपर भी जबतक जीव के विज्ञामघधनस्वभाथ का घात 
करनेवाले कर्मों का अस्ाव नहीं होता तबतक ज्ञानिजोव के रूप से परिणत नहीं होता । अतः उपादानभूत अज्ञानि- 
जीव से शानमय परिणामों की उत्पत्ति नहों हो सकती । शञानोस्पत्ति के अनन्तरपूर्वकाल को अशानमम अवस्था 
शानोत्पत्ति का उपादानकारण नहीं होती-निभित्तकारण होती है। उस अवस्था का अभाव होनेपर हो अनंशश उत्तर- 
काल में ही ज्ञान की उत्पत्ति होतो है। अज्ञातावस्था का नाह और ज्ानावस्था की उत्पत्ति इसका काल एक होता 
है । ज्ञानिजीव भो द्रव्य होनेसे परिणामस्वभाववाला होता है। वह परिणामस्वन्ाववाला होनेसे उससे भी परिणामों 
की उत्पत्ति होतो है। वे परिणाम अपने उपायानकारणसूत ज्ञानिजोब को जाति का या शान को जाति का स्थाग 
नहीं करते; क्यों कि जो परिणास उपादेयभूत होते हैं वे अपने डपावान के स्वहूप से अन्वित होनेसे सषात्‌ अभिन्न 
होनेंसे अपने उपादान के सवृज्ञ होते हैं। बे परिणाम अपने उपादानकारणभूत झानिजोब को जाति का त्याग करनेवाले 


समयत्तारः । क््श्५्‌ 


न होनेते झ्ञानमय होते हें-शान से अभिन्न ही होते हैं। शानी जीव दव्य होनेसे परिणामस्वधाववारा होनेपर भो बह 
अशानिजोव के रूप से परिणत नहीं होता । अतः शानी जीव से अज्ञालमय फरिणान उत्पन्न नहीं हो शकते । अब 
तात्पर्बृत्ति देखिये- 


बोतरागस्वसंवेदनभेवशानी जीवः य॑ शुद्धात्मसावनारूप परिणासं करोति स परिणाम: सर्वोषपि 
शानमयों सवति । ततशच येन शानमयपरिणामेन संसारश्थथिति हित्वा देवेल्रलोकान्तिकादिभहद्धिकदेवो 


भत्वा घटिकाहयेन मतिश्रुतावधिरुप शानम्य भाव पर्यायं लभते । ततश्च विसानपरिवारादिविभति 
लोणंतणमसिव गणयन्‌ पठचमहाविवेहे गत्वा पदयति । “ कि पदयति ? ” इति खेतू, तदिदं॑ समक्सरणं, त 
एते बोतरागसर्वज्ञा,, त एते भेदाभेदरत्नश्रयाराधनापरिणता गणधरदेवादयो ये पूर्व भ्रूयन्ते (सम) 
परमागमे से दृष्टा: प्रत्यक्षेणेति सत्वा विशेषेण दृढधर्ममतिभृत्या तु चतुर्यगुणस्थानयोग्यां शुद्धात्मभाव- 
मासपरित्यजन्निरन्तरं ध-(मं ? ) म्यंध्यानेन देवछोके काल गसयरित्वा पदचान्मनुष्यभवे राजाधिराज- 
महाराजार्धभण्डलोकमहासण्डलोकबलदे वकासदेवचक्रवतितोर्थयंक रपरसदेवाधिवेवप दे लूब्धेषपि पूर्वभववा-- 
सनावासितशुद्धात्मरूपभेवन्नावता बलेन मोह न गरछति रामपाण्डवाविवत्‌ । ततदय जिनदोकां गृहोत्वा 


सप्तर्डिचितुर्जनमयं भाव पर्यायं लभते । तदनन्तरं समस्तपुण्यपापपरिणामपरिहारपरिणताभेदरत्नश्रय- 
लक्षणेन द्वितीयशुक्लूध्यानरू्पेण विशिष्टभेदभावनाबलेन स्वात्मभावनोत्यसुखामृतरसेन तुप्तो भत्वा 
सर्बातिशयपरिपूर्णलोकन्रयाधिपाराध्यं परमाचिन्त्यविभूति विशेष॑ केवलशानरूपं भाव पर्याय रूभते 
इत्यसिप्राय: । अज्ञानिजीवस्तु सिथ्यात्वरागादिसयमज्ञानभ्ाव॑ कृत्वा नरनारकादविरूप भाव पर्याय 
लभत इति भावाय:। 


बोतरागस्वसंवेदनरूपभेदशानवाला जीव जिस शुद्धास्मचितनरूप परिणामों को उत्पन्न करता है-उन 
परिणामों के रूप से परिणत होता है वे सभी परिणाम लानमय होते हैं| अनंतर जिस शामसय परिणाम के द्वारा 
संसारस्थिति को धटाकर देवेंद्रकोकांतिकादिख्य महद्धिक देख होकर दो घधटिकाएं बोत जानेपर शान के विकाश्भत 
मतिश्रुतावधिरूप पर्याय को प्राप्त हो जाता है। बदसें विभान-परिवाराविरूप विभूति को जोर्ण तृण के ससान 
समझता हुआ पांच सहाविदेहों में (से किसो एक विदेह में) जाकर “ वहु समसबरण यह है, वे बोतरागसब्बश ये हैं, 
झेदाभेवरत्नत्रय को आराधना के रूप से परिणत हुए गणघरवेबादि यह हैं कि जिनके विधय में पहले परमागम में 
सुना गया है थे प्रश्पक्षरूप से देखे गये ऐसा समझकर विशेष रूष से धर्म में इृढब॒द्धिवाला होकर चतुर्यगणस्थान के 
योग्य शुद्धात्मभावना का त्याग न करता हुआ देवलोक में निरंतर घम्येध्यान ने समय बिताकर, अनंतर भनृष्यभव 
में राजाधिराज, महाराज, अ्रधधमंडलोक, महामंडलीक, बलदेव, कामदेव, चकऋ्रवरतो, तोर्थशर परमवेबाधिवेव इनके पद 
की प्राप्ति होतेपर भो पूर्वंधय में प्राप्त किये गये शान के संस्कार से युक्त शुद्धात्मरूप के (परढव्य से) भेद की 
भावना के बल से रामपांशवों की भांति मोह को प्राप्त नहीं होता-भावमोहरूप से परिणत नहीं होता । (जिसप्रकार 
राम, पांडव मोह के रूप से परिणत नहीं हुए उसोप्रकार भावसोह के रूप से परिणत नहीं होता। ) बादमें जिनदीक्षा 
को धारण करके सात ऋद्धियों से ओर चार ज्ञानों से युक्त पर्याय को पाता है । उसके बाद समस्त पुण्य ओर पाप के 
परिणामों का परिहार करनेके कारण परिणत हुए-उत्पन्न हुए अभेदरत्नत्रयरूप ट्वितीयशुक्लध्यानात्मक विशिष्टप्रकार 
को भेदसाथना के (आत्मा परपदाथं से भिन्न होती है इसप्रकार के लितन के) बल से अपनी आत्मा के चितन से 
उत्पन्न हुए सुखरूप अमृत के अमृसब से तृप्त होकर सभी अतिदायों से युक्त लोकत्रय के स्वामी के हारा आराधन 
करनेंके योग्य परम अखित्य विभतिविशेषरूप केवलज्ञानात्मक पर्याय को प्राप्त ही जाता है-फेवलशानात्सक पर्याय के 
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७२६ अऑीऋभमाजदविगंवरजेनग्रंथ प्रकादा नसंस्थाया! । 


क्ृप से परिणत हो जाता है ऐसा अभिप्राय है। अज्ञानो जीथ सिच्यात्थरागादिरूप अशान के परिणाम को उत्पन्न 
करके अर्थात्‌ समके रूप से स्थयं परिणत होकर मरतारकादिरूप पर्याय को पाता है-उन पर्यायों के रूप से परिणत 
हो जाता है । 

इस उद्धरण से नीचे बलायी हुई बातें स्पष्ट हो जाती हैं- (१) बीतरागस्थसंवेदलशानयाह्के जीब के सभो 
परिणाम शानभय होते हैं। (२) शानमय परिणामों के हारा बह जोव संसारस्थिति को घटाता है । स्थसंवेदनशानी 
संत्तारस्थिति को घटाता है हस फथन से अधंपुद्गलपरिवर्ततन काल को घदाता है यह अभिष्राय स्पष्ट हो जाता है । 
(३) वह भहद्धिकदेव होता है, मति-भुत-अवधिरूप पर्याय को प्राप्त होता है और शुद्धात्मसावना का त्याग ल करता 
हुआ निरंतर धर्म्यंध्यान से समय बिताता है। (४) अनंतर मनुष्यक्षज को प्राप्त होकर श॒द्धात्मा का चितन करता 
हुआ भावसोह के रूप से परिणत नहीं होता । यहां मोहदब्द से व्शनमोहरूप और अनंतानुबन्धिरकूप भावभोह फा 
ग्रहण अभोष्ट है; क्‍यों कि यहां उस जीव की गुहस्थावस्था का उल्लेख किया है ओर दुष्टान्तकूप से रामचंत्र का 
उल्लेख किया गया है । लक्ष्मण को मृत्यु के बाद रामचंद्र के मोहसाव की उत्पत्ति हो गयों थो, किसु वहु मोहभाव 
झनन्तानुबंधिकतप नहीं था । (५) जिनदीक्षा ग्रहण करनेके बाद उस जीब के सात ऋद्धियों का और चार ज्ञानों का 
जाधिभाज होता है ओर इनके आधिसाव के बाद पृण्यपापात्मक परिणामों का अभाव हो झ्ञानेसे अभेवरत्नश्रयरूप 
दवितीयशुक्लण्याण से केवलज्ञाण का प्रादृर्भाव हो जाता है। 


| सम्परदृष्टि जाँच को राचि सबंधा शुद्ध आत्मव्रब्य के प्रति होतो है; क्‍यों कि शुद्ध आश्सा के प्रति रचि 
होनेका नाम हो सस्यग्दशंन है । “ उसके जो रागद्रघाविरूप भाव-परिणाम होते हैं वे उसकी स्वयं की निर्बंृता से 
ही एवं उसके स्थयं के अपराध से हो होते हैं; फिर भो वे राचिपूर्वक नहीं होते” इस विधानपर विचार किया 
लानेकी आवश्यकता है| सम्परबुष्टि जोध के रागद्रेधादिरूपभावों को उत्पत्ति जिस निर्बलता से होतो है बह जीवको 
निर्बेलता कहाँ से आयो ? यदि जीव के अज्ञानभाव से आयी ऐसा कहा गया तो फिर अज्ञानभाव कहां से आया 
ऐसा प्रइन उपल्थित हो जाता है । जीधष का अशानभाव अनावि काल से चला आया है ऐसा कहना हो तो बह 
अतशानभाव जीच का स्वाभाविकप्ाय है या बंभाथिकभाब है ऐसा प्रइन उपस्यित हो जाता है । यत्रि स्वाभाविक्रमात 
हो तो उसका नभावज होनेपर जीवब्रब्य का अभाव हो जासेका प्रसंग उपस्थित हो जायगा; क्‍यों कि स्वभाध फा 
अभाव होनेपर स्वप्ाषवान्‌ द्रव्य का अभाव हो जाता है। शाश्त्रकारों ने तो उस अशानभाव का नाश करनेके लिये 
हपदेदा दिया है। यह अशालसाव बेसातिकसाब हो तो वह नेमितिक्ताव है या नहीं? यदि नेभ्रित्तिकसाब हो तो 
बह कर्मोवयरूप निमित्त से उत्पन्न होता है ऐसा सानना होगा। यवि बह तेमित्तिकभाव ल हो तो उसको पारिणामिक 
या स्थाम्ाविकसाथ सानना होगा, क्‍यों कि जो भाव विना निभित्त के सदुूत होता है बह स्वाभाविकभाय ही होता 
है । स्थाशाधिकभाव होनेपर उसके नाहा से जोध का भी नाश हो जायगा । सम्यक्‍त्व का आविर्भाव होनेंसे जीव को 
सामथ्यं का आबिर्भाव होता है या नहीं ? यदि सम्पक्ध्व का आविर्भाव होनेपर प्रो सामथ्यं का आविभाव न होता 
हो तो सम्यफ्त्थ का आविभाव होनेपर भी जोब निर्धल बना रहेगा और मिध्यात्वाविरूप विभायन्ताव के रूप से भो 
परिणत होता रहनेसे मोक्ष की ओर अग्रेसर नहीं होगा; क्‍यों कि सिध्यात्वाविरूप से परिणत होनेपर उसको शद्ध 
आत्मा के प्रति रुचि नहीं होगी । अप्रत्याख्यानाविकषायों के रूप से परिणत होनेंपर भो जब उसकी शुद्ध आत्मा के 
प्रति रुचि बनी रहती है तब उसको सामरथ्य का भो आविभाष होता हे यह बात स्पष्ट हो जाती है । यदि सस्मकक्‍त्व 
की उत्पत्ति होनेपर सामथ्यं की अंदात: अधिव्यक्लि होतो है ऐसा कहना हो तो सामथ्यं को पूर्णरूप से अभिव्यक्ति 
होनेसें कोन प्रतिबंध करता है ? प्रतिबंध के विना सामण्य को अभिव्यक्ति रुकी नहीं जा सकती । यदि सामर्थ्य की 
पूर्णछूप से अभिष्यक्ति न होनेमें अप्रत्याख्यानावरणादि कर्मों का उदय कारण पड़ता है ऐसा कहना हो तो नि्मित्तमत 
कर्मों के उदय को ईषत्समर्थ आत्माओंपर भी असर होता हे ऐसा मानना होगा । अब रहा प्रदन्न अपराध का । 
सम्यक्त्व को प्राप्ति होमेपर जोध की अपराधिता फंसे बन सकतो है? सम्यक्‍त्व की उत्पत्ति होनपर जब उसको 
रुचि शाद्वात्मद्म्म के प्रति ही होती है तव उसे अपराधों कंसे कहा जाय ? सम्यकत्व की उत्पत्ति होनेंपर यद्यपि 


सभ्यता ९: | उ्श्छ 


उसकी राचि शुद्ध आत्मा के प्रति होती है तो भी उसको शुद्ध आत्मा की उपलब्धि अर्थात्‌ निविकल्पसमाधि के काल 
में प्राप्त होनेवालो अनुभृति न होनेसे वह अपराधी है ऐसा कहना हो तो शुद्ध आत्मा की अनुभति से जीव को फोम 
रोकता है इसप्रकार का प्रइन उपस्थित ही जाता है । यदि कर्मोदय रोकता है ऐसा कहना हो तो कम का ईबत्समर् 
सीवपर भो असर होता है इस मनन्‍्तव्य को स्वीकार करना होगा। यदि उसकी दुर्बलता रोकतो है ऐसा कहना हों 
तो भी ईषत्समर्थ आत्मापर कर्म का असर होता है इस सन्‍्तव्य को स्वीकार करता होगा। समयसार की गाया 
३०४-३०५ की आत्मल्याति टीका में अपराधशाव्द को निरक्ति वी हुई है । देखिये- 


: परद्रव्यपरिहारेण शुद्धस्यात्ममः सिद्धि: साधन वा राधः यस्‍्य चेतयितु: सो5पराध: । अथवा 
अपगतो राधो यस्य सावस्य सो5पराध. । तेन सह यब्चेतयित्रा वतंते स सापराध: । 


* परव्रव्य का परिहार हो जानेके कारण जो शुद्ध आत्मा की सिद्धि, (स्वात्मोपलब्धि) अचषा साधना होती 
है वह राघ है। जिस आत्मा के राध का (स्वात्मोपलब्धि का) अभाव होता है अर्थात्‌ शुद्ध आत्मा को सिद्धि का 
अथवा साधना का अभाव हो गया होता है वह अपराध होता है । अथवा जिस भाव में (पदार्थ में या परिणाम में) 
शाघ का (स्वात्मोपलब्धि) का अभाव होता है उप्त भाव को अपराध कहते हैं।जो जीव इस अपराधभाष से युक्त 
होता है बहु जीव सापराघ होता है । 


इससे स्पष्ट हो जाता है कि जिस लोव को शुद्ध आत्मा को उपलब्धि-प्राप्ति-अनुभूति नहीं वह जोज 
धहाप्राध अथात्‌ अपराधों होता है और शुद्ध आत्मा की उपलब्धि न होना अपराध है। अतः शुद्ध आत्मा की उप« 
रूष्धि न होना ही जीव का अपराध है। टीकाकार की दृष्टि से यही अपराध का स्वरूप है। इस अपराध का कारण 
कर्मोदय है। अत: कर्मदियरूप निमित्त का ईषत्समर्य जीवपर भो असर होता है इस अभिप्राय को स्वीकार करना 
ही पडता है। यद्यपि चतुर्थगणस्थानवर्तों जीव के सम्यक्‍्त्व को प्राप्ति होनेसे शुद्ध आत्मा के प्रति रुचि होती है वो 
मो तिविकल्एसमाधिसग्न जोब को जिसप्रकार शुद्ध आत्मा की उपलब्धि होतो है उसोप्रकार उसको उसको उपलब्धि 
नहीं होती; क्यों कि उसके अप्रत्याल्यानावरण का उदय, प्रत्यास्यानाबरण का उदय और संज्वलन का तीव्र उदय 
होनेसे उसशी कवायरूप से परिणति होती है ओर परिणति के कारण उसके सभो परिणाम शानमथ नहीं होते । 
सम्यरदृष्टि जीव जिन रागद्रेषादिखूप विशावभावों के रूप से परिणत होता है थे विभावधभावात्मक परिणास अज्ञान- 
सय होनेसे बह अज्ञानो भो होता है । इस अवस्था में थी यदि वह ज्ञानो हो बना रहता हो तो शान ओर अज्ञान में 
होनवाले भेद का अभाव हो जायगा। प्रंथकार ने शानी जीव के सस्ती परिणाम ज्ञानमय हो होते हैं एंसा कहा है । 
खऋतुर्थंगणस्थानवर्तो जोव के विकारी साथों के होनेपर भो उसकी शुद्धास्मद्रथ्यरति में किचित्‌ भी कमी महीं है ऐसा 
जो कहा जाता है षह कथन विचारणीय है। शिस समय जीव रागहंघादिरूप से परिणत होता है उस्र श्वमय अर्थात्‌ 
रागइ्रघादिपरिणासरूप अवस्था में उसकी श॒द्धात्मद्रव्य में र्धि नहीं बन सकती; क्‍यों कि रागद्रंषरूपपरिणति ओर 
झुद्धात्मद्रव्य भें रुचि उनमें बिरोध होनेसे युगपत्‌ नहीं हो सकती । रागद्रेंघरूप परिणति का अभाद हो जानेपर 
शद्धात्मद्रव्परि का सद्भाव होनेमें किसोप्रकार भी विरोध नहीं है । ' सात चारित्रादिसंबंधी निबंलता है ऐसा जो 
कहा जाता है यह सर्वया ठोक नहीं है । ग्यवह्वारनय की दुष्ट से यह कृथण ठोक है; कितु निदचचरयमयक्षों दृष्टि से 
जह कथन ठोक नहीं है; क्‍यों कि निशचचयनय की दृष्टि से चारित्र का भेद नहीं बनता । (बेखये स. सवा, गाधा ७) 
अत: चारित्रतंबधी निर्बंलता ही ज्ञानसंबंधी लिबंलता है । ] 


अज्ञानमयभावानामज्ञानो व्याप्य भूसिकास्‌ । 
द्रव्यक मं निमित्तानां भावानामेति हेतुताम्‌ ॥ ६८ ॥ 


अन्यय:-- अज्ञाननयभायानां भ्मिकां व्याप्य अज्ञानी व्रव्यकमंनिमित्तानां भाषानां हेतुतां एति। 


७श८ श्रीऋणसमभायटदिगंबरलैतप्रंथप्रकाधशनसंस्थाया। 


अर्थ- अज्ञानोपादानक अत एवं अशञान से अभिन्न परिणामों का रूप धारण कर अरथर्ति उन परिणामों के 
रूप से परिणत होकर अज्ञानी जीव द्रव्यकर्मों के निभित्तमृत क्रोधादिवेभाजिकस्तावरूप परिणामों का उपादानकर्ता 
होता है अपात्‌ अशानी जोव अशान से अभिन्त परिणाम के रूप से परिणत होकर व्रव्यकर्मों के निमित्तमत परिणामों 


का उपायानकरतो होता है । 
ते. प्र.- अशानसथभावानाम ज्ञानोपादानकानामज्ञानेन व्याप्यत्यावप रित्यक्ताशानजातीनां परि- 


लासानां भूमिकां रूप ध्याप्य स्वस्वरूपेणान्वोयाज्ञानो शुद्धात्मोपलब्धिविकलों जीवो द्रव्यकर्मनिमित्तातां 
कमंवर्गणायोग्यपुद्गलब्रव्यस्य कमंत्वेत परिणतेनिमित्तानां सहकारिकारणसभूतानां भावानां परिणामानां 
हैतुतामुपादानकत्‌भावमेति प्राप्नोति । 


विवेचन- अज्ञानी आत्मा अज्ञानान्दित परिणामों के रूप से स्थयं परिणत हुए उन भाषों का उपादानकर्ता 
हो ही नहीं सकती । जब प(रेणाम अपने उपददान को जातिवाला ही होता है तब ही परिणाम और परिणामी इनमें 
डपादानोपादेयभाव होता है । यहां हेतु शब्द का अर्थ उपादानकारण हो लेना उचित है; क्यों कि ब्रद्यकर्मकूप 
परिणति के मिमिसतकारण अशानी जीव के विभावपरिणाम हो होंनेके कारण भावशदुद का अर्थ विश्ायभ्ाष लेना 
वकणेसे उक्त अर्थ को ग्रहण करना आवदयक प्रतीत होता है। यदि पुबृगलद्रब्य परिणामस्वभावधाला होनेपर भी 
विसिस के असाव में सी व्रव्यकमंरूप से परिणत होने लगा तो वह उसका स्वप्नाव बना हुआ होनेसे उसकी मित्य- 
काल अविच्छिप्नरूप से द्रव्यकमंऊूप परिणत होती रहेगी; कितु ऐसा नहों होता । अतः क्रोधादिरूप परिणाम के 
“”” जिमिसत्य के बिना प्रव्यकर्मरूप परिणाम को उत्पत्ति नहों होती यह स्पष्ट हो जाता है। यदि भावकमंरूप मिमित्त 
का पुदृगल के ऊपर असर न होता तो व्रव्यकभंरुप परिणाम की उत्पत्ति नहीं हो सकती । 


अण्णाणस्स स उदओ जा जीवा्णं अतत्चउबलडी | 
मिच्छत्तस्स दु उदओ जे जीबाएं अतच्चसदहर्ण ॥ ११२॥ 
उदओ असंजमस्स दु जं जीवाणं हवेशइ अविरमण्ण | 

जो दु कलुसोवओगो जीवाण्ण सो कसाउदओ ॥ १३१॥ 

त॑ जाण जोगउदर्य जो जीवा्ं तु चिट्ठउच्छाहो । 
सोहणमसोहणं वा कायव्वो विरदिभावो वा ॥ ११४ ॥ 

एदेस हेदुभूदंसु कम्मइयबग्गणागयं ज॑ तु। 

परिमणदे अटू्ठविह णाणावरणादिभावेहिं ॥ १३५॥ 

ते खलु जीवणिबद्ध॑ कम्मइयबग्गणागयं जइया । 

तइया दु होदि हेदू जीवों परिणामभावाणं ॥ १३६ ॥ 


अज्ञानस्थ स उदयो या जोवानामतत््बोपलब्धि: । 
मिथ्यात्वस्य तुदयों यज्जीवानामतत्त्वश्रद्धानम्‌ ॥ १३२ ॥ 
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बाठस्य दइांतात्‌ * ख्रीबस्स असहृहाणत्त ' इति पाठो नोरीकृत:। “-भवेबदिति मुद्रित: पाठः । 


समयतार। । ७२९ 


उदयोउ्संयमस्य तु यज्जोवानां अवत्यविरमणम्‌ । 

बस्तु कल॒षोपयोगो जीवानां स कषायोदय: ॥ १३३॥ 
त॑ जानी हि योगोदयं यो जीवानां तु चेष्टोत्साह: । 
शोभनो5श्ञो भनो वा कतंव्य: विरतिभावों वा | १३४॥ 
एतेष हेतुभतेष कार्मणवर्गणागतं यक्त । 
परिणमते5ष्टविधं ज्ञानावरणादिभावे: ॥॥ १३५ ॥ 


तत्खल जीवनिबद्ध कार्मणवर्गणागतं यदा । 
तदा तु भवति हेतुओीव परिणामसावानाम्‌ ॥ १३६ | 


अच्चयार्थ - (जीवानां) जीवो के (या) जो (अतस्त्वोपरूब्धि:) वस्तुस्वरूप का विपयेस्तरूप से 
ज्ञान होता हैं अर्थात्‌ आत्मा के परद्रव्य के साथ एकीभाव का ज्ञान होता है (सः:) वह जीव के 
(अज्ञानस्थ) अज्ञानभाव का (उदयः) उदब अर्थात प्रादुर्भाव है, (जीवानां) जीवो के ((यत्‌) जो 
(अतत्त्वश्रद्धानं ) उस्तुस्वरूप का विपयेस्तरूप से श्रद्धान करना अर्थात्‌ खुद्धात्मस्वरूप को छोड*- 
कर अन्यत्र श्रद्धान करना-आत्मा और परद्रव्य इनके एकीभाव का श्रद्धान करना (तु) ही 
(मिथ्यात्वस्य) मिथ्यात्व का-मिथ्यात्वरूपपरिणाम का (उदयः) प्रादुर्भाव है, (यत्त) ओर जो 
(जीवानां) जीवों का (अविरमण् ) इंद्रियो के तिषयों से और कपायो से निवृत्त न होना वह 
(असयमस्य ) असंयमरूप परिणाम का (उदयः) प्रादुभाव हैं, (यः तु) जो हि (कलुषोपयोंग:) 
गुद्धात्मस्वरूपानु भवनरूप शुद्धोपयोग को छोडकर मलिन-अशुद्ध शुभाशुभरूप उपयोग होता है वह 
(कषायोदय: ) कषायरूप विभावभावात्मक परिणामों का प्रादुभाव है; (यः तु) ओर जो (जीवानां) 
जीवों का (शोभनः अशोभन: बा) आत्मप्रदेशपरिस्पंदात्मक शुभप्रवृत्तिकय आद अशुभप्रवत्तिरूप 
(विरतिभाव: वा) और जुभाशुभपरिणामनिवृत्तिरूप (कर्तव्य: छेष्टोत्साह:) करनेयोग्य क्रिया करनेको 
शक्ति होती है उसका जो व्यक्तीभवन (तं) उसको (योगोदयं) योगरूप परिणाम का प्रादुर्भाव 
(जानोहि) जानो | (४तेषु) य पुद्गलनिमित्तक अज्ञानरूप, मिथ्यात्वकूप, असंयमरूप, कथषा“रूप 
और थोगरूप जीवर्षा णाम (हेतुभतेषु) निर्मित्तकारणभूत होनेपर (कर्मंबगंणागतं) कमंवर्गणागत 
(यत्‌ ठु) जो पुदुगलद्रव्य (ज्ञानावरणादिभाव:) ज्ञानावरणादिकमंरूप परिणामों के रूप से 
(अष्टविधं ) आठ प्रकारों से (परिणमते ) परिणत होता है (तत्‌) वह (कमंबर्गणागत) कर्मवर्ग णा- 
गत पुद्गलद्रव्य (खल ) वस्तुत. (यदा) जब (जीवनिबद्ध) जीव के साथ बधरूप अवस्था को प्राप्त 
होता है (तदा तु) तब ही (जीवः) अज्ञानी जीव (परिणामप्ावबानां) अपने उपादेयपरिणामभूत 
अज्ञान, मिथ्यात्व, असंयम, कषाय और योग इन वेभाबिकभावों का (हेतु:) उपादानकारण (भवति) 
होता है अर्थात्‌ द्रव्यकर्मं का बध होनेपर ही जीव अज्ञानादिरूप विभावभावों के रूप से परिणद्व होता 
है, कमंबध का अभाव होबेपर उन बिभावभावों के रूप से वह परिणत नही होता । 


१० ' झत्रेत्‌  इति अष्वितद पाठ । 


३० श्ीऋषसनाथदिगंध र अ्षनग्रंथप्रकाशवसंस्थाया, | 


आ. ख्या.- अतस्‍्वोपलरूब्धिरूपेण ज्ञाने स्वदमान: अज्ञानोदय: । सिध्यात्थासंयमक- 
षाययोगोदया: कर्महेतव: तन्‍्मया: चत्वार: भावाः | तत्त्वाभ्रद्धानरूपेण ज्ञाने स्ववमान: 
सिथ्यात्वोदय: । अविरमणरूपेण ज्ञान स्वदमान: असंयमोदय: । कलुषघोपयोगरूपेण झाने 
स्वदमान: कषायोदय:। शुभाशुभप्रवृत्तिनिवृत्तिव्यापार रूपेण ज्ञाने स्वदमान: योगोदय:। अय 
एतेषु पौद्गलिकेषु सिथ्यात्वाद्युदयेष हेतुभतेष यत्‌ पुद्गलद्रव्यं क्मंबर्गणागतं ज्ञानावरणा- 
दिभाव:ः अष्टधा स्वयमेव परिणमते तत्‌ खल कर्मवर्गणागतं जीवनिबद्ध यत्‌ तदा जीवः 
स्वयमेव अज्ञानात्‌ परात्मनो: एकत्वाध्यासेन अज्ञानमयानां तत्त्वाश्रद्धानादीनां स्वस्थ 
परिणामभावानां हेतु: भवति ! 

त. प्र.- अततत्वोपलब्धिरूपेण स्वभावभेदनियन्धनान्योन्यमेदोपलक्षितात्मपरब्रव्यद्रयेकी भावात्मक - 
विपरीतस्वरूपोपलब्धिरुपेण । परद्रव्येणेकी भावाभाव आत्मनस्तत्त्वं यथार्थ स्वरूपम्‌ । तस्थात्मनों भावः 
स्वभावस्तत्त्वम्‌ । तद्वपरीत्येनात्मनः परब्रव्येणकीमाव आत्मनो5तत्त्व विपरीत स्वरूपस । आत्मनों 
विपरोतस्वरूपेणोपलब्धि: प्रतोतिरतत्वोपलब्धि: । तद्रपेण ज्ञाने क्षायोपहिकभावरूपे ज्ञाने स्ववमा- 
तोप्नुभवगोचरीभवन्नज्ञानो दयो5ज्ञानात्मक परिणासोत्पत्ति: । अज्ञानमस्यास्मिन्वान्वयरूपेणास्तीत्यज्ञान: । 
“ ओड5जआाविभ्य: ” इत्यो मत्वर्थोष: | अज्ञानान्वित: परिणाम इत्यर्थ: । तस्योदय उत्पत्तिरित्यर्थ: । 
आत्मनः परदव्रव्येणकीभावत्वेनानूभवगोचरीभ्षवनमेयाज्ञानस्योदयोउज्ञानपरि णामस्योत्यत्तिभेवति । मिथ्या- 
त्वासंयमकषाययोगोदया सिथ्यात्वासंयमकधाययोगरूपा आत्मनो विभावात्मका: परिणामाः कर्महेतव: 
कसंवर्गणायोग्यपुद्गलो पादानकद्रव्यकर्मात्मसकपरिणामोत्पत्तिनि सित्तभृतास्तन्मया अज्ञानेन व्याप्तत्वाद- 
जानविकारभूतत्वादज्ञानान्वितत्वावज्ञाद भिश्नाइचत्वारो भावा अज्ञानिजोवपरिणामाः । मिथ्यात्वादयो- 
इ्लानिजोवस्पोपादेय मूताइचत्वार: परिणामा अज्ञानरूपा एवेति भाव: । तक्त्वाश्रद्धानर्पेणानन्तज्ञानाबि-- 
खतुष्टयरूपशुद्धात्मस्वरूपे5नुपादेयत्वबुद्धिरूपेण ज्ञाने क्षायोपशमिके ज्ञान स्वदमानोपनुभवगोचरी भवन्मि- 
ध्यात्वोदय: । यहा परव्रव्येणकोीमभावाभाव आत्मनस्तत्त्वं यथार्थ स्वरूपम्‌ । तस्याश्रद्धानं तत्रानपादेयत्व-- 
बुद्धि: । तदपेणेत्यर्थ: । जोवस्यातत्त्वभ्रद्धानरूपेण तत्त्वश्रद्धानाभावरूपेण यत्परिणमन तम्भिध्यात्वस्वरू-- 
पपरिणामस्योत्पत्तिरेति भावः । अविरभणरूपेण विषयकषायेभ्योषविरतिरूपेण । इन्द्रियविषयेभ्यः 
कषायभ्यः्च यदविरमणमविरतिस्तद्रपेण ज्ञाने क्षायोपशमिकमभाबात्मके ज्ञाने स्वदमानोनभवगोचरी- 
भवन्नसंयमोदय: । जीवानां विषयकषायेभ्योडविरतिकूप: परिणामों यो जायते सोउसंयमपरिणामस्योत्पाद 
इति भाव: । कलुषोपयोगरूपेणाशुद्धोपयोगरूपेण ज्ञान स्वदमानोःनुभवगोचरीभवन्‌ कषायोदयों भाव- 
कषायात्मक: परिणाम: । अशुद्धो पयोगस्वरूपेणात्मतो यो गोचरीभ्रवति स कषायपरिणास इति भाव:। 
शुभाशुभप्रवृत्तिनिवृत्तिव्यापाररूपेण शुभप्रवत्तिनिवस्यशुभप्रवत्तिनिव तिक्रियार्पेण ज्ञाने स्ववमानोप्न- 
भवगोचरी भवन्योगोदय आत्मप्रदेशपरिस्पन्दात्मक: परिणाम: । शभप्रवत्तिनिवत्तिरूपेणाशभप्रवत्ति- 
निवुत्तिक्रियारूपेण व क्षायोपशमिके ज्ञानेइनुभवगोचरोभवन्यो मनोवचनकायवर्गणालम्बन आत्मभ्रदेश- 
परिस्पन्दात्मक: परिणामों योग: । अथ वाक्यारम्भे । एतेब पौदगलिकेथ पुदृगलनिमिस्तकेश_ मिथ्या- 
त्वायुदयेषु सिथ्यात्वादिपरिणामेबु हेतुभतेष्वागासिनव्यकमंबन्धनिमित्तमतेष सत्सु यत्पुद्गलूद्रव्यं कर्म - 
बगणागत फर्मवर्गणायोग्यं ज्ञानावरणादिभावे्जानावरणादिसउज्ञकपरिणामेरष्टधाष्टप्रकारेण स्वयसेवा- 
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व्मनेव परिणमते परिवतंते | परिणत भवतोत्य्थं: | तत्खल परमार्थतः कर्मंवर्गंणागत जोवनिब्ध 
जीवेषएघिकरणभूते बन्धावस्थां प्राप्त यदा यस्मिन्काले स्था:दृूवति तदा तस्मिन्काले जीबोउ्ञानो जीवः 
स्वयमेयात्मनेवाज्ञानाद्धेतो: परात्मनोरात्मपुद्यलद्रब्ययो: परमार्थतोपन्योन्यभिन्नयोरपि परद्रव्यात्म- 
हृव्ययो रेकत्वाध्यासेनेकीसावस्थ सिथ्याकल्पनयाज्ञानमयाना मज्ञानोपादानकाज्ञानव्याप्तपरिणासत्वाव- 
जशानादभिन्नानां तत्त्वाअद्धानादोनां शुद्धात्मस्वरूपाश्द्धानादीनां स्वस्थात्मन: परिणामभावानां परिणा- 
सात्मकविभावभाषानां हेतुरुपादानकारणं भवति | भावमिष्यात्वादोनां पुदूगलनिमित्त कत्वावशुद्धजीबो- 
पादानकत्वेदपि पौरृगलिकत्ववचनत्वमपि युकतमात्सपरद्रव्यो मयजणन्यत्वाद्देवदत्तदेवदसायुगलजन्यपुत्रवत्‌ । 
यथा स तझशुगलजन्यः पुत्रो देवदत्तस्य देवदत्ताया वा पुत्रो सण्यते तथा मिथ्यात्वादिरूपं सावकर्स जोव- 
पुदृगलयुगलजन्यत्वाज्जीवस्थ॒पुद्गलस्य वा भण्यते । अतो भावभिध्यात्वादोनां पोद्गलिकत्वमप्यनेन 
प्रकारेणापि जाघटोति । 


टीकार्थ- संसारी जोब अनाविफाल से कर्मंमद्ध होनेंसे अपने अज्ञान के कारण अपने को परद्रव्य से जो 
अभिन्न जानता है अर्थात्‌ परव्रथ्य के साथ एकरूप जानता है वही उसको अतत्वोपलब्धि है। जो परिणाम स्वपर- 
द्रष्यों के एकीभाष के रूप से ज्ञान में अनुनवगोचर होता है अर्थात्‌ श्ञाम में अनुभव में आता है वह अजशानान्थित 
परिणामरूप होता है । आगासी द्रष्यकर्म के (बंध के) कारणभृत मसिथ्यात्व, असंयम, काय और योग इनरूप विभा- 
वभावात्मक चार परिणाम अज्ञानमय भर्थात्‌ अज्ञान से अभिन्न होते हैं । परव्रव्य से भिन्न निरंजन और शुद्ध आत्मा 
के स्वरूप के श्रद्धान के अभाव के रूप से जो परिणाम ज्ञान में अनभवगोचर होता है अर्थात्‌ ज्ञान में अनुभव में 
आता है वह मिश्यात्वपरिणाम होता है । इंद्रियों के विषयों से और कषायों से लिबत्त न होनारूप जो अधिरसणरूप 
परिणाम होता है-उसरूप से जो परिणाम ज्ञान में अनुभव में आता है बहु असंयमपरिणाम होता है । अशुद्ध अर्थात्‌ 
शुभाशमभ उपयोगरूप परिणाम के रूप से जो परिणाम ज्ञान में अनुभव में आता है वह कषायपरिणाम होता है । 
शुभ में प्रवत्तिरुप, शुप्र से निवत्तिरूप, अशुभ में प्रवत्तिकप ओर अशुभ से निवत्तिरूप क्रियात्मक परिणाम के रूप से 
जो परिणाम ज्ञान में अनुभव में आता है वह योगपरिणाम्र होता है। ये पुदुगलनि्भिस्तक अर्थात्‌ दृष्यकर्मोदयनिमित्तक 
(भाव ) मिथ्यात्वादिख्प परिणास निर्मित्तकारण होनेपर जो कर्संवर्गणागत अर्थात्‌ कमंवर्गणायोग्य पुद्गलद्रठ्य ज्ञाना- 
वरणाविसंज्ञक द्रव्यकर्मरूपपरिणामों के रूप से आठ प्रकारों से स्वयमेय परिणत होता है बहु कमंवर्गणागत अर्थात्‌ 
कमंवर्गणायोग्य पुद्गलद्रब्य जब जीवरूप अधिकरण में बंधावस्था को प्राप्त होता है तब जीव स्वयमेव अपने अशान 
के कारण (स्वप्नाधतः परस्परप्रिन्न होनेवाले) परद्रध्य ओर आत्मा के एकत्व की-अभिन्नत्व की सिथ्या कल्पता क रनेके 
कारण अज्ञान के परिणामभूत-अज्ञान से अभिन्न, शुद्धात्मस्वरूप के अश्रद्धानादिकूप अपने परिणामरूप भावात्मक 
प्रत्ययों का (बंध के कारणों का) हेतु अर्थात्‌ उपादानकर्ता होता है । 

विवेखन- स्व अर्थात्‌ आत्मा ओर पुद्गलरूपपरद्रव्य इनमें होनेवाले भेद के ज्ञान का अभाव होनेसे जीव 
की जो विप्टीतरूप से अर्थात आत्मा ओर परद्रव्य इनको अभिन्नता के रूप से जो प्रतीत होती है बह अतत्त्वोपल- 
ब्धिरूप है। यह आत्मा अनादिकाल से कमंबद्ध हुई होनेसे उसे आत्मा ओर परब्रव्य इनमें होनेवाले थेद का ज्ञान 
नहीं होता मौर उनमें होनेबाले संद के ज्ञान के अभाव में वह आत्मा ओर परद्वव्य इन दोनों को एकरूप जानती है । 
यही अतर्व की अथीात्‌ आत्मा के विपरीतल्वरूप को उपलब्धि है। यह अतत्व की उपलब्धि आत्मा का परिणासरूप 
है । इस परिणाम का ज्ञान में अनुसब होना ही अज्ञानरूप परिणाम की उत्पत्ति होना है ! मिथ्यात्व, असयम, कपाय 
और योग ये चार कर्मबर्गणायोग्य पुदूगल की व्रव्यकमंरूपपरिणति के निम्चितकारण होनेवाले अज्ञानो जीव के परिणाम 
अशानमय अर्थात्‌ अज्ञान से अभिन्न होते है; क्‍यों कि उनका उपादानकता अज्ञानी जीव यथा उसका अज्ञानरूप परिणाम 
होता है । यहां तत्त्ववाब्द से परभाव से सिन्न आत्मा फे विशानघनरूप स्वभाव का ग्रहण असोष्ट है | जो इससे 
विपरीतस्वरूपबालो होती है अर्थात परद्ब्य के साथ बंधावस्था को आप्त हुई होती है और उसके कारण अज्ञानभाध.. 


छ्२ श्रीऋण समायदियंबरजेनग्रंचप्रकाहनसंस्थाया। 


रूप से परिणत हुई होती है वह अतस्वकूप है। शुद्ध आत्मा के स्वरूप के प्रति जो श्रद्धा अर्थात्‌ उपदेयबुद्धि होती है 
उसोका नाम तत्त्वअद्धान है ओर इस शुद्ध आत्मा के प्रति जो उपादेयबुद्धि होती है उसका त्याग करके परव्रव्य और 
आत्मा इनकी अभिन्नता के प्रति जो उपादेयबुद्धि होतो है वह अतस्वश्नद्धानर्प विभावभावात्मरू परिणाम है। इस 
परिणास का जब शान में अनुचव होता है अथात्‌ ज्ञान जब इस परिणाम के रूप से परिणत होता है तब उस 
शानपरिणाम को अथात्‌ अज्ञानरकूप से परिणत हुए ज्ञान के परिणाम को मिथ्यात्वरूप परिणाम कहते हैं । आत्मसुख 
के अनुभव का अभाव होनेपर इंद्रियों के विषयों से निवस न होनारूप अथीत्‌ इनके प्रति रा्षि-आसक्ति होनारूष 
परिणाम के रूप से अशानात्मकपर्याय को प्राप्त हुए ज्ञान का जो परिणमन होता है उसे असंयमभाव कहते हैं । 
अशामात्मफ पयोय को प्राप्त हुए शान का शुभाशुभरूप अशुद्ध परिणाम के रूप से परिणत होगा फषायरूप परिणाम 
कहा जाता है। शुभ को प्रवतिरूप ओर निवृत्तिरप तथा अशुभ को प्रवुसिरूष ओर निवृत्तिरूप क्रिया के रूप से 
सल, वचन और काय इनकी यर्गणाओं के निमित्त से आत्सप्रदेशपरिस्पंदरूपपरिणास के रूप से परिणत होना योगरूप 
परिणाम कहा जाता है। हन मिश्यात्वाविरूप जीव के विभावभावरूप परिणामों का पुदूगलोपादानक दष्यकर्म का 
उदय निमिसकारण होता है ओर इन परिणामों के रूप से अशानी जीव परिणत होता है। अशानी जीव के ये विभाव- 
परिणाम जब प्रादुर्भूत होते हैं सब इसके निमित्त से कर्मवर्गणायोग्य पुद्गलद्रच्य शानावरणादिकूप परिणामों के रूप से 
आठ प्रकारों से स्ववमेष परिणत होता है। वह कमंवर्गंणायोग्य पुद्गलद्रब्य जब जीव के साथ बंधावस्मा को श्राप्त 
होता है तथ जोथ अपने अज्ञात के कारण परद्रव्य और आत्मब्रव्य इनमें बस्तुतः भेद होनेपर भो ये दोनों एकरूफ हे- 
अभिन्न हे-एक दूसरेसे सिद्न नहीं है ऐसी सिथ्या कल्पना कर बेठता है । इस मिण्या कल्पना के कारण अशामन के 
परियामभूत तत्व के अश्रवञानरकूप आदि अपने उपबेयभूत विश्ावभावों का वह स्वयसेव उपादानकर्ता होता है। सारांवा, 
ब्रष्यकर्स के उदय के निभित्त से अज्ञानो जोव आत्मज्ञानरूप सासर्थ्य के अभाव के कारण भिम्यात्वरागादिरूप विभाव- 
झावात्सक परिणासों के रूप से परिणत होकर नये कर्म के बघछ का नि्ित्तकारण होता है। अब तात्पयंब॒त्ति 
देखिये- 
अयमन्र सावार्थ:- उदयागतेष्‌ द्रव्यप्रत्ययेष यदि जोथः स्वं स्वभाव स॒फत्वा रागादिख्पेण भाव- 
प्रत्यपेन परिणरमति तदा बन्धो भवति इति, नेबोदयमात्रेण, घोरोपसर्गेंषपि पाण्डवादियत्‌ । यदि पुन- 
रुदयमात्रेण बन्धों भवति तबा सर्वदेव संसार एवं । ' कस्मात्‌ ?! इत्ति चेत, संसारिणां सर्वदेव 
कर्मोदयस्य विश्वसानत्वात्‌ । 
यहांपर भावा्ं यह है- द्रव्यकर्म उदय को प्राप्त होनेपर जीव अपने स्वन्नाव का परित्याग करके जब 
भसावकर्ंरूप रागादिरूप से परिणत होता है तब जैसे कर्मोदय से घोर उपसर्भ होनेपर भी पांडवों के कर्मंथंध नहीं हुआ 
बसे केवल उदय से बंध नहीं होता । यदि व्रव्यकर्म के उदयमात्र से बंध होता तो जीव की संसारावस्था सदेव बनो 
रहती; क्यों कि संसारि जीबों के सर्वदेथ कर्बोदय होता है । 
जब पांडव शुद्धात्मस्वरूप का अनुभव करनेमे सग्न थे तब अशुभकर्म के उदय के कारण धोर उपसर्ग से 
पीडित हो गये थे। घोर उपसर्ग से पीडित होनेपर भो आत्मस्वकूए की अनुभूति में मिसग्त-एकतान होनेसे वे विभा- 
वरूप से परिणत नहीं हुए थे, अपि तु आत्मानूभव में नितरां मर्न होकर केवलजञान के स्वामी बन गये थे। इससे 
आत्मानुभूति में निमगत हुई आत्मा बलवत्तर होनेसे कर्म का उदय होनेपर भी विश्नावरूप से परिणत नहों होतो यह 
अभिप्राय स्फट हो जाता है। सिध्यादृष्टि होनेसे असमर्थ बनी हुई आत्मा और जिसके शुद्धात्मस्व॒रूप को अनु- 
भूतिरूप से परिणत होनेकी सामर्य्य व्यक्तिरूप अवस्था को प्राप्त हुई नहीं होती ऐसी सम्परदृष्चि आत्मा ईष- 
त्ससर्थ होनेपर भो शुद्धात्मानुभूति से और वोर्यान्तरायकर्म के विध्षिष्ट क्षयोपशन्त से अभिव्यक्त होनेवाली विश्विष्ट 
सामर्थ्य का अभाव होनसे एक प्रकार से जो असमर्थ होतो है ऐसी सिध्यादुष्टि और चतुर्धगुणस्थानवालो आत्माएं 
विभावभात के रूप से परिणत होती है; कितु आत्मानुभव करनेमें निमग्न हुई समर्थ आत्मा भाषकर्म के रूप से 
परिणत नहीं होती । मत: कर्म का उदय होते हो आत्मा बिशावसाव के रूप से परिणत होती हो है ऐसा नहीं कहा 


ससयसार। । दे ३ 


जा सकता । जोब के अक्षानधाव को कर्मोवयरूप निमित्त के भिल जानेपर असमर्थ अशानी जीव फोघादिकप विभा-- 
बसावों के रूप से अवश्यमेव परिणत हो जाता है; भनिमित्त के न मिलमेपर विभावरूफ विशिष्ट' परिणाम के रूप से 
परिणत नहीं होता-उसके अज्ञानरूप परिणास की अर्थंपर्यायरूप परिणतियां होती रहती हैं । 

पुद्गलव्रव्यात्‌ पृथग्भ्त: एव जीवस्य परिणाम:- 

(निईचयनय की दृष्टि से) जीव का परिणाम कर्मरूप पुद्गलब्रध्य से भिन्न ही होता हें- 


जीवस्स दु कम्मेण य सह परिणामा हु होति रागादी । 
एवं जीवो कम्म॑ं च दो वि रागादिमावण्णा ॥ १३७॥ 
एकरस दु परिणामों जायदि जीवस्स रागमादीहिं । 
ता कम्मोदयहेदूहिं बिणा जीवस्स परिणामों ॥ १३८॥ 
जीवस्य तु कमंणा च सह परिणामाः खलु भवन्ति रागादय: । 
एवं जीव: कर्म च दे अपि रागादिसापन्ने ॥| १३७॥ 
एकस्य तु परिणामों जायते जीवस्थ शागादिभिः। 
तत्‌ कर्मोदयहेतुरभिविना जीवस्य परिणाम: ॥ १३८ ॥ 


अन्वयार्थे- (जीवस्य तु) अज्ञानी जीव के जो (रागादय: परिणामाः) रागादिरूप परिणाम 
होते हें बे (खल ) परमार्थत: (कर्मणा सह चर) कर्म के साथ हो (भवन्ति) उत्पन्न होते है अर्थात्‌ जीव 
और कर्मपुद्गल ये दोनों मिकछकर रागादिरूप परिणामों के रूप से परिणत होते हे ऐसा तर्क हो तो 
(एवं) इसप्रकार [ अथात्‌ जीव और पुद्गल ये दोनों मिलकर रागादि परिणामों के रूप से परिणत 
होते हो तो ] (जीव: कर्म च) जीव ओर कर्म (द्वे अपि) दोनों भी (रागादि आपके) भावरागादि- 
भाव को ब्राप्त हुए अथात्‌ दोनों की उपादानकत्ताीं होकर उपादेयभूत रागादिरूप विभावभाव के रूप 
से परिणत हो जानेकौ आपत्ति उपस्थित हो जाती है । (रागादिधि:) रागादिख्य विभावभावो के 
रूप (परिणासः) परिणाम (एकस्य जीवस्य तु) एक जीवमात्र का ही (जायते) उत्पन्न होता हें 
अथात्‌ भावरागादिरूप परिणाम जौवमात्ररूप एक उपादान से ही उत्पन्न होता है (तत) उसकारण 
(जोवस्य परिणासः) जीव का रागभावादिरूप परिणाम (कर्सोद्यहेतुभि: बिना) कर्मोदयरूप हेतु से 
अर्थात्‌ कर्मपुद्गल से भिन्न होता है । 

आ. ख्या,- यदि “ जीवस्य तब्निमित्तमतविपच्यमानपुद्गलफर्मणा सहेव रागाद्य- 
ज्ञानपरिणामः मवति ' इति वितकः, तदा जीवपुद्गलकर्मणो: सहभतसुधाहरिद्रयों: इब 
दृयोः अपि रागाद्यज्ञानपरिणासापत्ति: । अथ च एकस्य एवं जीवस्यथ भवति रागाद्यज्ञान- 
परिणामः, ततः पुद्गलकमंविपाकात्‌ हेतो: पृथग्भूतः जीवस्य परिणाम: । 


त. प्र.- यदि जीवस्थाज्ञानिन आत्मनस्तब्रिमित्तभृतविपच्यमानपुद्यलकर्मणा रागाह्यज्ञानपरि-- 
शासनिसित्तकार णभृतोदयिपुदगलोपादानकद्रब्यकर्मंणा । तस्य रागाद्यज्ञानपरिणामस्य निर्तित्तसतेन 


छह श्रीऋष सनाधविगंबरजेनपंथ प्रकाशनसंत्याया: 


निमित्तकारणभूतेन विपच्यमानेनोदयिनाऋषिभंबत्फलदानसाम्येन पुदु्गलकर्मणा कर्मवर्गणायोग्यपुद- 
गलव्रव्योपादानकेन इत्यकर्मणा । सहेव साकमेव रागाद्यत्नानपरिणामों भावरागाद्यात्मको:ज्ञानोपादा- 
सकोउज्ञानावभिन्न: परिणामों भवत्युत्पद्यत इति वितर्कः कल्पना तदा तहिं जीवपुद्गलकर्मणो रशामिजोव- 
कर्मवर्गणायोग्यपुद्गलडदब्योपादानकद्रव्यकमंणो: सहभूतसुधाहरिद्रयोरन्योन्यभिलितसुधावरवलिन्योरिज 
हयोरपि रागाद्यशानपरिणामापत्तिर्भावरागाविरूपाज्ञानान्वितपरिणासोत्पत्तिप्रसइग: । अथ च यदि चेक- 
स्पेजेकाफिन एवं जीवस्थाज्ञानिजोवस्थ भवति प्रादु्ंवति रागाह्यत्नानपरिणामों सावरागाद्यात्समको5ज्ञा- 
लान्वित: परिणाम: । ततस्तस्मात्कारणात्पुदगलफसंविपाकाद्वेती: कर्मंवर्गणायोग्यपुद्शलब्रब्योपादानक- 
ब्रध्यकर्मावि मंतफलदानसामर्थ्यान्निसित्त मतात्पूथग्भूतो भिन्नो जोवस्यपाज्ञानिजोवस्य परिणाम: । 


टोकाथे- यदि अलानिजीब का रागाविरूप अश्नातात्मक परिणाम रागादिरूप अशानात्सक परिणाम के 
निर्मित्तभृत उदित होनेंवाले द्रव्यषकर्म के साथ हो उत्पन्न होता है ऐसी कल्पना या तक हो तो जीव ओर पुशृगलकर्म 
इल दोनों से भी एकत्र सिश्रित चूना और हल्दी के समान रागादिरूप अज्ञान्वित परिणास को उत्पत्ति होनेका प्रसंग 
उपस्थित हो जायगा । रागादिरूप अज्ञानात्सक परिणाम केवल एक जीव का ही होता हो अर्थात्‌ उपादानभूत केवल 
एक अश्ञानो जीव से या उसके अशानभाव से उत्पन्न होता हो तो जीव का परिणाम पुद्गलवब्योपादानक व्रव्यकर्म के 
डवयरूप निश्चित्त से अर्थात्‌ द्रव्यकर्म से भिन्न है । 


विवेखन- यदि उपादानभूत अशानों भौव का रागादिख्प अज्ञानात्मक परिणास रागाविरूप अज्ञानात्मक 
परिणाम का मिरमिलभ्त उवय में आनेवाले व्रत्यकर्म के साथ उत्पन्न होता हो तो अर्थात अज्ञानिजोव और उदयाव-- 
स्थापन्न द्रव्यफर्म दोनों उपादालफारण बनकर एकसाथ भावरागादिरूप अज्ञानात्मक परिणाम को उत्पन्न करते हो तो 
जिसप्रकार चुना ओर हल्दी इन दोनों का मिलान करनेसे विशिष्ट रंगरूप एक परिणाम उत्पन्न होता है उसीप्रकार 
लेतत अज्ञानी जोब और अचेतन पुद्गलकर्म हन दोनों से भो चेतनावेतमात्मक भावरागाविरूप परिणामों की उत्पत्ति 
हो जानेंका प्रसंग उपस्थित हो जायगा | इसका अधभिप्राव यह है कि चेतन अज्ञानिजोध और चेतन पुदगलब॒ध्य ये 
दोनों यवि सावरागादिकृप परिणामों के उपावानकर्ता हो तो जिसप्रकार चूना ओर हल्दी इसके मिश्रण से उत्पन्न 
होनेबाले रग सें चुना और हल्दी हत दोनों का सद्भाव होता है उसीप्रकार भावरागादिरूप परिणाम में भी चेतन 
अज्ञानिजोब ओर अखेतन पुद्गलद्रव्यख्प द्रव्यक्म हत दोनों का सद्भाव होनेका प्रसंग उपस्थित हो जायगा | भाव- 
रागादिरूप अक्षानान्वित परिणामों में सिर्फ अज्ञानिजीब का या उसके अज्ञानभाव का अन्यय पाया जाता है-पुद्गल- 
द्रव्म का अन्यय नहों पाया जाता । अत: झावरागाविरूष अज्ञानान्वित परिणाम एक अज्ञानिजोव का ही परिणाम है 
यह स्पष्ट हो जाता है । इससे स्क्‍ष्ट हो जाता है कि उपादानभूत अज्ञानिजोच का परिणाम पुद्गलोपादानक उदया- 
वस्थापन्न द्रष्यकर्म से भिन्न है-उसमें द्रब्यकर्म का सा़ाव नहीं है । यदि भावरागादिखूप परिणासों में द्रव्यकर्म का 
सद्भाव माना तो वे परिणाम चेतन होनेसे व्रव्यकर्म को भी चेतन मानना होगा । तात्पयंबत्ति देखिये- 
अथवा द्वितोयब्यास्यानं- एकस्प जीवस्योपादानकारणभूतस्य कर्मोदयोपादानहेतुभिविना शागा- 
दिषरिणामों यदि भवति तदा सम्मतसेव । कि च॒ द्रव्यकमंणासन्पसरितासद्भूतव्यवहारेण कर्ता जीवः 
शागाविभावकर्मणामशद्धनिशचयेत । स चाशुद्धनिदचय: यद्यपि व्रव्यकर्मकतृत्वविषयभतस्यानपचरिता- 
सद्भ्तव्यवहारस्यापेक्षया तिवच्चयसऊन्ञां लभते, तथापि शुद्धात्मव्रव्यविषयभतस्थ शुद्धनिदचयस्थापेक्षया 
वस्तुवृत््या व्यवहार एवेति भावार्थ: । 
अथवा उक्त गाथाओं का दूलरे प्रकार से व्याख्यान निम्नप्रकार है-उपादानकारणसत एक जीव का 
व्यकर्म के उपादानीभूत उदय के अभाव में भावरागादिकृप परिणाम होता हो तो इृष्ट ही है । अशानो जीव अनु- 
पच्चरित असद्भूत व्यवह्ार्नय की वृष्टि से व्रब्यकर्मों का कर्ता होता है और रायादिरूपश्नाबकर्मो का अश्ुद्ध निन्‍्चयनय 


गा समयसारः । ज्हेए्‌ 


की वृष्टि से कर्ता होता है | व्रध्यकर्त का कतुंत्व जिसका विषय होता है ऐसे अनुफ्यरितासद्भूतव्यवहा रनय को दृद्दि 
है यद्यपि अशुद्ध तिदचयनय मिदुचयसंजञा को पाता है तो भी शुद्ध आत्मद्रब्य जिसका विचय पड़ता है ऐसी शुद्धशिक्- 
बतय को अपेक्षा से वस्तुत: व्यवहारनय ही है । 

जोवात्‌ पृथरभूतः एवं पुद्गलद्रव्यस्थ परिणाम:- 

४ पुद्शलब्रब्योपादानक द्रव्यकसंखूप परिणाम जीव से भिन्न ही होता है” यह बताते हे- 


जइ जीवेण सह च्चिअ पुग्गलदव्वस्स कम्मपरिणामो | 
एवं पुग्गलजीवा हु दो वि कम्मत्तमावण्णा ॥ १३९॥ 
एकस्स दु परिणामो पुग्गलद॒व्बस्स कम्मभावेण | 

5 ता जीवभावहेंदु्हिं घिणा कम्मस्स परिणामों ॥ १४० ॥ 


यदि जीवेन सहँव पुद्गलद्रव्यस्थ कर्मंपरिणास । 

एवं पुद्गलजीबौ खल द्वावषि कमेंत्वमापन्नों ॥ १३९ !। 
एकस्य तु परिणामः पुद्गलद्रव्यस्य कर्म भावेन । 
तज्जीवभावहेतु भिविना कर्ण. परिणाम: ॥ १४० ७ 

अन्वयाथं- (यदि) यदि (प्रुद्गलद्रव्यस्य) करममंवर्गंणायोग्प पुद्गलद्रव्य का (क्रमंपरिणामः) 
द्रव्यकर्मरूप परिणाम (जीवेन सह एव) जीब के साथ ही उत्पन्न हुआ होता हो तो अर्थात्‌ जीव और 
पुदूगल दोनों उपादानकर्ता होकर द्रब्यकर्मरूप से परिणत होते हो तो (एबं) इसप्रकार अर्थात्‌ जीब 
आर पुद्गल दोनों उपादानकतोा होकर द्रव्यकमंरूप परिणाम को उत्पन्न करनेवाले होनेसे (पुद्गल- 
जोबो ) पुदूगल आर जीव ये (द्वौ अपि) दोनों भी (खल) परमार्थत /कमंत्वं) द्रव्यकमंरूपता को 
/आपक्नो) प्राप्त हो जानेका प्रसंग उपस्थित हो जाता है । यदि (कर्मंभावेन परिणाम) द्रव्यकर्म के 
रूप से उत्पन्न होनवाला परिणाम (एकस्य) अकेले (पुद्गलद्गव्यस्य तु) पुद्गलद्रव्य का हौ होता है 
ऐसा कहना हो (तत्‌) तो (कर्मण: परिणामः) द्वव्यक्मं का उदयरूप परिणाम या कर्मंवर्गणायोग्य 
धुद्गल का परिणाम (जीवभावहेतुर्ति: बिना) द्रव्यकर्मरूप परिणति के निमित्तकारणभूत अज्ञानिजी व 
के विभावभावरूप परिणामों से भिन्नरूप सिद्ध हो जाता हे । 

आ. खुया.- यदि “ पुद्गलद्रव्यस्थ तन्निमित्तमृतरागाद्यज्ञानपरिणामपरिणतजोबेन 
सह एवं कर्संपरिणास भवति ' इति बितकक. तदा पुद्सलद्रव्यजीवयो: सहभृतहरिद्रासुधयो: 
इव दहयो: अपि कफर्मंपरिणामार्पत्त: । अथ च एकस्य एवं पुद्गलद्रग्यस्य भवति, ततः 
रागादिजीवाज्ञानपरिणामात्‌ हेतोः पथरभूत: एवं पुदगलकर्मण: परिणाम: । 

त. प्र.- यदि पुद्गलद्नष्यस्थ क्मंबर्गंणायोग्याचेतनपुद्गलद्रव्यस्य तन्निमित्तमतरागाद्यश्ानपरिणा- 
सपरिणतजीवेन कर्मंवर्गणायोग्यपुद्यलद्नव्यद्र्यकर्मात्मकपरिणामपरिणतिक्रियोत्पसिनिमित्तभताशाना- 


नि १- 'ज्लिय ' इति मुद्रित: पाठ. । श्थिअ-एवं । 


७३६ शीआऋषभसमाथविशधंवरजंनप्रंधप्रकाशतसंत्याया: । 


स्मकजी वविभावशावात्मक रागादिरूपपरिणासपरिणतजोबेन । तस्य व्रव्यकर्मपरिणामस्य निमिस्तभतस्त- 
बुत्पसिक्रियायास्स हुका रिकारणभूतो थो रागादिरशानपरिणामोउश्ञानोपादानको5ज्ञानस्वरूपासन्वित: परि-- 
णामस्तेन तद॒पेण परिणतों यो जोबस्तेन सहेव साकसेव । कर्मेवर्गणायोग्यपुद्गलद्गव्यस्थ द्रव्यकर्मंपरि-- 
णामपरिणतिक्रियाया अनाभ्रयी भूतत्वाज्जोवस्य तद्विभावभावस्य बोपादानकशत्रोंमवनासम्भरवेषपि तमुपा- 
बानकर्त्रेक्ित्येत्पर्थं: । क्ंपरिणामो द्रव्यकर्मपरिणामों भवत्युत्पद्यत इति बितफें: कल्पनसनुसानं बापउस्ति 
तदा तह पुद्गलद्रव्यजीवयोदेव्यकर्माज्ञानिजीवयोस्सह भूतहरिद्रासुधयोरिव॒द्रव्यकोंपादानकारणी सब-- 
त्कमंबर्गंणायोग्यपुद्यलद्रव्यस्थाज्ञानिजीवस्य चेति सहभूतहरिद्रासुधयोरिवान्योन्यमिलितहरिद्रासुधयोरि- 


व हयोरपि कर्ंपरिणामापत्तिद्रेव्यकर्मात्मकपरिणामोत्पत्तिप्रसहगः । यथा हरिद्रासुधासंयोगजरक्तवर्णा- 
त्मकपरिणामे तवृद्यस:्भावो5स्ति तथोपादानकारणोभूतजीवद्रव्योपादानकारण भ्तद्रव्यकमंसंइलेयात्मक- 
संयोगजन्ये सति द्रव्यकमंपरिणासे ततन्र जीवपुद्यलद्रव्यद्रयस्थ सखद्भाबः प्रसज्येतेति भाव: । एतत्प्रसडर- 
परिजिहोष॑याउपह-अथ च यदि चेकस्येकाकिन एवं पुद्गलद्रव्यस्थ कर्मंबर्गणायोग्यपुद्गलद्रव्यस्थासिको 
भवति स्याद्द्रव्यकर्मात्मक' परिणाम इत्युच्यते ततस्तहि राधादिजीवाज्ञानपरिणाधाद्धेतो रागादिखूपा- 
ज्जोवस्याज्ञानात्मकात्परिणामाद्धेतोनिमित्तभूतात्पूधग्भूतो भिन्न एवं पुदगलकमंण: परिणाम: । परिणा- 
सपरिणासिनो: कथड्चिज्धिलासिन्नत्वात्कमंणो जीवपरिणामासिल्नत्वे कमंपरिणामस्थापि ततो जीव- 
परिणामाडिजत्वं सम्भवरति । 


टीकार्थ- यदि ' पुद्गलद्रब्य का कसंरूप अर्थात्‌ व्रव्धकर्सरूप परिणास व्रव्यकर्सरूपर्पारणास के निम्चित्तमत 
रागादिरूप अज्ञानात्मक परिणाम के रूप से परिणत हुए जीव के साथ ही उत्पन्न होता है ऐसी कल्पना हो तो 
पुद्गलद्धद्य और जीव इन दोनों से भी एकत्र मिश्चित हल्दी और चूना के भांति द्रव्मकमंझप परिणाम की उत्पत्ति 
हो जानेका प्रसंग उपस्यित हो जायगा। यदि कर्मंरूप परिणाम एक पुद्गकद्रब्य का ही होता हो अर्थात उपादानभूत्त 
केवल एक पुद्गलव्रध्य से ही उत्पन्न होता हो तो पुदुगलकर्म का परिणाम अज्ञानो जीव के अज्ञानमय (द्र-्यकर्म के ) 
निर्मित्तमृत रागादिर्प परिणाम से शिप्वरूप हो सिद्ध हो जाता है । 


विवेचत- यदि उपादानभूत पुद्गलद्बब्य का द्रत्यकमंखू्प परिणास व्रव्यकसंरूप परिणाम के निमित्त मत 
रागापिरूप अज्ञानास्मक परिणाम के रूप से परिणत हुए जीव के साथ ही उत्पन्न होता हो अर्थात्‌ पुदृगल ओर जीय 
दोनों उपादानकर्ता होकर एकसाथ द्रव्यकर्स के रूप से पारणत होने हो तो जिसप्रकार हल्दी और चुना इन दानों 
का मिलान करनेसे विवध्ट रगरूप एक विशिष्ट परिणाम उत्पन्न होता है उसीप्रकार उपादानकारण बने हुए पुद्‌- 
गलद्॒व्य और अशानी जीव इन दोनों से भरी द्रढाणकर्म हप परिणाम की उत्पत्ति हो जानेका प्रसण उपस्थित हो जायगा। 
कहनेका भाव यह है कि पुद्गलद्गव्य और अज्ञानी जीव ये दोनों सिदकूर रदि द्रव्यकर्मरूप परिणाम का उपादानकर्ता 
हो सो जिसभ्रकार हल्दी ओर चूना के मिश्रण से उन्पन्न ड्ोनेवाल रंग में हल्दी और चूने का सझ्भाव होता है उस्ी- 
प्रकार द्रष्प्रकमंरूप परिणाम में भो पुद्यजद्बद्य ओर अज्ञानिजीव इन दोनों का सद्भाव होनेका प्रसंग उपस्थित हो 
जायगा । द्रव्यकर्मरूप पुदूगलान्वित परिणाम स सिर्फ पुदुयलद्रत्य का स्वस्वरूप से अन्वय पाया जाता है। अज्ानि 
नजीब का चेतनरूंप स्वरूप से अन्यय नहों पाया जाता । अत व्रव्यकमंरूप पुवृगलद्रण्यान्थित परिणास एक पुद्गलद्ब्य 
का ही है यह अभिप्राय स्पष्ट हो जाता है। इससे स्पष्ट हो जाता है कि उपादानभूत पुदूयलब्रब्य का परिणाम 
ब्रष्यकर्ं रूप परिणति का निश्चत्तभुत अशानिजोव के अज्ञानात्मक परिणाम से सिन्न है-उसमें भावकर्म का सद्भाव 
नहीं है । यदि द्रभ्यकर्मकूप परिणास में चावकर्म का सद्भाव मासा गया तो यहु परिणास अखेसल होनेंसे भ्ावषकस को 
भो सब्ंधा अचेतन सागना होगा । 


समरवसार) $ 3३७ 


लत: “ कि आत्मनि बद्धस्पृष्टं, कि अबद्धस्पृष्ट कर्म ?' इति नयविभागेन आह- 


' जब आत्मपरिणाम से पुद्गलपरिणाम ओर पुद्गलपरिणाम से आत्सपरिणास भिन्त हें तब 


द्रव्पकर्म आत्मरूप अधिकरण में बढ़ ओर स्पुष्ट है यथा बद्ध ओर स्पृष्ट नहीं हैं ?' इस प्रइन का 
समाधान तयविशाग से कहते हे- 


जीवे कम्म॑ बद्धं पटठे चेदि ववहारणयभणिदं । 
सुदणयस्स दु जीव अबद्भप॒ट्ठं हवइ कम्मं ॥१४१॥ 


जीवे कर्म बढ्धं स्पृष्टं चेति व्यवहारनयभणितस्‌ । 
शुद्धनयस्य तु जोवेष्बद्धस्पृष्ट भवति कर्म ॥ १४१॥। 


अन्वयार्थ- (कर्म) द्रव्यकमं (जीवे) अधिकरणभूत जीवद्रव्य में (बद्धं ) बद्धावस्था को प्राप्त 
हुआ है अर्थात्‌ क्षीर और तीर जिसप्रकार सइलेषरूप से संयोगसबध को प्राप्त होते हैं उसीप्रकार 
जीव और द्र॒व्यकर्म संड्लेषरूप से सप्रोगसबब को प्राप्त होते हे (स्पृष्ट बल) ओर स्पुष्टावस्था को 
प्राप्त होता हैँ अर्थात्‌ योगमात्र से जीव के साथ स्परशंरूप संयोगसबंधर को प्राप्त होता है (इति) ऐसा 
जो कहा जाता है वह (व्यवहारनयभणितं ) वह कथन व्यवहारनथ की दृष्टि से किया गया है । 
(कर्म ) द्रव्यकर्म (जोथे) अधिकरणभूत जीवद्रव्य मे (अबद्धस्पष्ट भवति) सइलेषरूप बंध की अवस्था 
को ओर जीव के साथ स्पर्शरूप सयोगसंबच को प्राप्त हुआ नही होता हैं ऐसा जो कहा जाता है 
बह कथन (शुद्धनयस्थ तु) शुद्धनय की दृष्टि से ही किया गया है । 

आ. ख्या.- ' जीवपुद्गलकर्मणो: एकबन्धपर्यायत्वेन तदात्वे व्यतिरेकाभावात्‌ जोवे 
बद्धस्पष्ट कर्म ' इति व्यवहा रनयपक्ष', “ जीवपुद्गलकमंणो: अनेकद्रव्यत्वेन अत्यन्तव्यति- 
रेफात्‌ जीवे अबद्धस्पृष्ट कर्म ' इति निइ्चयनयपक्ष. । 


त. प्रः- जीवपुद्गलकर्मणोजों वद्रव्यक मंबगेणायोग्यपुद्शलद्भव्योपादानकद्रव्यकर्स णो रेक बन्ध पर्याय - 
त्वेनान्योन्याभिन्नस्वरूपबन्धपर्यायत्वेन तदात्वे बन्धपर्यायकाले व्यतिरेकाभावादव्यवधानाभावनिबन्धन- 
भेदाभावाज्जीवेषधिक रणभूते बद्धस्पृष्ट॑ संइलेषावस्थां स्पर्शसात्ररूपसंयोगावस्थां चर प्राप्त कर्मेति 
व्यवहा रनयपक्षोईभिनिवेशात्मिका व्यवहारनयदुष्टि: । जोवपुद्गलकर्मणोरशुद्ध जी बद्रव्यपुद्गलो पादानक- 
द्रव्यकर्सणो रनेकद्रव्यत्वेन स्वभाव भेदा जिदू घद्रव्यत्वेनात्यन्तव्यतिरे का देका न्ततो भेदाज्जीवे घघिक रण भते <ब- 
उस्पष्टमसंहिलष्टासंयुक्‍त कर्म द्रव्यकमेंति निइचयनयपक्षोइभिनिवेशात्मिका निए्चयनयदृष्टि । 

टोकार्थ- “' जीब और पुदुगलकर्म इनके (परस्पर संदलेघरूप एकक्षेत्रावगाहनात्मक अत एवं कथचित्‌ 
अन्योन्याभिन्न) एकरूप बंधपर्धाय के कारण जीव ओर पुदृगलकर्म इनसें उनकी बंधपर्यायकृए अवध्या के समय 
ब्यवघान का अभाव होनेसे भव का (कथलित्‌ ) अभाव होनेके कारण जीवरूप अधिकरण में कर्म का बंध ओर स्पर्श 
होता है ' ऐसा जो कहा जाता है वह ब्यवहारतय का पक्ष-अभिनिवेश है; जीव और पुद्गलकर्म स्थप्ताथभेद के 
कारण अस्योन्यभिन्न द्रब्य होनेसे उनमें आत्यंतिकरूप से भ्ेव होनेके कारण जीचरूप अधिकरण में कर्म का बंध और 
सती नहों होता ऐसा जो फहा जाता है बहू निद्चयनय का पक्ष- अभिनिषेद्ञ है । 


७३८ शीऋषसनाथदिगंध रजनप्रंबप्रकाशनसंत्यापा: । 


विवेखल- जीव और पुद््‌गलदव्य इनकी जब परश्परसंइलेघात्सक एकक्षेत्रावयाहुमकूप बधपर्याय होती है तब 
भीव ओर पुद्गलकरम स्वपावशेद के कारण वस्तुतः अस्योन्यभिन्न होनेपर भी उनसें सेव दिलाई नहीं बेता । अतः 
बंधपर्याय की अवस्था के कार में उक्तप्रकार से भेद का असाव होनेसे जीवरूप अधिकरण में कस का बंध और स्प् 
ये दोनों होते हैं ऐसा जो कहा जाता है वह व्यवहारनय की दृष्टि से कहा जाता है-निशचचयनय की दृष्टि से नहीं । 
जीव ओर पुद्गउद्॒व्य इनके स्वभाव परस्परभिन्न होते हैं । अतः स्थमावभेद के कारण यें दोनों वस्तुतः परस्परभिन्न 
हैं। इन दोनों में होने वाले आत्यंतिक भेद के कारण जीवरूप अधिकरण में कर्म बद्ध और ह्पृष्ट नहीं होता ऐसा जो 
कहा जाता है बहु निशच्चयनय की दृष्टि से कहा जाता है-व्यवहारनय की दृष्टि से नहीं । साराश, शुद्ध आत्मा का 
स्वरूप निइ्चयनय और व्यवहारनय इनके विकल्परूप नहीं होता । 


तथा हि- 
' शुद्ध पारिणामिकभाव को ग्रहण करनेवाली शुद्धरव्याथिकनय की दृष्टि से जोव बद्धाबद्धाबि- 
नयबिकल्परूप नहीं होता ” इसप्रकार आचाय खुलासा करते हे- 


कम्म बदढमबद्ध जीवे एवं तु जाण णयपक्खं । 
पक्खातिकंतो पुण भण्णदि जो सो समयसारों ॥ १४२॥ 


फम्म बद्धमबद्ध जीवे एवं तु जानोहि नयपक्षम्‌ । 
पक्षातिक्रान्त: पुनर्भण्यते य. स समयसार. ॥ १४२ ॥ 


अन्वयार्थ- (जीवे) जीवरूप अधिकरण में (क्रम) द्रव्यकमं (बद्धं) बद्ध होता है अर्थात्‌ जीव 
के साथ संश्लिष्टावस्था को अथवा एकक्षेत्रावगाहनरूप अवस्था को प्राप्त होता हैं और (अबडं ) 
बंधावस्था को प्राप्त हुआ नही होता (एवं तु) इसप्रकार (नयपक्षे) नयो की दृष्टि को (जानीहि) 
जानो । (यः पुनः) जो जीव (पक्षातिक्रान्त:) नयदृष्टिओ को लाघता है-उनसे दूरवर्ती होता है 
(सः) वह (समयसार: भण्यते) समयसार कहा जाता है । 

[ जीव के साथ कस का बंध होता है ऐसा व्यवहारनय की दृष्टि से कहा जाता है और जोब के साथ कर्म 
का बंध नहीं होता ऐसा मिदुच्चयमय को दृष्टि से कहा जाता है। ये दोनों नय आत्मा के एकदेश को जाननेवाली होनसे 
शुद्धजीव के स्वरूप को जाननेबाली नहों होती। ये दोनों नय विकल्परूप होनेसे विकल्परहित शुद्धात्मस्वरूप की प्राप्ति 
के लिय इन विकल्पों का त्याग करना आवश्यक हो जाता है । जो विकल्पों का त्याग करके आत्मस्थरूप के ध्यान में 
मग्न होते हैं वे ही समयसार के रूप से-शुद्ध आत्मा के रूप से परिणत होते हैं। व्यवहारनय की दृष्टि को, मिश्ज- 
पनय की दृष्टि को और दोनों नरयों को दृष्टिओं को पकड़नेवाला समयलार के रूप से-शुद्ध आत्मा के रूप से कदापि 
परिणत नहीं होता; क्‍यों कि उनको पकडनेसे विकल्पों का त्याग नहीं क्विया जा सकता और विकल्पों का त्याग न 
करनेसे समयसार की प्राप्ति महीं होती । | 


आ. ख्या.- य: किल “जीवे बद्ध कर्म  इति यः च “जोबे अबद् कर्म ' इति 
विकल्प:, स द्वितयः अपि हि नयपक्ष: | यः एवं एनं अतिक्रामति सः एवं सकलविकल्पाति- 
क्रान्त: स्वयं निविकल्पंकविज्ञानघनस्वभाव: भृत्वा साक्षात्‌ समयसार: सम्भवति । तन्न यः 
तावत्‌ * नोवे बद्धं कर्म ' इति विकल्पयति स “ जीवे अबद्धं कर्स ' इति एक पक्ष अतिका- 
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सन्‌ अपि न विकल्व॑ अतिक्रामति । यः तु ' जीवे अब कर्म ' इति विकल्पयति सः अपि 
“ जीवे बद्धं कर्म ” इति एक पक्ष अतिक्रासन्‌ अपि न विकल्पं॑ अतिक्रामति । यः पुनः 
“ जोबे बद्धं अबद्ध च कर्म ' इति विफल्पयति स तु त॑ द्वितयं अपषि पक्ष अनतिक्रामन न 
विकलपं॑ अतिक्रामति । ततः यः एवं समस्तनयपक्ष अतिक्रामति सः एवं समस्त विकल्पं 
अतिक्रामति ; यः एवं समस्त घिकल्पं अतिक्रासात सः एवं समयसारं बविन्दति यदि एवं 
वहिं क हि नाम नयपक्षसंन्यासभावनां न नाटयति ? 


त. प्र.- यः किल वस्तुतों जीवेबईधिकरणभते बरद्धं स्वभावभेदादात्मनों वस्तुतों भिश्चसपि संइलेय- 
सेकक्षेत्रावगाहुनरूपमापत्ञं कर्म द्रव्यकर्मेति यहच जोवेध्बर््ध जोवकर्मणोबंन्धपर्याये संइलेषमेकक्षेत्रावगाह- 
मरूपसापशन्नमपि स्वशावभेबादपरित्यक्तस्वस्व भावत्याच्चाबद्ध कर्म द्रव्यकमेंति विकल्प: स ह्वितोयो5षपि 
दिप्रकारोषपि नयपक्षों नयदृष्टिरूपस्तयोव॑स्त्वेकदेदामात्रग्राहित्वात्प्रमाणवच्च स्वविषयोंभतवस्तुनः सर्ववे- 
शरग्राहिस्वात्‌ । जीवेषधिकरणभूते द्रव्यकमं बद्धमिति विकल्पों व्यवहारनयदृष्टिनिबन्धनस्तच्च जोवे5ब- 
उमिति बिकल्पहुच निईचयनयदृष्टिनिबन्धन: । नयस्य वस्त्वेकदेशम त्ग्नाहिजानविकल्पस्थ पक्षों दृष्टिः। 
अभिनिवेश इृत्यथें' । यो जोब एवंन नयपक्ष नयवृष्टिसतिकामति लूम्पति तिरोभाववयति स एव 
सकलविकल्पातिक्रान्तस्तिरोभावितसकलविकल्प: । सफलबिकल्पानतिक्रान्तस्सकलविकल्पातिफ्रान्तः । 
स्वयसात्मना निविकल्पेकविज्ञानस्यथभावों निखिलनयकल्पितविकल्पविकलंकविज्ञानधनस्वभावों भृत्वा 
साक्षात्समयसारः प्रत्यक्षसमयसार: सम्भवति कारणसमयसारीभूय कार्यसमयसारत्वेन परिणतों भवति। 
तत्र यस्तावज्जीवेइधिकरणभूते बद्धमेकक्षेत्रावगाहुनस्वरूप संदलेषमापन्नं कर्मेंति विकल्पयति विकल्प 
करोति । विचारयतीत्यर्थ: । “ मुदो ध्वर्थे णिज्बहुलम्‌ ' इति णिच्‌ ।स जोवेथ्बद्धं कर्मेत्येक पक्ष 
दृष्टिमतिक्रामन्नपि विल॒म्पंस्तिरोभावयस्नपि जीवे बढद्धं कर्मेति पक्षस्यातिरोभवनाक्ष विकल्पसतिक्रामति। 
यस्‍्तु जीवेषथिकरणभ्तेःबद्धससंहिरष्ट कर्सेति विकल्पयति विकल्पं करोति सोषि जॉँवेइधिकरणभूते बढ 
कर्मेत्येक॑ विकल्प पक्षमतिक्रामन्नपि जोवेषबद्ध कर्सेति पक्षस्य विद्यमानत्वान्न विकल्पमतिक्रामति । यः 
पुनर्जोवि बद्धमबद्धं च कर्मेति विकल्पयति विकल्प जनयति स तु त॑ द्वितयमपि द्विप्रकारमपि पक्षमन- 
तिफक्रामन्ननतिलदघयज्ञ विकल्पसतिफ्रामति, द्विप्रकारकपक्षस्प विद्यमानत्थात्‌ । ततस्तस्मात्कारणाल 
एवं समस्तनयपक्ष्रतिक्रामति निखिलनयदृष्टिसतिक्रामत्यतिलइघयति । निखिलनयपक्षेम्यों द्रीभवतों- 
त्यर्थं: । स एबं समस्त सकले घिकल्पसमतिक्रामत्यतिलड्घयति । थ एवं समस्त विकल्पसतिक्रामति 
स एवं समयसारं विन्दति लूभते । यदेव यदि समस्त विकल्पमतिक्रासल्लेब समयसार विन्दति तदा 
तहि को हि नास पुरुषों नयपक्षसंन्यासभावनां नयपक्षपरित्यागभावनां न नाटयति प्रकटीकरोति। 
सर्वोषपि प्रकटीकरोतीति भाव: । 


टीकार्थ- जो वसच्त॒तः ' जीव में कर्म बद्ध हुआ है' और जो जीब में कर्म ठड़ हुआ नहीं ठे ' यह विकल्प 
है बढ़ दोनों प्रकार का भी (कल्प परमार्थतः देखा जाय तो नयपक्ष अर्थात्‌ तथदृष्टिया हैं। जो इस नयपक्ष फा 
तिरोघ्नाव- अभाव करता है वहो सकल विकल्पों का परित्याग करनेबाला होता हुआ स्वय विकठ्पशुनस्पविज्ञानघन - 
मासरूप एकस्वभावयवाला होकर साक्षात्‌ समयसार बन जाता है-स्थयं समयसार के रूप से परिणत हा जाता है । 
जो 'अधिकरणनृत जाब में दःर्म बद्ध हुआ होता है इसप्रकार का विकल्प करता है वह अधिकरणभूत जीव में 


छत भोऋच भनाय दिगंबरजेनग्रंयप्रकाशनसंस्याया । 


कर्म बढ़ नहीं होता ” इसप्रकार के एक विकल्प का परित्याग करनेबाला होनेपर ली विकल्प का परित्याभ नहीं 
करता ; जो  अधिकरणभत जीब में कर्म बत्ध नहीं होता” हसप्रकार का घिकल्प करता है यह झभो “ अधिकरणभूत 
लीव में फर्म बढ होता है! इसप्रकार के एक विकल्प का परित्याग करनेबाला होनेपर भो विफल्प का परित्याग महाँ 
करता और जो “ अधिकरणमभत जोष में कर्म बद्ध भी होता है और बद्ध नहीं भी होता ” इसप्रफार का विकल्प करता 
है यह सो वो प्रकारवाले उस पक्ष का परित्याग न करता हुआ विकल्प का परित्याग नहीं करता । उसकारण जोहि 
सकल नयपक्षों का-नयवृष्टियों का फरिस्याग करता है वही सकल विकल्पों का परित्याग करता है । जो ही सकरू- 
विकल्पों का परित्याग करता है वही ससयसार को-शुद्ध आत्मस्थरूप को पाता है। यवि ऐसा हैँ तो कौनसा पुराष 
भयपक्षा के त्याग की प्ावना को प्रकट नहीं करेगा ? [नयपक्ष के परिश्याग से जब ससमयसार की प्राप्लि होती हैँ तथ 
ऐश्वा कौनसा पुरुव हो सकता है जो नयपक्ष का परित्याग करनेकी भावना को -विचार को प्रकट न करता हो ? ] 


विवेचन- “अधिकरणभूत जीवदब्य में द्रध्यकर्म बद होता है ' ऐसा व्यवहारनय की दृष्टि से कहा जाता है 
जोर ' अधिकरणसूत जीवब्रब्य में द्रष्यकर्म बद्ध नहीं होता ' ऐसा निशजयनय को दृष्टि से कहा जाता है। ये 
दोनों कथन जिकल्परुप हैं। प्रत्येक कथन सथपक्षरूप--तयवृष्टिकूप हे । जो वस्तु के एकदेशमात्र को ग्रहण करता है वह 
गय फहा जाता है । वस्तु का एकदेश न बसस्‍्तु है ओर न अवरतु है; कितु वह वस्सु का एकबरेक्ममात्र है। अतः: न 
ब्यचहारनय संपूर्ण बस्तु को ग्रहण करनेबाली है ओर न निश्चयनय भी । वस्तु को बद्धरूप से जानना उसकी एक 
अवस्था को-एफदेश को जानना है ओर अबठरूप से जानना भी उसको बूसरी अवस्था को-एकबेदा को जानना है। 
भवस्था वस्त्यंज्षमत होतो हे-वस्तुरूप नहीं होतो | विफल्प का अर्थ भेद है। जीव को बढ़ कहना जीव को अबरद्धादि 
अवस्थाओं से भिन्न बताना है और अवबद कहना उसको वठ्धाविकृप अवस्थाओं से भिन्न बताना है । उसोप्रकार उसे 
अम्‌ढ फहना उसको उसको मूढाविरूप अवश्याओं से भिन्न अताना है और मृढ कहना उसकों उसकी अन्य अवस्थाओं 
से भ्रित्न बताना है । इसप्रकार दोनों नयों में से प्रश्येक नय वस्तु के अंश को प्रहण करनेवाली होसेसे यस्तु के झुड़- 
स्वरूप को पूर्णरूप से ग्रहण करनेवालों नहीं है। जो जोब जीव के एक अंश को जाननेवाले नयपक्षों का स्थाग करता 
है वह संपूर्ण विकल्पों का त्याक करता हे-जीव के सकल संदों का त्याग करता हे-जीव के अंदाकप सकल धर्मों को 
प्रहण नहीं करता । अंशरभूत सकल घार्मों को ग्रहण करनेबाला नहीं होता इसका अथ्थं वह ग्रहण हो नहीं करता ऐसा 
नहीं हे | बह भंशों का प्रहण करमेवाला न होनेपर प्रो एक भर्थात निरंश संपूर्ण-असंड जीथ का -विशानधनरूप 
एकमात्रस्वभावथाले अंशिरुप संपूर्ण आत्मा को प्रहण फरता हे । बीतरायनिरविकल्पसमाधिसरन जीध हो अखंड शुद्ध 
जात्मा को ब्रहण करता हँ--उसका अनुभव करता हैँ । निशचयनय को दृष्टि से ' अधिकरणभूत जीघ में फर्म बद्ध नही 
होता ' ऐसा जो कहता है वह यद्यपि ' जीव में कम बंध होता है ” इस व्यवहारनय की दृष्टि से किये जानेबाले 
कथन का परित्याग करता है तो भी वह विफल्प का त्याग नहीं कर सकता; क्यों कि उसका निशुैश्चयनयविषयक्त 
' श्ोय में कम बद्ध नहों होता ” यह विफल्प-पक्ष जेसा का तंसा विद्यमान होता है | जो “जीव में कम वद्ध होता है' 
ऐसा कहता है वहू यद्यपि ' जीव में कर्म बद्ध नहीं होता” हस निशल्चयनय की बृष्टि से किये जानंबाले कयन का 
परित्याग करता है तो भरी बह विफल्प का त्याग नहीं कर सकता; क्‍यों कि उसका व्यवहारनयविषयक ' जीव में 
कर्म बद्ध होता है' यह विकल्प जेसा का तेसा विद्यमान होता है। जो “जीव में कर्म बद्ध होता है और नहीं भो होता 
ऐसा कहता है उसके दोनों नयों के पक्ष बने हुए रहनेसे बह भी विकल्प का त्याग नहीं कर सकसा । संसारी जीष के 
ब्यवहारनय की दृष्टि से अनेक विकल्प होते हैं। जब निदच्यनयंकद॒ष्टि पुरुष जीव में कर्ंबरध होनेका निषेध करता 
है तब वह ससारी जीब के रागद्वेष आदि भावों का साक्षात्‌ निषेध जोर शुद्ध आत्मा के अन्य गणों का विधान करता 
है ऐसा नहीं | ध्यवहारतय की दृष्टि से किसी एक विकल्‍प का विधान करनेवाला पुर अशुद्ध जोंब के अवधिष्ट 
विकल्पों का विधान और शुद्ध जीव के सप्नी गुर्णों का साक्षात्‌ प्रतिषेध करता है ऐसा भी नहीं । प्रस्येक विकल्प 
स्वस्वरूपादि की दृष्टि से अस्तिखूप और परस्वरूपाविकी वृष्टि से नास्तिरूप होनेसे विधिप्रतिषंघात्मक होता है । 
सय के द्वारा शन जिस विकल्‍प का विधान किया जाता है तब वह विकल्प अन्य विकल्परुप न होनेसे अन्यविफह्प फी 


समक्सार: । ७४१ 


दुष्टि से उसका प्रतिधेध भी किया जाता है। इससे स्पष्ट हो जाता है कि एक नय एक बिकल्प का ही विधान 
करनेवाली होनेसे वह संपूर्ण शुद्ध वस्तु को ग्रहण करनेबवाली नहीं है। अतः सभी विकल्पों का परिश्याग किये बिना 
विकल्पशून्य विशानघनरकूप एकस्वप्ञाववालो आत्मा के रूप से सप्ती विकल्पों का त्याग ने करनेवाली आत्मा परिणत 
महीं हो सकती और उसीकारण समयसार भी नहीं बन सकती । इससे स्पष्ट हो जाता है कि सभस्त नयपक्षों के 
त्याग के बिता समस्त विकल्बों फा त्याग नहीं किया जा सकता ओर समस्त विकल्पों का त्याग करनेबाली आत्मा ही 
समयसार को प्राप्त सकतो है । अब तात्पयंब॒ुत्ति वेखिये- 


व्यवहारेण बड़ों जीब हति नयविकल्प: शुद्धजीबस्वरूपं न भवति, निशचयेनाबद्धो जीव इति ले 
लयविकल्प: शुद्धजीवस्वरूपं न भवति, निशचयव्यबहाराभ्यां बद्धाबदजोव इति वचनविकल्प: शुद्ध> 
लीवस्वरूपं न भवति । “ कस्मात्‌ ? ' इति चेत्‌, ' श्रुतविकल्पा नया: इति वबचनात्‌ । शुतज्ञानं स॑ 
क्षायोपशमिकम्‌ । ( क्षायोपशमस्तु ? ) क्षायोपद्रामिक तु ज्ञानावरणीयक्षयोप्मजनितत्वात्‌ । यद्यपि 
व्यबहारनयेन छश्मस्थापेक्षया जोवस्वरूप भण्यते तथापि केवलज्ञानापेक्षया शुद्धजीवस्वरूपं न भवति । 
* तहि कथम्भतं जोवस्वरूपम्‌ ?' इति चेत, योप्सो नयपक्षपातरहितः स्वसंवेदनज्ञानों तस्थाभिप्रायेण 
बद्धावद्वादिसढाम्‌ढादिलयविफल्परहित चिवानस्देकस्वभ्ाब जोवस्वरूपं भवतीति । 


* व्यवहारनय की दुष्टि से जीव कर्मबद्ध हे यह नय का चिकल्प शुद्ध जीव का स्थरूप सहीं हो सकता, ओर 
* निद्चयनय की दुष्ठि से जीवकर्मबद्ध नहीं हें ' यहु नय का विकल्प भी शुद्ध जीव का स्वरूप नहीं हो सकता तथा 
“हययहारनय की वृष्टि से जीब कसंबद्ध है ओर निःच्चयन्रय की वृष्टि से कर्मंबठ नहीं हे ” बहु अचनरूप थिकल्प सो 
घशुद्धजोव का स्वरूप नहीं हो सकता; क्यों कि “ नय श्रुतशान का भेव है ' ऐसा कआरगमबचन है | श्रुतज्ञान क्षायोपद्ा- 
सिकभावरूप है । ज्ञानावरणीयकर्म के क्षयोपशम के द्वारा उत्पन्न किया गया होनेसे वह क्षायोपशसिक्तावरूपहुह । 
यहापि छद्यश्थ जीव की अपेक्षा से व्यवहारनय को दृष्टि से श्रुतशान को जीव का स्वरूप बताया जाता है तो भी 
केवलज्ञान फी अपेक्षा से श्रुतज्ञान झुद्धजोब का स्वरूप नहीं हे । जो नयदृष्टि की आसक्षित से रहित होता हे ऐसे 
स्थसंवेदनज्ञानो जीव की वृष्टि से बदाबद्धादि-मूढामृढाविरूप नयविकल्पों से रहित चिदामंदरकूप एकल्वभातवाला 
स्रीव का स्वरूप होता हैं । 
इस का अभिपष्राय यह है-तयविकल्प क्षायोपशसिकल्नानरूप होनेसे ओर शुद्ध जीव क्षायिकज्ञानवाला होनेसे 
मयविकल्प शुद्ध जीव के नहीं हो सकते | ज्ञान की क्षायोपश्मिकर्फर्याय का अभाव होनेपर ही जब ज्ञान की क्षायिक- 
ज्ञानरूप से अभिग्यक्ति होतो है सब नयथिकल्प क्षायिकज्ञानरकूप केवलशान को धारण करनेवाले जीव के नहीं हो 
सकते। अत शुद्धात्मा की अनुभूति के समय नयविकल्पों का सद्भाव होना असंभव है । 
इसी तात्पर्यवृत्ति में पायो जानेवालो दो कारिकाएं निम्नप्रकार हैं- 
समयाख्यानकाले या बुद्धिनेयद्यात्मिका । 
बत॑ंते बुद्धतत्त्वस्थ सा स्वस्थस्य नियतेते |॥ 
हेयापादेयतत्वे तु ब्रिनिश्चित्य नयद्वयात्‌ । 
त्यक्त्वा हेयमुपादेयेड्वस्थानं साधसम्मतम्‌ ॥ 
आत्मविषयक प्रतिपादन करते समय जो नयह॒यात्मक ब॒द्धि होती है अर्थात्‌ व्यवहार और निदचय इल दोनों 
क्यों के ज्ानात्मक विकल्प होते हैं वहू बुद्धि जिसने आत्मा का शुद्धस्वरूप जाना है और उसका अनुभव किया है उससे 
निवत्त हो जाती है अर्थात्‌ उसके दोनों नयो के विकल्पों का अभाव हो जाता है । दोनों नर्यों के द्वारा हैय और 
झृपादेय स्वरूपों का निऋचय करके हेप का परित्याय करके उपादेय में जो स्थित होना होता है वह़ साध पुरुषों के 
सम्मत होता है-उनके हारा स्वीकृत किया गया होता है । 


डर श्रीऋभनाथविशंवरजेत्रप्रंथप्रकादनसंत्याया। । 


ये एवं मुक्‍त्वा नयपक्षपातं स्वरूपगुप्ता निव्लान्ति नित्यस्‌ । 
विफल्पजालचख्युतशान्तचित्तास्त एव साक्षादमतं पिबन्ति ॥ ६९ ॥ 
अन्यय:- ये एवं नयपक्षपातं भुकक्‍लवा विकल्पजालूच्युतदान्तलिसाः स्वस्वरूपगुष्ता नित्य निवसन्ति 
ते एव साक्षात्‌ अमृतं पिबस्ति । 
अर्थ-- लो हि नयवृष्टि में आसक्ति का-अभिनिवेश का परित्याग करके सभो विकल्पों के समूह से ब्यूल 
होनेसे ध्ान्तचित्त बने हुए आत्मा के विकल्पद्न्य विश्ञानधनरूप एकमात्र स्वभाव की अनुभूति करनेमें निमग्त होशर 
रहते हैं बे साक्षात्‌ अमृत का पान करते हैं अर्थात्‌ निधिकार, शुद्ध और अनंत सुख का अनुभव करते हैं-मोक्ष को 
प्राप्सि कर लेते हैं । 
त. प्र'- ये एबं नयपक्षपातं नयवृष्टावासक्तिविशेषम्‌। नये पक्षपात आसक्तिविशेषों नयपक्षपातः। 
' पक्षे पात आसक्तिविशेष:” (१-११) इति किराताजुंनीयटीकायां मल्लिनाथ: । तम्‌। मुक्‍्त्वा 
परित्यज्य । विकल्पजालच्युतज्ञान्तचित्ता सकलविकल्पसमृहातिकान्तशान्तमनसः । विकल्पानां क्षायो- 
पशमिकज्ञानपरेदानां जाल समूह: । ततदच्युतं च्यूतिर्शतक्रमणम्‌ । ' नव्भावे क्तोःस्थादिश्य ' इति 
सब्भावे क्त: । तेन शान्त निविकल्पामबस्थां प्राप्त चित्त मनो येषां ते विकल्पजालब्यूतज्ञान्तचित्ता: । 
यहा पूर्व विकल्पजालच्यूतं पश्चाच्छान्त विकल्पजालच्युतशञान्तम्‌ । ' पूर्वकालंकजरत्पुराणनवकेबर्ल 
यहचेफाश्रये ' इति यसः | विकल्पजालच्युतज्ञान्त चित्त येषा ते 4कल्पजालच्युतशान्तजित्ता: | स्वरूप- 
गुप्ता विकल्पज्ञन्येक विज्ञानधनस्वरूपात्मस्वभाबानुभवनक्रियानिलीना: । स्वशुद्धात्मस्वरुपानुभ्त्येकताना 
इत्यर्थ: । स्वस्यात्मनश्शुद्धस्थ रूपे निविकल्पेकविज्ञानधनस्थभावे गुप्ता निलीना:। नित्यमविस्छिन्ककालं 
निवसन्ति बिद्न्ते त एवं साक्षादमृत पिबन्ति सेवन्ते । बक्तपर्ययेण साकमेकीभावमापश्यानन्तं सवि- 
दानन्दमनुभवन्ति । 
विवेचन- जो मयपक्ष का स्याय करते हैं वे ही आत्मविधयक सभो विकल्पों का परित्याग कर सकते हैं और 
जी आत्सविषयक सप्नी विकल्पों का स्थाग करते हैं उनका क्ित शांत अर्थात निर्विकार होता है । जिनका चित्त 
निविकार होता है वे ही शुद्धासमस्थरूप का अनुभव करनेमें एकतान था निमर्न होते है और जो शुद्ध आत्मा के श॒द्ध 
स्वरूप की अनुसूति में निमरन होते है वे ही साक्षात्‌ अमृत का पान करते हैं अर्थात समयसार के रूप से परिणत 
होते हैं । 
एकस्य बढ्धों, न तथा परस्य चित्ति हयो्द्धाविति पक्षणतोौं । 
यस्तत्त्ववेदी च्यूतपक्षपातस्तरयास्ति नित्यं खल चिच्चिदेव ॥| ७०॥ 


अच्ययः- एकस्य बद्ध;, परस्य तथा न इति चिति हयोः द्वौ पक्षपातों । यः तत्त्ववेदी च्युतपक्ष- 
पात्र: तस्य चित्‌ नित्य खलू चित्‌ एवं अस्ति । 


अर्थ- ' जोब कर्मंबद्ध है ' ऐसी एक नय को अर्थात्‌ व्यवहारतय की दृष्टि है और ' जोब कर्मंबद्ध नहीं हैं ' 
ऐसी दूसरी नय की दृष्ठि है अर्थात्‌ शुद्धनिष्वयनय को दृष्टि है। इसप्रकार आत्मा के विषय में बो नयों के दो 
परस्परपिन्न पक्षों में-दृष्टियों में आसक्तिया होती हैं . जो स्वसवेदनशान के द्वारा शुद्ध आत्मा के स्वरूप को जानता 
है उसका अनुभव करता हैं और जिसक्ती व्यवहासरनय की दृष्टि में ओर निदचयनय को दृष्टि में होनेबाली आसकितियाँ- 
अभिनिवेश नष्ट हो गयी होती हैं उसकी वृप्टि में आत्मा निश्यकाल विज्ञानधनरूप ही होती है अर्थात्‌ उसको बुष्ठि में 
आत्मा विज्ञानेघनरूप एकमात्रस्वप्राबबाली होती है । 


समयतसार। | डंडे, 


ते प्र.- एकस्य व्यवहारनतयस्थोपचारप्रधानस्थ बड़ों जोबकर्मणोत्स्वभावयोंरन्योन्यभिन्नत्वेना- 
न्योन्यभिन्नत्वे परस्पेरकक्षेत्रावगाहनात्मकसंइलेबसम्बन्धस्य स्वस्वश्ावपरित्यागपूर्वकप रस्थ भावो रीकरणा- 
सम्मवादभावेष्प्युपचारेण जीबः कमंवद्ध इति पक्षों वृष्टि, परस्थ निशचयनयनयस्थ जीवकर्मणोस्स्वभा- 
वयोरन्योन्य भेदावन्योन्यभिश्नत्वात्तयोरेकी भावासम्भवाज्जीवो न तथा कर्मबद्ध इति पक्षों वृष्टि: । इत्य- 
भुना प्रकारेण चित्यात्मनो विषये द्योनिइच्यव्यवहारनययोदं पक्षपातों वृष्टययासक्ती स्तः। यस्तत्त्ववेदी 
स्वसंवेदनज्ञानप्रत्यक्षेण शुद्धात्मस्वरूपस्थ वेसाइनुभविता थ्‌। विज्ञानधनमात्रेकस्वभावत्वाच्छुद्धात्मनो 
नययो: श्रुतज्ञानावयबभूतत्वादिनातान्वयविकरत्वादिज्ञानार्टटआ्षत्वाच्छद्वात्मस्व भावानु भते विज्ञाने सन्‍्तर्भा- 
बयितुमठाक्यत्वाच्य्युतपक्षपातो विनष्टनयद्वयबद्धाबद्ध इष्टधासक्तिरूपविकल्पस्तस्थात्मनश्चिदात्मा नित्य 
सर्वकालमविच्छेदेन चिवेव विज्ञानधनस्वभावमात्र एवास्ति । 


विवेचन- बंध का अर्थ एकोभाव को प्राप्त होना है। भिन्न स्वश्ताबवाले अन्योन्यभिन्न पदार्थों का एकीसाव 
कदापि नहीं हो सकता । आत्मा ओर कर्मंपुदगल दोनों भिन्नप्रिन्न स्वप्ाववाले अन्योन्यम्िन्न पदार्थ हैं। उन दोनों 
में से कौससा भी पदार्थ अपने स्वसाव का त्याग कर स्वश्निन्न पदार्थ के स्वप्नाव को ग्रहण नहीं कर सकता; क्यों कि 
बस्तु का स्वभाव ही ऐसा है । ऐसी अवस्था में आत्मा ओर कर्मपुद्गल का एकीमाव होना नितरां असंभव है । यह 
आत्मा अनादिकाल से कर्मंबद्ध हुई होनेसे-सहइलष्टायस्था को प्राप्त हुई होनेसे वह्तुत. एकीभाज को प्राप्त हुई न 
होनेपर भो एकोभाव को प्राप्त हुई जसी बिखाई देनेसे उपचार से अर्थात्‌ व्यबहारनय को दृष्टि से एकीसाव को- 
बंधावस्था को प्राप्त हुई है ऐसा फहा जाता है । स्थभावभेद के कारण अन्योन्यभिन्न होनेबाले आत्मा ओर कर्मपुद्गल 
इसका एकीसाव मे होनेसे एकक्षेत्र में अवगाहन होनेबर भी निशच्चयनय को दृष्टि से आत्मा कर्मबद्ध नहीं होतो ऐसा 
कहा जाता है। आत्मा को बद्ध मानना, अबद्ध सानना ओर बस तथा अबद मानता वस्तु के एकदेश को ग्रहण 
करमा है | शुद्ध आत्मा का एकदेश उसका स्वरूप नहीं हो सकता । एकदेद को ग्रहण करना ही विकल्प करना है । 
ऐसे विकल्पों का त्याग करनेसे ही आत्मा के विकल्पशून्य विशानघनरूप एकसात्रस्वभाव की अनुभूति प्राप्त है ओर 
इस विशिष्ट अनुभूति से ही समयसार की प्राप्ति होती है | शुद्धनिष्चयनय उपादेय है; क्‍यों कि उसके द्वारा शुद्ध 
आत्सा के स्वरूप का शान होता है । ऐसा होनेपर भी आत्मानुभूति के समय उसका प्री त्याग करना आवश्यक है; 
क्यों कि उससे भी आत्मविषयक बिकल्प उठता है । जबतक विकल्प उठते रहते हैं तबतक शुद्ध आत्मस्वरूप की 
मनुभति प्राप्त होना असभव है । 


एकस्य मृढो, न तथा परस्य चिति द्वयोद्दाविति पक्षपातों 
यस्तत्त्ववेदी च्यूतपक्षपातस्तस्थास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥ ७१ ॥ 


अन्यय:-- एकस्य सृठ , परस्यथ तथा न इति चिति द्वयो: दो पक्षपाता। यः तस्ववेदी च्युतपक्षपातः 
तस्य चित्‌ नित्य खलु चित्‌ एवं अस्ति । 


अर्थे-- : जोब मूढ है! ऐंसी एक नय को अर्थात्‌ व्यवहारतय को दुष्टि है और “जीव मूढ नहीं है-मोही 
नहीं है' ऐसी दूसरी नयथ की अथोत्‌ शुद्ध निश्चयनय को दुष्टि है। इसप्रकार क्षात्मा के विषय में दो नयों के दो 
वरस्परभिन्न पक्षों में-दुष्टियों में आसक्तियां होतो है। जो स्वसवेदनज्ञान के द्वार। शुद्ध आत्मा के स्वरूप को जानता 
है-उसका अनुभव फरता है ओर जिसकी व्यवहारनय की दृष्टि में और नि॥च्चयनय की दृष्टि में होनेवाली भासक्तियाँ 
नष्ट हो गयी होतो है उसकी (दृष्टि में) आत्मा नित्यकाल विज्ञानधनकूप एकमात्रस्वभावाली होती है । 

त. प्र.- एकस्य व्यवहारनयस्य जीबो मूढोउनादे. कर्मबद्धत्वान्मोहनीयोदयरूपनिमित्तकारणज- 


न्याज्ञानिजीवविभावभावात्मकभा बमोहपरिणामपरिणत इति पक्ष: । शुद्धात्मनो निरञ्जनत्वान्मोहुनीय- 


फ्वड शरीऋषभनाथविग्ंवरजैनप्रंधप्र काशनसंस्थाया) 


कर्सबन्धासम्सवाह्चिसिसभतमोहनीयोदयाभावा दूवमोहात्मकर्पा “णामपरिणते रसम्भाव्यत्वाज्जी वस्प प- 
रमा्थतो मोहाकरान्तत्वासम्भवेषपि “जोबो मूठ ' इत्यूपचारप्रधानव्यवहारसयमात्रेणंव व्यपवेश इति 
भाव: । शुद्धात्सतोी निरझजनत्वान्मोहनीयकर्सबन्धाभावात्तिसित्तभतसमोहनोयोदयासाबाजूबसोहात्मक- 
परिणासपरिणतेरसम्भाव्यत्याज्जीवस्थ प्रसार्थतो मोहाकान्तत्वासम्भवाज्जीबो न तथा न मृढ इति 
निशचयनयस्य पक्ष: । इत्यमुना प्रकारेण चित्यात्मनो विषये हयोव्यंबहारनिक्चयनययोद्दी पक्षपातों 
दृष्टधासक्ती स्त: । यस्तत्ववेदो स्वसंवेदनज्ञानप्रत्यक्षेण शुद्धात्मस्थरूपस्य वेसाउमभविता से । विज्ञान- 
घनमात्रकस्थभावत्वाच्छुद्धात्मनोी नययो: श्रुतज्ञानावयवर्तत्वाद्विज्ञानानवयविकलत्वाद्िशानास्ूप्नत्वा- 
उकछुद्धात्सस्वरूपानु भूतिकाले विशाने5न्तमवियितुमशक्यत्वाच्च्युतपक्षपातों विनष्टनयह्यम॒ढामढ॒दृष्ट्यास-- 
क्तिरूपविकल्पस्तस्थात्मनस्तत्ववेदिनश्चिदात्मा नित्य सर्वकालमविच्छेवेन खल परमायतश्चिवेथ 
विज्ञानघनसात्रेकस्वभाव एवास्ति । 


विवेचन- यह अज्ञानी आत्मा अनाविकाल से कमंबद्ध हुई है। कर्संबद्ध होनेसे उसके सोहतोयकर्भ के बंध का 
सो सद्भाव है । इस मोहनीयकर्स के उदय के निभित्त से मोहबद्ध हुई अज्ञानी आत्मा को श॒द्र आत्मा के स्थरूप का 
लिविकल्पससाधिरूप स्वसंवेवनजन्य ज्ञान नहीं होता अर्थात्‌ उसे शुद्ध आत्मा के स्वरूप की उपलब्धि नहीं होतो ॥ 
शुद्ध आत्मा के स्वरूप की उपलब्धि-अनुभवजन्य ज्ञान न होना ही अशानी आत्मा का सूृठत्य है। यह मठत्व 
सावसोहरुप होता है। इस भावमोहरूप परिणाम का उपादानकारण अज्ञानी जीव था उसका अज्ञानभाव होता है ॥ 
अशानी जोब ओर भावभोहात्मक परिणाम इनमें अन्तर्व्याप्यव्यापक्माव का सम्भाब होनेसे परिणासपरिणामिभाव 
का या उपादानोपादेयन्ञाव का सद्भाव होनके कारण प्रावमोह अज्ञानिजीब का उपादेयभत परिणाम है। अज्ञानिजीय 
और भावमोह इनमें होनेवाला परिणामपरिणापरिन्नाव अशुद्धनि:चयनय की दृष्टि से होता है-शुद्निश्यनय की दृष्टि 
से महीं; क्‍यों कि शानि जीव और भावमोह इनमें अन्तर्व्याप्यव्यापषकभाव का अभाव होता है । यह अभशुद्धनिश्चयनय 
गश्मपि उपचारप्रधान व्यवहारनय को अपेक्षा से निश्वयनय कही जा सकती है तो भी शुद्धनिश्वयनय की अपेक्षा से 
ब्यवहा रमनयरूप हो है । शुद्धनिःश्वयतय की वृष्टि से भावमाह और ज्ञानी आत्मा हनमें अन्तर्व्याष्यव्यापकभाव का 
अभाव होनेसे परिणासपरिणासिप्ताव का अभाव होनेपर भी जीव को भावमोहात्मकपरिणाम के रूप से परिणत 
होनेबाला कहना उपचारमात्र है-वास्तविक नहीं; क्‍यों कि जीवशब्द से विज्ञानघनसात्र एकस्वप्ताववाले जीव का 
ग्रहण ही अभीष्ट होनेसे उसका ग्रहण होता है और विज्ञानधनमाजरूप एकस्वश्नावबाला जीव कर्मोद्यरूप निमित्त का 
क्षभाव होनेसे भावमोह के रूप से परिणत नहीं होता । शुद्धनिज्वयनय की दृष्टि से निरंजन होनके काशण फर्मोंदय 
का अभाव होनेसे शुद्ध जीव भावषमोह के रूप से परणत होनेबाला न होनेसे मूढ-मोहाक्रांत नहों होता । जीव 
सवंया मठ भो नहीं होता जौर सर्वंधा अमृढ भी नहीं होता । महत्व और असूढस्व ये दोनों उसकी अवस्थाएं है- 
बरिणाम हैं | मृढ॒त्वपर्याय अनाविसान्त ओर साविसान्त होती हे और अमृढस्वपर्याय साहझनन्त होतो है । जीव को 
सूद कहना, अमृढ कहना तथा मृढ और अमूढ कहना विकल्परूप है । ऐसे विकल्पों का त्याग कर देनेसे हो आत्मा के 
बिकल्पशून्य विशानधन रूप एकमात्रस्वभाव की अनुभूति प्राप्त होती है । शुद्धनिश्वचयनय उपादेय (ग्राहुथ) है; क्यों 
कि उसक द्वारा शुद्ध आत्मा के स्वरूप का झान होता है। ऐसा होनेफ्र भी आत्मानुभति के समय उसका भो त्याग 
करना आवद्यक है; क्‍यों कि उससे भी आत्सविषयक विफल्प प्रादुर्भूत होता है । जबतक थिफल्प प्रादुभूत होते रहते 
हैं तबतक शुद्ध आत्मा के स्वरूप की अनुभूति की प्राप्ति होना असंप्तव है।अत. जो शुद्ध आत्मा का अनुभथ करता हैं 


उसके आत्मानुभूतिकाल सें बिकत्पों का अभाव होनेसे उसको वृष्टि में आत्मा परमाथंत. नित्यकाल विज्ञानधतमात्र- 
रूप ही होती है । 


एकस्प रक्‍तो, न तथा परस्य चिति द्वयोद्या विति पक्षपातों । 
यस्तत्त्ववेदो च्यूतपक्षपातस्तस्थास्ति नित्यं खल चिल्चिदेव ॥ ७२ ॥ 


अभयहार: । ऋडद 


अन्ययः- एकस्य रक्‍तः, परस्थ तथा न इति चिंति द्वयो: हो पक्षपाता । यः तत्त्ववेदी ख्यूल-- 
पक्षपातः तसय चित्‌ नित्यं खलु चित्‌ एव अस्ति । 


अर्थ- * जीब रागी है अर्थात्‌ रागभावरूप विभावभाव के रूप से परिणत हुआ होता है ' ऐसी एक नय की 
अथोत्‌ व्यवहा रनय की दृष्टि है जार “जोव रागी नहीं है अर्थात्‌ रागसावरूप से परिणत हुआ नहों होता है ' ऐसी 
दूसरी लय की अयात्‌ शुद्धनिश्वयनय की दृष्टि है। इसप्रकार आत्सा के विषय में दोलों नयों के दो परस्परविरुद्ध 
पक्षों में-दृष्ठियों में आसक्तितियां होती है। जो स्वसंवेदनज्ञान के द्वारा शुद्ध आत्मा के स्वरूप को जानता हु-उसका 
अनुभव करता है और जिसकी ध्यवहाश्नय की दृष्टि में और निश्चयनय को दृष्टि में होनेवाली आसक्तियां नष्ट हो 
गयी होती हैं उसको आत्मा परमार्थत: नित्यकाल अविच्छिन्नरूप से विशानघसरूप एकमात्रस्वभाववाली होती है। 


त. प्र.- एकस्याशुद्धनिश्वयनयस्थ शुद्धनिश्चयनयापेक्षया व्यवहारनयरूपस्य जोबो रकतो5नावे: 
कर्मबद्धत्वान्मोहो दयरूप निमित्तकारणजन्याशानिजी व रागरूपवि भावभावात्मक भाव मो हूपरिणाम परिणत 
इति पक्ष: । शुद्धात्मनो निरझ्जनत्वान्मोहनीयकर्मबन्धाभावाजन्निमित्त भतब्रव्यमो हनीयफर्मोदयस-द्ावा-- 
सम्भवाउावमोहात्मकपरिणासपरिणतेर सम्भवाज्जीवस्य॒परमार्थतो मोहाक्रान्तत्वासम्भवेषपि “जीबो 
रक्‍त ' हत्यशुद्धनिश्ययनयेन शुद्धनिश्वयनयापेक्षया व्यवहारनयरूपेणेव व्यपदेश हति भाव: । शुद्धात्मनों 
निरअजनत्वान्मोहनीयकर्मबन्धा सावाद्‌दृब्यनोहनी योवयरूपनिमि त्कर णा भावाउा वसो हात्मक परिणाम - 
परिणतेरसम्भवाज्जीवस्थ परमार्थतो मोहाकऋ्रान्तत्वासम्भवात्‌ जीवों न तथा न रक्‍तः ' इति शुद्धनि- 
इचय नयस्य पक्ष: । इत्यमुना प्रकारेण चित्यात्मनो विषये हयोव्यंवहारनिशचययोद्दी पक्षपातो दुष्ट्या-- 
सकती स्तः । यस्तत्त्ववेदी स्वसंवेबनशानप्रत्यक्षेण शुद्धात्मस्वरूपस्य ज्ञाताउनुभबिता ल विज्ञानधनसात्रे- 
कस्थसावत्वाच्छुद्धात्मनों नययो: श्रुतज्ञानावययभूतत्वाद्विज्ञानानवयविकल्त्वाद्विशानाज्डूब्नत्वाच्छुद्धात्म-- 
स्वरूपानुभूतिकाले विज्ञानेअन्तर्भा वयितुमशक्यत्वाच्च्युतपक्षपातो बिनष्टनयद्यरक्‍तारक्तदृष्ट्यासक्ति- 
रूप विकल्पस्तस्थात्मनस्तत्त्ववेबिनश्चिदात्मा नित्य सर्वकालमविष्छेदेन खल परमार्थतश्चिदेव विज्ञान- 
धनसात्रकस्थभाव एवास्ति । 


विवेखन- राग अज्ञानिजोब का सोहनीयकर्मोदयरूएनिभित्तजन्य अज्ञानोपादानक परिणास है । राग और 
अशानिजीव या उसका अज्ञानभाव इनमें अन्तर्व्याप्यव्यापक्माव का सद्भाव होनेसे ओर राग अज्ञानमय परिणाम 
होनेसे उन दोनों में परिणामपरिणासिभाव का सउ्भाब होनेके कारण राग अज्ञानिजीय का विभावभावात्मक परिणाम 
है । वह ज्ञानी जोब का परिणाम नहीं है; क्ष्यों कि उसमें शुद्ध आत्मा का-उसके ज्ञानकूप स्वभाव का अन्यय नहीं 
पाया जाता । उसमें शद्धज्ञानरूप स्वभाव का अन्वय पाया न जानेसे रा: थौर शुद्धज्ञान या शुद्ध आत्मा इनमें अन्त- 
बयंप्यव्यापकभाव का अभाव होमेसे एरिणामफरिणासिध्ाव का अभाव होता है । उनमें परिणासफ्रिणासिश्नाव का 
अभाव होनेसे राग को शुद्ध लीब का परिणाम नहीं कहा जा सकता । ऐसा होनेपर भो राग को जो जीव का परि- 
णास बताय। जाता है वह उपचारप्रधान ध्यवहारनय को दुष्टि से बताया जाता है-शुद्ध निश्चयनय की वृष्टि से नहीं। 
अशुद्धनिद्चयनय की दुष्ट से रागभाव यश्चवपि जोव का है तो भी शुद्ध जीय का नहीं | शुद्ध नि्वयनय की अपेक्षा से 
अशुद्धनिवचयनय व्यवहारनयरूप है । अतः रायभाव जीव का परिणाम है या जीव रागरूप से परिणत होता है ऐसा 
जो सामान्यतः कहा जाता है बह वध्यवहारनव की वृष्टि से कहा जाता है। जीवसामान्य की दृषह्िट से अज्ञानिजोव 
कौर ज्ञानिजोबव जोवरूप हैं; कितु उनके स्थक्ृपों की दृष्टि से उनमें परस्परपम्रिन्नता होनेसे ये दोनों जोबरूप नहीं हैं- 
शुद्ध जीव ही जीवरूप है ओर अज्ञानिजोव क्षञानिजीब को अपेक्षा से अजोच होता है अथात्‌ ज्ञानिजीब से भिन्न होता 
है । कहनेका भाय यह है कि जोब रागी है-रागभावरूप से परिणत होता है ऐसा उपचार से या ध्यवहारनय कौ 
दृष्टि से कहा जाता है-परमाधंतः या शुद्धलिद्ययतय की वृष्टि से नहीं | शुद्ध जीब के कर्मों के बंध का अभाव 


७४६ श्रीऋषभनाधथविगंयरज॑नप्रंथप्रकाशनसंस्थाया: । 


होगेसे कर्मोदयरूप निमित्तकारण का अभाव होनेके कारण और उपावानभूत अज्ञास का अभाव होनेके कारण बह 
रागसावकूप से परिणत होनेवाला न होनेसे बह शुद्ध जीव रागी नहीं होता-रागभाष के रूप से परिणत नहीं होता। 
जीव रागभावरूप से परिणत होता है यह ब्यवहारनय का पक्ष है ओर वह रागभावरुप से परिणत महों होता यह 
शद्भधनिष्चयनय का पक्ष है। थे दोनों पक्ष विकल्परूप हे तथा जीव रागी होता है और नहीं भी होता यह कथन भी 
बिकल्परूप है । स्वसंजेदनशान के द्वारा शुद्ध आत्मा के स्वरूप को जाननेवाला-उसका अनुभज करनेबाला जीव हथ 
विकल्पों का त्याग कर देता है; क्यों कि विकल्पों का त्याग किये बिना शुद्ध आत्मा के स्वरूप का शान-अनुभव नहीं 
होता । शुद्ध आर्मा के स्वकृप का अनुभव करनेवाली आत्मा की दृष्टि में आत्मा नित्यकाल अविष्छिन्नरूप से 
विशानघनलात्रकस्वभाववालो होती है-अन्यरूप नहीं होतो । 


है 
एकस्य द्विष्टो, न तथा परस्य चिति हयोदाविति पक्षपातों । 
यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपातस्तस्यास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥ ७३॥। 
अन्यय:- एकस्य द्विष्टर, परस्थ तथा न इति चिति द्वयो: द्वा पक्षपातों । यः तत्त्ववेदी च्युतपक्ष- 
पात:ः तस्य चित्‌ नित्यं खलु लित्‌ एवं अस्ति । 

अरथे- ' जीब देषी हे-द्ेषभावरूप से परिणत हुआ होता हे ' ऐसी एक नय की अर्थात्‌ व्यवहासर्तय की दृष्टि 
है और ' जीव द्वेषी नहीं है-हेषभावरूप से परिणत हुआ नहीं होता हे ' ऐसी दूसरी नय की अथोत्‌ शुद्ध निश्चयनय 
को दृष्टि है । इसप्रकार आत्मा के थिषय में वो नयों के परस्परविरुद्ध पक्षों में --दुष्टियों में आसक्तियां- अभिनिवेश- 
भ्ाप्रह होती हैं। जो स्वसंवेदनशञान के द्वारा शुद्ध जीव के स्वरूप को जानता है-उसका अनुभव करता है और जिसका 
ब्यवहारनय को दृष्टि में ओर निशचयनय को दृष्टि में होनेवाली आसक्तिया नष्ट हो गया होती है उसकी आत्मा 
मित्यकाल अधिश्छिप्ररूप से विशानधनरूप एकमाअस्वभाषयाली होती हे । 

त. प्र.- एकस्याशुद्ध निश्चयनयस्थ शुद्धनिशरयनयापेक्षया व्यवह्ारतयरूपस्थ जोवो द्विष्टोश्नादेः 
कर्मबद्धत्वान्मोहो दयरूपनिमित्तका रणजन्याज्ञानिजीवह्ेषरूपवि भा व भावात्मक भावमो हपरिणामपरिण त 
इति पक्ष: | शुद्धात्मनो निरञ्जनत्वान्मोहनीयकरमंबन्धासम्भवाद्निमित्त मतद्रव्यमोहनीयकर्मोदया भावा- 
ज़रावमोहात्मकपरिणामपरिणतेरसम्भवाज्जोवस्थ परमार्थतो मोहाक्रान्तत्वासम्भवेषपि “ जीवों द्विष्टः 
इत्यशुद्धनिदजयनयेन शुद्धनिन्‍चयनयापेक्षया व्यवहारनयरूपेणेब व्यपदेश इति भाव: । शुद्धात्मनो निर- 
ऊजनत्वान्मोहनीयक मे बन्धा भावाद्द्॒व्यमोहनी यकरमे दियरूपनि सिसका रणाभावाद्वा वमो हात्मक परि णा म - 
परिणते रसम्भवाज्जीवस्य परमायंतो मोहाकरान्तत्वासम्भवात्‌ ' जीबो न तथा न्‌ द्विष्ट:  इति निशचय- 
सयस्य पक्ष: । हत्यमुना प्रकारेण चित्यात्मनों थिषये दयोग्यंबहारनिइच्नयनययोद पक्षपाता दृष्ट्यासक्तो 
सतः । यस्तरबवेदी स्वसंवेदनज्ञानप्रत्यक्षेण शुद्धात्मस्वरूपस्थ वेत्तापनु भविता च। विशानघनसात्रेक- 
स्वभावत्वाच्छुद्धात्मनो नययो: श्रुतज्ञानावयव््तत्वाहिजानान्वयविकलत्बाहिज्ञानाडूब्त्वाच्छुद्धात्म- 
स्वरूपानुभूृतिकाले विज्ञानेप्तर्भावयितुमशक्यत्वान्च्युतपक्षपातों विनष्टनयद्रयद्विष्टाहिष्टदृष्टयासक्ति- 
रूपविकल्पस्तस्पात्मनस्तत्ववेदिनद्चिदात्मा नित्यं स्वकालमबिच्छेदेन लल परमार्थतश्चिदेव विज्ञानघन-- 
माशत्रेकस्वश्ाव एवास्ति । 

विवेचन- ड्वेब अज्ञानिजीव का सोहनोयकर्मोदयरूपनिमित्तका रणजन्य अज्ञानोपादानक परिणास है । ह्रेष और 
लशानिजोव या उसका अशान इनमें अन्तव्याप्यव्यापकशाव का सद्भाव होनेसे ओर द्वेष अशानमय-अलान से अभिन्न 
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१- ' दुष्ट: ' इति सुद्ितः द्रित: पाठ। । 


समयसार: । ४७ 


परिणाम होनेंसे उन दोनों में परिणामपरिणामिभाव का सद्भाव होनेके कारण द्ेष अज्ञानिजोव का या उसके अश्ास- 
भाव का परिणाम हैं । वह शानिजीव का परिणाम नहीं हैँ, क्‍यों कि उसमें शुद्ध आत्मा का या उपके विज्ञानकूप 
स्थवप्ाव का अन्वय नहीं पाया जाता। उसमें शुद्ध ज्ञान का अन्यय पाया न जामेसे ._्वेष और शुद्ध ज्ञान या शुद्ध आत्मा 
इनसे अन्तव्याप्यव्यापक्ताव का अश्नाव होतेसे परिणासपरिणासिभाव का अभाव होता हे | उनमें परिणामपरिणासि- 
भाव का अभाव होनेसे ढेष को शुद्धनीव का परिणास नहीं माना जा सकता । ऐसा होनेपर भी टंघ को जो जीव का 
क्रिणाम बताया जाता हें वह उपचारप्रधान व्यवहारतय की दृष्टि से बताया जाता हें-शुद्धनिश्चयनय को दुष्टि से 
नहीं । अशुद्धनिक्नयनय की वृष्टि से द्ेषभाव यद्यपि जीव का हें तो भी वह अशुद्धनिश्चयनय की दृष्टि से शुद्ध जोब 
का नहीं हे | शुद्धनिश्चयनय की अपेक्षा से अशुद्धनिश्चयनय व्यवहारनयरूप हे । अतः द्वेबभाव जीव का परिणाम हे 
या जीव हषरूप से परिणत होता है ऐसा जो सामान्यतः कहा जाता हे वह व्यवहारनय की दृष्टि से कहा जाता हे । 
लोवत्वतामान्य को दुष्टि से अश्ञानिजीव और शानिजीबव जीवरूप हैं-अज्ञानित्त ओर ज्ञानित्व एक हो जीव की 
अवस्थाए होनेसे अवस्थावान्‌ एकजीवरूप हे; कितु उनके स्वरूपों को दृष्टि से उनमें परस्परभिन्नता होनेसे वे दोनों 
शुद्धजीवरुप नहीं हैं और अज्ञानिजीब ज्ञानिजोब की अपेक्षा से कथचित्‌ अजीब है या शानिजोव से कथंचित्‌ भिन्न है। 
कहनेंका व यह हैँ कि जीव ठेधी हे ऐसा उपचार से या व्यवहारनय को दृष्टि से कहा जाता है, परमार्थत नहीं । 
शुद्ध जीय के बद्ध कर्मों का अभाव होनेसे क्मोदियकपसिखिलकारण का अभाव होनेके कारण ओर उपादानभूत अशान 
का असाव डोनेसे यह देषरूप से परिणत होनेबाला न होसेसे बह शुद्ध जीव परमा्थतः दह्ेषो नहीं होता । अतः जीष 
दैषरूप से परिणत होता हैं यह फथन व्यवहारनय का पक्ष है और वह द्वरेषरूप से परिणत हुआ नहीं होता यह कथन 
निदचयनय का पक्ष-दृष्टि हे । ये दोनों पक्ष विकल्परूप हैं तथा जीब द्वेषी होता हे और दढ्वेषोी नहीं भी होता यह 
कथन भी विकल्परूपए हूँ । स्वसवेदनशान के द्वारा शुद्ध आत्मा के स्वरूप को जाननेवाला-उसका अनुभव करनेयाला 
जीव इन विकल्पों का त्याग कर वेता हें; क्‍यों कि उनका त्याग किये विना शुद्ध आत्मस्वरूप का शान नहीं होता । 
ऐसी शुद्ध आत्मा के स्वरूप का अनुभव करनेवालो आत्मा को दृष्टि में आत्मा सित्यकाल अविच्छिन्नरूप से विशा- 
घनसात्र कस्वभाववाली होतो हे--अन्यस्वरूष नहीं । 


एफस्य कर्ता, न तथा परस्य चिति दयोद्वाविति पक्षपातों । 
यस्तस्‍्वबेदी च्यूतपक्षपातस्तस्यास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥ ७४ ॥ 


अन्यय:-.. य कर्ता, तथा परस्य न इति चिति दयो: हो पक्षपातों | यः तत्त्ववेदी च्युतपक्ष- 
पातः तस्य चित्‌ लित्यं खलू चित्‌ एवं अस्ति । 


अर्थ-- * जोब कर्ता होता है अर्थात्‌ विभावभावात्मक भावक्रोधादिरूप परिणामों का उपादानकता और नये 
ब्रव्यकर्मों का निमित्तकता होता है ' ऐसी एक नय की अथाल्‌ व्यवहारनय की वृष्ठि है ओर “ जीव उक्तप्रकारक 
कर्ता नहीं होता ' ऐसी दूसरी तय की अर्थात्‌ शुद्ध निश्चयसय की दृष्टि है। इसप्रकार आत्सा के विषय में दो नयों के 
दो परत्परविरद्धपक्षों सें-दृष्टियों में आसक्षितयां होती हैं । जो ह्वसंवेदनज्ञान के द्वारा शुद्ध आत्मा के स्वरूप को 
जानता है-उसका अनुभव करता है और जिसको व्यवहारनय की वृष्ट में ओर शुद्धनिश्वचयनय की बुष्टि में होनेवाली 
अासक्ततियां ( ऐकान्तिकदृष्टियां ) नष्ठ हो गयी होती हैं उसकी दुष्टी में आत्मा लित्यकाल अविश्छिन्नरूप से परमार्थतः 
विज्ञामधनरूप एकसान्रस्वभाववालो होतो है । 


त. प्र.- एकस्थाशुद्धनिश्ववनथस्थ शुद्धनिश्वयनयापेक्षया व्यवहारनयरूपस्य जीव: कताष्नावे: 
कसंबद्धत्वान्मोहोदयरूपनिसित्तकारणजन्याज्ञानिजो वविभावभावात्मकपरि णामपरिण ति क्रिया श्रयी भूतत्वा - 
त्स्वोपादेषभूतभावमोहात्मक विभाव भावानामुपादानकर्ता करमंवर्गंणायोग्यपुद्यलोपादानकव्रव्यकर्सपरिणा- 
मपरिणत्यनुकूलबि सावभावात्मकजीवप रिणामपरिणतिक्रियाअ्यो भृतत्वात्कसंवर्ग णायोग्यपुद्गलानां द्रव्य- 


छ्डट सीऋषभवाय विगंगरजेनप्ंभप्रकाशनसंस्थाया: । 


कर्मपरिणामपरिणतेनिमित्तकर्ता लेति पक्ष: । शुद्धात्मनो निरञजनत्वान्मोहनोयाल्यद्रव्यकर्मबन्धासाना 
च्विमित्तमतमोहनीयाल्यव्ध्यकमों दयाभावाउावमोहात्मकपरिणासपरिणते रसम्भवाज्जी वस्य॒ पर मार्थतो 
भोहाक्रान्तत्वासम्भवेषपि विभावधावात्मकप्ावषरिणामानामुपादानकर्ता जीव इति, कर्मवर्गणायोग्यपुद्‌- 
गलव्रव्यवव्यकर्मात्म कपरिणामपरिणतिक्रियानुकूलविभावभावात्मकजी वपरिणासपरिणतिक्रियाना अयत्वे- 
$पि क्ंवर्गणायोग्यपुश्गलानां व्रव्यकर्ता्मकपरिणामपरि णतेनिमित्तकर्ता जीव इति चाशुद्धनिदचय्नयेन 
शुद्धनिश्चयनयापेक्षया व्यवहारनयरूपेण व्यपदेश इति भाव: । शुद्धात्मनो निरज्जनत्वान्मोहनीय- 
कर्म पम्बन्धा भावादव व्यमोहनी यकर्मोवयरूपनि मित्िका र णाभावाद्रावमो हात्मक परिणा मप रि णते रसम्भवा - 
फ्ञीबस्य परमार्थतो मोहाक्रान्तत्वासम्भवाज्जीबवों न तथा विभावभावात्मकस्वीयपरिणामानामुपादान- 

कर्ता कमंबर्गणायोग्यपुद्गलानां ब्रव्यकर्मात्मकपरिणामपरिणतेनिमित्तकर्ता चेति निशचयनयस्यथ पक्ष: | 

इत्यमुना प्रकारेण चित्यात्मनों विषये हयोव्यंबहारनिश्चयनययोद पक्षपाता वृष्टयासक्ती स्तः। 

यस्तत्त्यवेदो स्वसंवेदनसानप्रत्यक्षेण श॒ुद्धात्मविजञानघनसात्रेकस्वरूपस्य ज्ञाताउनुभविता थ | विजञानधघन-- 

सात्रकस्वभावत्वाच्छुद्धातसनो नययो: श्रुतज्ञानावयवर््तत्वाद्विज्ञानान्‍वयविकलत्वाच्छद्धात्मस्वरूपानु- 

भूतिकाले विज्ञानेअन्तर्भावयितुमशक्यत्वाच्चुतपक्षपातो विनष्टनयद्रयकत्नंकतुदृष्टध्रासक्तिरूपविकल्पस्स- 

स्थात्मनस्तत्त्ववेदिनश्चिदात्मा नित्यं स्बंकालसविच्छेदेन खलु परसार्थतरद्चिदेव विज्ञानधनमात्रेकस्वभाव 

ए वास्ति । 


विवेखन- अनादिकाल से कमंबद्ध हुई होनेसे यह आत्मा मोहनोयकर्म के उदय के कारण अज्लानी बनी हुई 

है । अज्ञानी होलेके कारण कर्मोदयरूप निमित्त के मिल जानेपर क्रोधादिरूप विभावभावयों के रूप से परिणत होनेक्री 

किया का आशय होनेसे वह विभावभावात्मक परिणामों का उपादामकतो होती है | शुद्धनिदचयनय की दृष्टि से 

शुद्धचेतन्यस्थप्ताववाली आत्मा निरञ्जन होनेसे विभावभावात्मक परिणामों के रूप से परिणत नहीं होती । 

विभावसावात्मकपरिणामों के रूप से परिणत न होनेसे उन भावों का वहु उपादानकर्ता नहीं होती । आत्मा 

का यथार्थ स्वरूप ज्ञामरूप है; अशानरूप नहीं। क्षार्पा का अज्ञानभाव कादाचित्क-विमच्वर होनेसे वह 
धात्मा का स्वप्तावभत भाव नहीं हे । आत्मरूप अमाविनिधन पदार्थ का स्वकृप भी अनादिनिधन होना चाहिये और 
होता भो है; क्‍यों कि यह अनादिनिधन न हो तो जिससमय उसका अभाव हो जायगा उसीसमय आत्मपदार्थ का भो 
अभाव हो जायगा | पवार्य परिणसनशील होनेपर भी अविनववर होनेसे आत्मा सी पदार्थ होनेसे परिणमनशोल 
होनेपर स्री अविनद्वर होनी चाहिये और अधिनह्वर आत्मा का स्वरूप सो अविनश्वर होना थाहिये। ज्ञान 
आत्मा का अधिसदधर स्वरूप है। इस अविनव्वर स्वरूप की अभिव्यक्ति होनेंपर आत्मा निभित्तााव के कारण 
विभावभावात्मकपरिणाम के रूप से परिणत नहीं होतो ओर इसलिये वह विभावभावों के रूप से परिणत होनेबाली 
मे होनेसे उन भावों का उपादानकर्ता नहीं हो सकती । अज्ञानी आत्सा और सावक्रोधाविरूप परिणाम इनमें अन्त- 
वर्याप्यव्यापकाव का सद्भाव होनेसे जिसप्रकार परिणामपरिणासिभाव का सज़्ाब होता हे उसोप्रकार ज्ञानो या 
शुद्ध आत्मा ओर सावक्रोधादिरूप परिणाम इनमें अन्तव्योप्यव्यापक्ताव का सद्भाव न होनेसे परिणामपरिणासिभाव 
का असाव होनेके कारण विभाषभावात्मकपरिणामों के रूप से परिणत होनेवाली न होंनेसे उन भावों का बह 
उपादानकर्ता नहीं हो सकती । अशुद्धनिष्चयनय को दृष्टि से अशुद्ध आत्मा विभावभावों का उपादानकतो कही जाती 
है अर्थात्‌ विशिष्टावस्थापन्न आत्सा हो उपादानकर्ता कही जातो है-बाद्ध आत्मा महीं | आत्मा सर्वथा उपादानकर्ता 
नहीं हो सकती; क्यों कि लुद्धावस्थापन्न आत्मा विधायणावों के रूप से कदापि परिणत नहीं होती। भशुद्धनिश्चयनय 
शुद्धनिदवयनपय की दुष्टि से ध्यवहारनयकृप ही होतो है। अतः जीव को विभावश्ाबात्मकपरिणाणों का जो कती 
कहा जाता है वह व्यवहरनय को दृष्टि मरे ही कहा लाता है। अशानिजीव जब विश्ाजधायों के कप से परिणत 
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होने रूव जाता है तन उसकी विभावधावों के कप से परिणत होसेकी क्रिया कर्ंवर्गणायोग्यपुद्गल की प्रव्यकर्मकप- 
करिणास के रूप से परिणत होनेको किया के अनुकूल होनेपर उक्तजातोय पुदगल व्रध्यकमंरूप से परिणत हो जानेंके 
कारण अज्ञानिजीव नि्मित्तकर्ता भो कहा जाता है । [तात्पयंबुत्तिकार ने निमितकारण को निमित्तकता भो कहा है।] 
गिरठ्जन शुद्ध आत्मा जब विभावघायों के कप से परिणत नहीं होती तव कर्मवर्गंणायोग्य पुद्यल की दव्यकर्मरूप 
परिणाम के रूप से परिणत होनेकीं क्रिया के अनुकूल शानिजीवाश्वितफक्रिया का अभाव होनेसे शानिजीव पुद्गलब्रब्य 
की व्रव्यकर्मछप परिणति का निमित्तकर्ता भी नहीं होता । शानिजीव विभावश्तावों का उपावानकर्ता न होनेंसे निमि- 
सकता न होनेपर भी जीव को जो सामान्यत निम्ित्तकर्ता भरी कहा जाता हे वह उपचारप्रधान व्यवहारनय की वृष्दि 
से कहा जाता है। शुद्धनिक्चयनय की दृष्टि से जीब विभावभायों का उपादानकर्ता, अपनो विभावसावात्मकपूर्वेपर्याय के 
साहररूप से विभावभावात्मक उत्तरफ्याय का निमित्तकता ओर द्रव्यकर्मों का मनिमित्तकर्ता नहीं होता; क्ष्यों कि वह 
विभावमावों के रूप से कवापि परिणत नहीं होता | व्यव्हारनय को वृष्टि से जीव उपादानकर्ता और निर्मिसक्ता 
होता है भोर निश्चच पनथ को दुष्टि से वह उपाबानकर्ता और निर्मिसकतं। नहीं होता । इसप्रकार जीव के थिधय में 
दो नयों को दो दुष्टियों में अश्ञानिजीव को आसक्तियां होतो हैं । ये दोनों दृष्टियां विकल्परूप हैं और जीव कती 
होता है और नहीं भी होता यह कथन भी विकल्परूप है। निविकल्पसमाधिकाल में स्वसवेवनज्ञान के द्वारा शुद् 
आत्मा के स्वरूप का अनुभव करके उसको जाननेबवाला जीव इन विकल्पों का त्याग कर देता है; क्यों कि उनका 
ध्याग किये बिना अथोत्‌ उन विकल्पों के रूप से परिणत होनेपर शुद्ध आत्मा के स्वरूप का अनुभवजन्य ज्ञान 
महीं होता । ऐसी श॒द्व आत्मा के स्वरूप का अनुन्नव करनेवाली आत्मा को दृष्टि में आत्मा नित्यकाल अविच्छिम्नरूप 
से विशानघनमात्ररूप एकस्वभाववाली ही हीती है-अन्यस्थरूप नहीं होतो-विकल्पतोत होती है । 


एकस्य भोक्‍ता, न तथा परस्य चिति द्योद्वाविति पक्षपातोौं । 
यस्तत्त्ववेदी च्यूतपक्षपातस्तस्पास्ति नित्यं खलू चिक्चिदेव ॥ ७५ ॥। 
अन्ययः-- एकस्य भोक्‍ता, परस्यथ तथा न इति चिति द्योः हो पक्षपातों । यः तत्त्ववेदी च्यतपक्ष- 
पात: तस्प चित नित्यं खलु खित्‌ एबं अस्ति । 
अर्थ- “ जीव भोक्‍ता है-विभावभावों का और वध्यकर्मों का अनुन्नव करनेवारा होता है ऐसी एक नय को 
अयोत्‌ व्यवहारनय की दृष्टि है और “ जीव भसोक्ता महीं होता ' ऐसी दूसरी नय की अर्थात्‌ निदच्यनय की दृष्टि 
है । इसप्रकार आत्मा के विषमें दो नर्यो के दो परस्परविरुद्ध पक्षों में-दुष्टियों में आसक्तियां होती हैं । जो स्वसंवे- 
नशान के द्वारा शुद्ध आत्मा के स्वरूप को जानता है-उसका अनुभव करके जानता है ओर जिसकी व्यवहारनय की 


वृष्टि में और निशचयनय को दुष्टि में होनेवाली आसक्ततियां बष्ट हो गयी होतो हैं उसको दृष्टि में आत्मा नित्यकाल 
अविच्छिन्नकूप से विशानघनमात्र एकस्वभाववाली होतो है । 


त. प्र.- ययोरेबोपावानोपादेयभावः परिणामपरिणासिभावों था तयोरेव भाव्यभावकसायों 
भोक्तृभोग्यभावो वा भवति । अज्ञानिजी बसावक्रोधादिर्पविभावभावात्सकपरि णामयोरुपादानोपादेय-- 
भावस्य परिणामपरिणासिभावस्थ वा सद्ावा:द्भाव्यभ्ावकभावस्य भोक्तभोग्यसावस्य वा सद्भावाद- 
शानिजोबोी भावक्रोधादिरूपविभावभावात्मकानामज्ञानभावान्वित॒त्यादशानादसिन्लानां परिणासानाम- 
शुद्धनिश्वयनयेन शुद्धनिश्वयनयापेक्षया व्यवहारनयरूपेण भोक्‍ता भवतीत्येकस्य ध्यवहारनयस्य पक्षः । 
यद्ााउज्ञानिजोवद्रव्यक्रोधादिखूपविभाव सावात्मककसंवर्ग णायो ग्यपुद्ग लब् व्यपरिणा मयो रन्तर्व्य प्यव्यापक - 
सावाधावादुपादानोपादेयभावस्य परिणासपरिणासिभावस्य वाउसावाउ्धाव्यसावकसावस्य भोकत भोग्य- 
सावस्य वाइसम्सवादशान्यपि जीवों द्रव्यकोधादिरुपकर्मंबर्गणायोग्य पुद्गलव्रव्यस्वरूपभतरूपित्वान्वित- 
विधावभावात्मकानां चेतन्यानस्वितत्वाज्ञानविकलात्कसंबर्ग णायोग्यपुव्गलद्र व्यादभिन्नानां हव्यकर्मा- 


३५० झोऋषभसतायबदिगंधरजेनप्रंथप्रकाशनसस्याया: । 


व्मकपरिणामातामशानिजोबस्यस्वविश्ावभावात्मकत्वेत निमित्तमात्रत्वादुपादा नकतृत्वाभालेडपि श 
जीवस्तेयां ब्रब्यकर्मणां भोक्ताउनुभविता भवतीत्येकस्य व्यवहारनयस्य पक्ष: । भाष्रोधाविरूपकिभाव- 
भावात्मकपरिणामोपादानकतुत्वे दृष्यक्रोधा विख्पवि सावभावात्मककर्सवर्ग णएयोग्यपुद्सलघरिणा मनिसि- 
खकतेत्वे चाप्यक्ञानिजोवस्य ज्ञानिजीवभावक्रोधादिरूपवि भाव भावात्मकपरिणामयोस्तावृग्जी बह व्यक्रोधा- 
विरूपपुद्गलव॒व्यपरिणामयोध्चान्तर्व्याप्यव्यापक भावाभावादुपादानोपावेय भावा भाव त्परिणा सपरि णामि - 
आावाभावाद्या भाव्यमावक भावस्य भोकक्‍्तृ भोग्यभावस्य वा5भावाद्भावद्रव्यात्मफविजातीयपरि णामद्यस्थ 
शानिजीवस्य परमार्थतो निर्मित्तोपादानकतुत्वासावेन तत्ताटुक्परिणामद्ययस्थ भोक्तृत्वाभावेषपि जीवो 

भोक्सेति सामान्यतों बचनं व्यवहा रनयनियवन्धनमिति भावः। एवं जीवों भोक्तेति व्यवहारनयस्य पक्ष: ॥ 

शानिजोवदिप्रफारकविभावभावात्मकपरिणासयो रन्तर्वर्याप्यव्यापक भावाभावेनो पादानो पादेय भावा भा वा - 

डेतोर्भा्यप्ावक भाव भावाउ्घगेक्सुसोग्यसावाभावाद्ा शानिजोवश्शुद्धनिश्चय नयदृष्ट्या हिप्रकारकविभा- 

धर्मावात्मकपरिण।मस्य नास्ति प्रोक्‍्तेति परस्प शुद्ध निश्धयनयस्य पक्ष: । इत्यमुना प्रकारेण चित्यात्मनो 
विषये द्वयो्ष्यंबहारनिश्ययनययोहों पक्षपाता दृष्ट्यासक्ती स्‍्तः । यस्तत्त्ववेदी स्वसवेबनप्रत्यक्षेण 
शुद्धात्मस्वरूपस्य ज्ञाताउनुभविता थ॒। विज्ञानघनमात्रेकस्वभावत्वाच्छुद्धात्मनों नययो: श्रुतज्ञानावयव- 
भतत्वादिज्ञानान्‍नवयविफलत्वादिश्ञानाउझत्वाधिविकल्पसमाधावात्मस्वरूपानुभूतिकाले विज्ञानेपन्तर्भाव- 
यितुमशक्यत्वाच्च्युतपक्षपातों विनष्टनयद्वयभोक्त्रभोक्‍तृदृष्टघ्ासक्तिरूपविकल्पस्तस्पात्मनस्तत्त्ववेदिन- 
विचिदात्सा नित्य स्वंकालमविच्छेदेन खलु परमा्यतश्चिदेव विशानघनमात्रकस्वभाव एवास्ति भवति। 


विवेखन- जिनमें उपादानोपायेश्ाव या परिणाम्रपरिणामिसाव होता है उनमें हो भाव्यभावकाव या भोकक्‍त - 
भोग्यभाव होता है । अशञानिजोच और भावफोधाविरूप विभावशधाबात्मक परिणाम हनमें उपादानोपादेषभाव का या 
परिणासपरिणामिसाव का सद्भाव होनेके कारण साव्यमावकमाव का या भोक्तृभोर्यभाव का सद्भाव होनेसे अशानि- 
सीचष सावक्रोधादिकपविभावभावात्मक झौर अज्ञानसाव से अन्वित होनेंके कारण अज्ञानभाव से भिन्न न होनेयाले 
परिणामों का अशुवनिशणयनय की वृष्टि से अथात शुद्धनिशवयतय की अपेक्षा से द्यवहारनय की दृष्ट से भोकता 
होता है। इसप्रकार यह व्यकवहाश्नय का पक्ष है। अशानिजीधब और कमंवर्गणायोग्य पुदुगल के विभावभावात्साह 
दरब्यक्रोधादिरूप परिणास हनसें उपादानोपादेयघाब का या परिणामपरिणामिप्ााथ का अभाव होनेंके कारण म्राट्य- 
भावकपाव का या सोक्तृभोग्पलाव का अभाव होनेसे अशानिजीव भी चेतन्य से यकक्‍्त न होनेवाले ओर रूपो होनेसे 
शानशझून्‍्य होनेवाले कर्मवर्गणायोग्यपुद्गलद व्य से अभिन्न, विभावभावात्मक द्रध्यक्रोधादिरूप व्रध्यकर्मात्मक परिणामों 
का अज्ञानिजोब निर्मित्तमात्र होनेसे श्वावकर्मों का उपादानकता होनेपर भी ब्रव्यकर्मों का भोक्‍ता होता हू एसा जो 
कहा जाता है वह कथन प्री व्यवहारनय का पक्ष है। अशानिश्ञोष घावक्रोधादिकूप अज्ञानव्याप्त विभावधायात्मक 
परिणामों का उपाधदानकर्ता और कर्ंबर्गणायोग्य पुद्गल के विभावशाधात्मक द्रव्यक्रोधादिकषप परिणामों का अपने 
विमावभायों के हारा निभित्तक्ता होनेपर भी ज्ञानिनोव और विप्रायश्ावात्मक भावक्तोधाधिरूप परिणाम तथा 
शानिजीबव ओर कर्ंवर्गणायोग्य पुद्गल के द्रव्यफ्रोधादिकप विभावश्ायार्मकपरिणाम इनमें अन्तव्याप्यव्यापकाध का 
अभाव होनेसे उपादानोपादेबशाव का था परिणामपरिणासिभाष का अभाव होनेके कारण भाव्यप्रायक्ताथ का या 
भोक्त्‌मोग्याव का अभाव होनेंसे भावात्मक और उष्यात्मक विजातीय परिणामों का ज्ञानिजीब परभाध॑तः उपायान- 
करता और निर्मित्तकतता न होनेके कारण उफ्तप्रकार के दोनों विजातीय परिणामों का भोक्ता-अनुभव करनेवाछा न 
होनेपर भी “ जोब भोक्ता है हसप्रकार जो प्लामान्यतः कहा जाता है वह व्यवहारनय की दृष्ठि से कहा जाता है- 
शुद्धनिशवयनय की वृष्टि से नहीं । जञामिजीब ओर भावकरोधाविरूप विभावभावात्मकपरिणाम इनमें अन्तब्योष्यव्या-- 
पकन्ाव का अभाव होता है; क्‍यों कि भावकोधाविदृ॒प भोर द्रव्मक्रोधादिकप विभाजमावात्मक परिणाम गदचतन्य 


* समयतसारः । ७५१ 


है व्याप्त नहीं होते । शानिजीय ओर उक्त दोनों प्रकार के परिणाम इनमें अल्तव्योप्यव्यापकृर्ताथ का अभाव होनेसे 
उपादानोपादेयभाव का था परिणामपरिणासिन्ाव का अभाव होनेके कारण भाव्यपावकाव का या भोक्तृभोग्यभाल 
का अभाव होनेके कारण शानिजीव भावक्रोधाविरू्प और द्रब्यक्रोधादिरूप परिणाप्रों का शुद्धनिश्वयनय की दृष्टि से 
भोषता नहीं है। यह धुद्धनिश्वयनय का पक्ष है-अभिनिवेश है। इसप्रकार आत्मा के थिषय में दो नयों के दो 
अभिनियेश हैं । ' जीव भोक्‍ता होता है,' * जीव भोक्‍ता नहीं होता ' ओर “ जोब भोक्‍ता होता है और नहीं भी होता' 
ये तीनों अभिप्राय बिकल्परूप है। जो आत्मानुभृति के द्वारा शुद्ध आत्मा के स्वरूप को जानता है बह तीनों विकल्पों 
का त्याग करता है | शुद्ध आत्मा का अनुभव करने को योग्यता जिसकी अभिव्यक्त हुई होती है उसके हन विकल्पों 
का अभाव हो जाता है । इन विकल्पों के अभाव के बिना शुद्ध आत्मा के स्वरूप की अनुभूति की प्राप्ति होता असं- 
सब है । निविकल्पससाधि के द्वारा ही शुद्ध आत्मा के स्वरूप की अनुभूति प्राप्त होती है। जिसमें विकल्पों का अभाव 
होता है उस समाधि को निविकल्पसमाधि कहते हैं । जीव की जिकल्पूूप परिणति ओर आसत्सानुभयनरूप परिणति 
हनसें सहानवस्यानरूप या वध्यधातकभावरूप विरोध होता है । अत. विकल्पों का असाव होमेपर ही शुद्ध आत्सा को 
अनुभूति की प्राप्ति होती है, अन्यथा नहीं यह अभिप्राय स्पष्ट हो जाता है | जिसको शुद्ध आत्मा की असुसूति की 
प्राप्ति हुई होती है उसकी दृष्टि में आत्मा विज्ञानधनरूप एकमात्रस्वभाववालों होती है। आत्मा का अनुसव करने- 
बाले जीज को आत्मा आत्मानुभूतिकाल में ओर उसके बाद भी अनतकालतक अविषश्छिन्नकूप से विशानघनसात्ररकूप 
एकस्वपमायवाली हो बनी रहती है। 


एकस्य जीव:, न तथा परस्य चिति द्वयोहाविति पक्षपातो । 
यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपातस्तस्याउस्ति नित्यं खल चिक्चिदेव ॥ ७६॥। 


अन्यय:- एकस्य जीव:, परस्य तथा न इति चिति हयो: हो पक्षपाता । यः तत्त्ववेदी च्यूतपक्ष- 
बात: तस्य चित्‌ नित्य खल चित्‌ एवं अस्ति । 

अर्थ- मोहाफ़ान्त जीव शुद्धचेतन्‍्यविकल होनेसे जीव न होनेपर भो मोहाकान्त शान से युक्त होनेके कारण 
व्यवहारनय को दृष्टि से जीव है और शुद्धचेतन्यविकल होनेसे शुद्धनिश्वयनय की दृष्टि से वह जीव तहीं है । इस- 
प्रकार आत्मा के विषय में दो नयों के दो परल्परविरुद्ध पक्षों में-दृष्टियों में आसक्तियां होती हैं। ( दो नयों के दो 
परस्परविरुद्ध अभिप्राय होते हे ।) जो स्वसंवेदनलान के द्वारा शुद्ध आत्मा के स्वरूप को जानता है-उसका अनुभव 
करता है ओर जिसको व्यवहारनय की दृष्टि सें क्षेर निशजयनय को दृष्टि सें होनेबवालो आसक्तियां-अभिनिवेश नष्ठ 
हो गयो होती हैं उस वृष्टि में आत्मा नित्यकाल अधिच्छिन्नरूप से परमा्यंत. विशानधनरूप एकमात्रस्वप्ताववाली 
होती. है । 

त. प्र.- एकस्याशुद्ध निशथयनयस्यथ शुद्धनिव्चयनयापेक्षया व्यवहारनयरूपस्याइज्ञानिजोबो मोहा- 
ऋष्तत्वाच्छुद्ध चेतन्यविकलत्वाज्जीवोस्सन्नपि मोहाकरान्तावस्थापन्नचेतन्यवत्वाज्जीब इति पक्ष: । 
अज्ञानिजोवस्य मोहाक्रान्तचंतन्पस्थ भावत्वात्प्रच्छन्नबिज्ञानधनमात्रकस्वभावत्वान्नाशानिजीवो जोब इति 
परस्य शुद्धनिश्ययनयस्य पक्ष: । इत्पमुना प्रकारेण चित्यात्मनो बिषये द्योव्यंवहारशुद्धनिइवयनययोद् 
“ अज्ञानिजोबो जोवो सबति ' इति “अशानिजीबयो जोवो न सवति  हति थ हो पक्षपाता दृष्ट्या- 
सकती स्तः । यस्तत्त्ववेदी निविकल्पसमाणिद्वारेण शुद्धात्सस्वरूपस्थानुभविता वेत्ता जे भवति स च्यूत- 
पक्षपातरों विसष्टनयद्यश्रीवाजोबदृष्ट्यास क्तिरूपबिकल्पस्तस्य क्षपकश्षेण्यारुठस्य शुद्धात्मस्वरूपस्यानुभ-- 
वितुश्चिवात्मा नित्य शुद्धात्मस्वरूपानभ्त्यतस्तरं सर्वकालमविच्छेदेन खलु परमांतश्चिदेव श॒द्धचेतन्‍्य- 
स्वकृप हव समयसार एवं वास्ति भवति । 


ज्प्र श्रीऋषसभाथ दिगंबरजैमप्रंथप्रकाशनसंत्याया: । 


विवेखन- अज्ञासिजीब का स्वकप अज्ञानमय-सोहाक्रान्तशानमय होता है। अज्ञान शान को मोहाकास्तपर्याय 
है। पर्यायिश्ञास का तुच्छाभाव होनेपर उसको अज्ञालकूप पर्याय का अभाव होता है; 'कारणाभावे कार्याधाव: हस बचन 
के अनसार प्यायी के अभाव में पर्याय का अभाव होता है । पर्याय में पर्यायी का सर्वया अभाव नहीं हो सकता । 
अशान शान का विभावसावात्मक पूरिणास होनेसे अज्ञान ज्ञात से सर्वथा त्रिन्न न होनेंके कारण तथा परिणाम और 
परिणामी में तादात्म्य का सद्भाव होनेके कारण जीव की अशानात्मक अवस्था में चेतन्य का-शान का सद्भाव 
भानसा ही पड़ता है ५ .जिंसप्रकार श्ञान जानता है उसीप्रकार अज्ञान भी जानता है, फिर प्ले ही जह आत्मस्थरूप 
को विपर्यस्तरूप से जानता हो। अजशञानावस्थापन्न चेतन्य-शान जीव का स्वामाविकप्ताव नहीं हो सकता । मोहाफान्त 
जेतन्य या ज्ञान शुद्ध निद्ययनय की वृष्टि से स्वाभाविकसावरूप या परिणामिकावरूप नहीं है; क्यों कि वहु मेसि- 
त्तिक भाव है । शुद्धविश्वयनय की दुष्ट से वह मोहाकरान्त शान जीव का स्वाप्राथिकभाव छल होनेसे अश्ञानिजीब 
परमार्थतः जीव नहीं है । ऐसा होनेपर सी अज्ञानिजीव को जो जीव कहा जाता है वह व्यवहारनय की दृष्टि से कहा 
जाता है । अतः अशानिजीव को जीव कहना व्यवहारनय का पक्ष है । शुद्निश्वयनय की दृष्टि से अशानिजीव 
जीव नहीं हें-कर्यंचित्‌ जीवभिन्न पदार्थ है। अज्ञानिजोध को जीव नहीं कहना शुद्धनिद्वयनय का पक्ष है । इसप्रकार 
आह्मा के विषय में दो नयों की दो परस्परविरुद्ध दृष्टिया होती हैं । जो निविकल्पसमाधि के द्वारा शुद्ध आत्मा के 
ह्थरूप का अनुभव करके शुद्ध आत्मा के ययाथं स्वरूप को जानता है उसके विकल्पात्मक नयदृष्टियों का अभाव होता 
है; क्यों कि बिकलपों के अभाव के बिना शुद्ध आत्मा के स्वरूप को अनुभूति की प्राप्ति नहीं हो सकती | जिसे शुद्ध 
आत्सा के स्वरूप का अनुभवजन्य ज्ञान होता है ऐसे क्षपकश्नेण्यार्ढ जीव की आत्मा अनुभूतिकाल में और उसके 
अनंतर अनंतकालतक सर्वकाल अविषध्छिन्नरूप से परसमार्थतः शद्धचतन्यमात्रस्थभाववाली या समयसाररूप होती है । 


एकस्य सूक्ष्मो, न तथा परस्य चिति द्वयोद्वाविति पक्षपातों । 
यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपातस्तस्था5स्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥| ७७॥ 


अन्वयः- एकस्य सूक्ष्मट, परस्य तथा न इति चिति द्वयोः हो पक्षपाता । यः तत्त्ववेदी च्युतपक्ष- 
पातः तस्य खित्‌ नित्य खलु चित एबं अस्ति । 

अर्थ- स्वसंवेबनप्रत्यक्ष्षान के द्वारा ग्राहथ होनेपर प्रो इंदियप्रत्यक्ष से ग्राहथ न होनेंसे आत्मा जो सूक्ष्म 
कही जाती हैं बह व्यवहारमय का पक्ष है। स्वसवेवनप्रत्यक्षश्षान के द्वारा या अनुभवजन्यशान के द्वारा ग्राहय होनेसे 
“आत्मा सुक्म नहीं हैं. ऐसा जो कहा जाता है बहू शुद्धनिशुचयनय का पक्ष है। इसप्रकार आत्मा के विषय में दो 
भयों के दो परस्परविदद्ध पक्ष-आसक्तिया-अभिनिवेश होते हैं । जो स्वसंवेबनप्रत्यक्षज्षान के द्वारा शुद्ध आत्मा के 
स्वरूप को जानता है-उसका अनुभव करता है ओर जिसकी ध्यवहारनय की दृष्टि में ओर शुद्ध निश्चययनय को 
दुष्टि में होनेवाली आसक्तियां नष्ट हो गयो होतो हैं उस (क्षपकर्नेण्यारूढ) जीव की आत्मा निस्यकाल अविच्छिन्न 
रूप से परमार्थतः शुद्धच्चेतन्‍्यसात्रस्वभाववालो होती है । 

त. प्र. एकस्य व्यवहारनयस्पेन्द्रियप्रत्यक्षाग्राहअत्वादात्मन: स्वशंबेदनप्रत्यक्षज्ञानग्राहधस्वेषपि 
जोव: सृक्ष्म इति पक्ष: । परस्य शुद्धनिश्नयनयस्य तथा न सुक्ष्मो5ग्राहधो नेति पक्ष, जीवस्य स्वसबे- 
दनप्रत्यक्षज्षानग्राहथत्वात्‌ । इत्यमुना प्रकारेण चित्यात्मनो विषय द्योव्यंवहारनिश्वयनमयोदहं ' जीव: 
सूक्ष्मी भवति ' इति “जीव: सुक्ष्मो न भवति ' इति च द्वा पक्षपाता दृष्ट्यासक्ती स्तः । यस्तस्वबेदी 
निविकल्पसमाधिसग्नो भूत्वा शुद्धात्मस्वरुपानूभवद्वारेण शुद्धात्मस्वरूपस्य बेसा भबति स ध्युतपक्षपातों 
विनष्टनयद्यसूक्ष्मासूक्मदृष्ट थमि निवेक़्रूपविकल्पों भवति । तस्य च्युतपक्षपातस्य शुद्धात्सस्थकूपस्या- 
नुभवितुरनुभूतिकाले तबनन्तरमनन्तकाले ल नित्यं स्बकालमबिच्छेवेन चिदात्मा खलु परमाथतश्चिवेद 
शुद्धलतन्यस्वरूप एवं समयसाररूप एब बास्ति भवति । 


सममसार:ः | ७५४ 


विवेखन- अनाविकाल से आत्सा कमंबद्ध हुई होनेते यद्थवि क्यंचित्‌ मूलंस्वरूप होती है तो सी शुद्ध निक्ण- 
यनय की दृष्टि से अमृर्त ही होतों है । इंड्रियां मूतिमान्‌ वृत्य को जानती हे-अमूर्तद्रव्य को नहीं | शुद्धनिश्वयमय की 
दृष्टि से आत्मा अमू्त होनेसे उसको इंब्रियां नहीं जान सकती । आत्मा स्वसंवेदनप्रत्यक्षशानगम्प होनेपर भी हंड्रिय- 
प्राहृ॒य न होनेसे सुक्म कही जाती है। अत: स्वपंवेदतगस्प आत्मा को सुक्षम आर्थात्‌ इंद्रियाप्राहय माना जाता है । 
यह कयन व्यवहारतय का पक्षरूप है। शुद्धनिश्वपनय को वृष्ट से आत्मा स्वसंवेदनप्रत्यक्षशषानगम्य होनेसे सुक्भ 
अर्थात्‌ अग्राहप नहीं है। आत्मा सूक्ष्म अर्यात्‌ अग्राहथ नहीं होती ऐसा जो कहा जाता है बह शुद्ध निक्वयनय का 
पक्ष है। इसप्रकार आत्मा के विषय सें दो तयों की दो परस्परविरुद्ध वृष्टियां होती हें। जो निविकल्पसमाध्ि में 
भरन होकर शुद्ध आत्मा के यथार्य स्वरूप का अनुभव करके शुद्ध आत्मा के यथार्थस्वकूप को जानती है उस आत्मा 
के विकल्पात्मक नयवृष्टियों का अभाव हो जाता है; क्यों कि विकल्पों के अभाव के बिता शुद्ध आत्मा के स्वरूप की 
अनुभूति की प्राप्ति नहीं हो सकती । जिसे शुद्ध आत्मा के स्वरूप का अनुभवजन्य शान होता है उस क्षपकश्रेण्यारूड 
जीव की आत्मा अनुभूतिकाल में और उसके अनंतर अनन्तकालतक नित्य अविच्छिम्नर्प से परभार्थत. शुद्धचेतन्य- 
सात्रस्थम्ाववाली या समयतसाररूप होती है । 


एकस्य हेतुः, न तथा परस्य चिति द्वयोद्वविति पक्षपाती । 
यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपातस्तस्यास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥ ७८ ॥ 


अन्यय:- एकस्य हेतु:, परस्य तथा न इति चिति हयो: हो पक्षपातो । यः तस्‍्त्ववेदी च्युतपक्ष- 
पातः तस्य चित्‌ नित्यं खलू चित्‌ एवं अस्ति । 


अथें- आत्मा अपने विभावभाबात्मक पूर्वपर्याय के व्ययरूप से विभावभावात्मक उत्तरपर्याय का ओर 
करमंवर्गणायोग्य पुद्गलद्रव्य के द्रव्यकर्मात्मकर्पर्याय का कारण-निर्ित्त होती है ऐसा जो कहा जाता है बहू व्यवहार- 
नय का पक्ष है। उक्त दोनों प्रकार की फ्यायों का आत्मा कारण-निमित्त नहीं होतो ऐसा जो कहा जाता है बह 
शुद्धनिष्चयनय का पक्ष है। इसप्रकार आत्मा के विधय में दो नयों के दो परस्परबियद्ध पक्षों में-दृष्टियों में आसक्तियां 
होती हैं । जो स्वसवेदनप्रत्यक्षज्ञान के द्वारा शुद्ध आत्मा के स्वरूप का अनुभव कर उसको जानता है ओर जिसके 
व्यवहारनय की दुष्टि में ओर शुद्धतिश्वयनय को दुष्ट में होनेबाले अभिनिवेश नष्ट हो गये होते हैँ उस (क्षपक- 
श्रेण्यार्ठ ) जीव को आत्मा नित्यकाल अविच्छिन्नरूप से परमार्थतः घशुद्धचेतन्पस्वभाववालो अर्थात्‌ समयसाररूप 
होतो है। 

त. प्र - एकस्थाशुद्धनिश्वयनयस्य शुद्ध निश्चयनयापेक्ष या व्यवहारनयरूपस्यात्मा हेतुविभावभा- 
बात्मकपूर्वपर्यायव्ययरूपेण विभावभावात्मकोसरपयायस्य कमंवर्गणायोग्यपुद्गलब्रव्योपादानकद्रव्यकसं-- 
परिणामपरिणतेश्च निमित्तका रणमज्ञानान्वितविभावभावात्मकभावक्रोधादिख्पपरिणामस्य चोपादान- 
कारण भवतोति पक्ष: | शुद्धतिश्वयनयदृष्टया शुद्धस्यात्मनो विभावभावात्सकपरिणासपरिणतेरभावा- 
झिसिसोपादानकारणत्वासम्भवेदपि जोवस्यथ निमित्तोपादानकारणर्व॑ व्यवहारनयदृष्टथा सम्भधतीति 
भाव: । अतः ' आत्मा हेतु: इति व्यवहारनयस्य पक्ष: । शुद्धस्यात्मनो निरड्जनत्वान्रिमिसाभावे नंसि- 
सिकस्या5प्यभावाद्ि भावभावात्मकपरिणासपरिणतेरसम्भवाच्छुद्ध निश्वयनयदृष्टया शुद्ध आत्मा स्ववि- 
भझावसावात्मकपरिणासानां निित्तका रणमुपादानकारणं च कर्मंवर्गणायोग्यपुद्गलद्धब्योपादानकद्रव्य- 
कर्मात्समफपरिणासप रिणतेस्सहुका रित्वाभावाद्द्रव्यकर्मात्मकपरिणासाना निमित्तकारणं जन भवति। 
अत आत्मा हेतुनं सवतीति शुद्ध निश्वयनयस्य पक्ष: । इत्यमुना प्रकारेण चित्यात्मनों विषये द्योव्यंव- 
हारशुद्धनिष्जयनययोदे * जोबो हेतुभंवति ' इति ' जीयो हेतु भमवति ' इति श्र हो पक्षपातों वृष्टचा- 


ज्पुढ सीऋषभनाथविगंबरजेैनग्रंथ प्रकाशनसंस्थाया: । 


सकती स्तः । यस्तत्त्ववेदी शुद्धात्मस्वरूयानुभवजन्यज्ञानेन शुद्धात्मस्वरूपवेला भवति स च्यसपक्षपातों 
विन॑ष्टनयद्यहेस्वहेतुद्ष्टथासक्तिरूपविकल्पो भवति । तस्य व्युतपक्षपातस्य शुद्धात्मस्वरूपस्थानुसबितु-« 
स्तत्स्वरूपानु भवजन्यज्ञानस्य क्षपकश्रेण्यारूहस्थात्मानुभूतिकाले तदनन्तरं चानन्तं काल यावज्षित्यं सबे- 
कारूमविच्छेदेन चिदात्मा खलु परमार्थतश्चिवेष शुद्धभानधनेकमाश्रस्वभाव एवास्ति भवति। 


विवेशन- असाशिकाल से कमंगद्ध हुआ होनेसे कर्म के निभित से जोव अज्ञानभावरूप से परिणत हुआ है । 
व्रध्यकर्स ओर भावकर्म इनमें होनेवाला निमित्तनंसित्तिकभाव बीजवक्षन्याय से अनादिकाल से चला आया है। 
अज्ञानिजोब या उसका अशानसाव कर्मोदयरूप सिभित्त के मिल जातेपर सावक्ोघादिरुप विभावसावात्मक परिणाम 
के रूप से परिणत होनेवाला होनेसे भावफ्रेशादिख्य विभावधावात्मक परिणाम जीवस्थासिक होते हैं। परिणाम और 
परिणामों इनमें तादात्म्य होनेसे-कथचित्‌ अध्ेब होनेसे अज्ञानिजोव का अज्ञानान्वित विभावभावात्मक परिणाम 
अपने व्ययरूप मिभित्त से विभावश्नावात्मक अपने उत्तरपरिणासम का निमिस्तकारण, अपने अज्ञानभाव के रूप से अपने 
सावक्रोधादिखू्प विभावभावात्मक परिणाम का अज्ञानिजोव उपादानकारण ओर अपने भावक्रोघादिकधायरूप विभा- 
चप्तावात्मरू परिणाम के रूप से अज्ञानिजीबव कसंवर्गणायोग्य पुदूगल की व्रठ्यक्रंरूपपरिणति सें सहकारी होनेसे 
द्रव्यकर्मरूपपरिणति का निमित्तकारण होता है | इसप्रकार जीव का उपादानकारण और भिमित्तकारण होना 
अशुद्धनिश्चय का अर्थात शुस्रनिर्वयनय की अपेक्षा से व्यवहारनय का पक्ष है; क्‍यों कि शुद्रतिश्वयनय को कृष्टि से 
जीव उपादानकारण और निर्मित्तकारण नहीं होता । श॒द्धनिष्चयनय को वृष्टि से जीब उपावानकारण और निर्भि- 
सकारण न होनेपर भी उसको जो उपादानकारणरूप ओर निमित्तकारणरूप माना जाता है वह उपचारप्रधान 
व्यवहारनय को दुष्टि से माना जाता है, फिर भले हो अजश्ानिजोबव उपादानकारण और नि्मिसकारण 
हो । शुद्धात्मस्वरूप का अनुभव करनेवाला ज्ञानिमीव कर्मोदयरूप निमित्त के मिल जानेपर भी विभावभावों 
के रूप से परिणत नहीं होता । विभावत्तावों के रूप से परिणत न होनेसे वह शानिजीबव भावफक्रोधादिरूप विभाव- 
भावों का उपादामकारण, पृवंकालवतिविभावभायात्मकपरिणास के ठयय के रूप से विभाषम्नावात्मक उत्तरकाझ्ीन 
परिणाम को उत्पत्ति का निमिसकाश्ण ओर प्रावक्रोधाविरूपविभावधावात्मकपरिणाम के रूप से कमंबर्गणायोर्य- 
पुदगलद्॒ध्य की द्रव्यकर्सकपपरिणति का सहकारी होनेसे निभित्तकारण नहीं होता । शुद्ध जीब निरंजन होनेके कारण 
उसके कमंबंध का अभाव होनेसे ओर वह अजानभावशून्य होनेसे भावफ़ोधादिरूपधिभावभावात्मकपरिणाभ के 
रूप से परिणत नहीं होता । विभावषधभावात्मकफ्रिणाम के रूप से परिणत न होनेसे वह उपादानकारण और मिमि- 
शकारण नहीं हो सकता । शुद्ध जीव का ओर ज्ञातिजीव का उपादानकारण ओर निर्मित्तकारण न होना शुद्धनिशय- 
पनय का पक्ष है। इसप्रकार आत्सा के विषय में व्यवहाररकूप ओर शुद्धनिन्‍्वयरूप दो नयों की दो परहपर विरद्ध 
दृष्टियां होती हैं । जो निविकल्पसमाधि के द्वारा शुद्ध आत्मा के स्वरूप का अनुभव करके शुद्ध आत्मा के स्वरूप को 
पर्यायरुप से जानता है उस जीव के दिकल्पात्मक नयदुष्टियों का अनभ्नाव होता है; क्‍यों कि विकल्पों के अभाव के 
बिना शुद्ध आत्मा के स्वकृप की अनुभूति की जीव को प्राप्ति होना असंभव है | जिसे शुद्ध आत्मा के हवरूप का 
अनुभवजन्य झञान होता है उस क्षपकश्नेष्याकह जीव को आत्मा अनुभूतिकाल में आर उसके बाद अनन्तकाउतक 
प्रवंदा अविस्छिश्नवूप से परमार्थत: शुद्ध चेतत्यमाजस्वभाववालो होती है; क्‍यों कि यह्‌ अविच्छिन्नकृप से शुद्धात्मस्थकप 
का अनुभव करते रहता है । 


एकस्य फार्य, न तथा परस्य चिति द्योहाविति पक्षपाता । 
य तत्त्ववेदी च्युतपक्षपातस्तस्यास्ति नित्यं खल चिच्चिदेव ॥ ७९॥ 


अन्ययः- एकस्य कार्य, परस्थ तथा न इति स्िति द्वयों: हो पक्षपातों | यः सस्ववेदी उ्युत- 
पक्षपातः तस्य चित्‌ नित्य खलु चित्‌ एवं अस्ति । 


सस्रयसारः । ७५५ 


अर्थ- अज्ामिजीव के अज्ञानास्वित विधावभावाश्मकपरिणाम कार्यरूप होते हैं ओर अशानान्वित विधाष- 
भावात्सक परिणाम ओर अज्ञाती जीव इनमें ताबास्य होनेसे अशानिजोव भी कार्यरूप होता है। अशानिजीब को 
विन्ावन्लाधास्मकपरिणति का नाश होनेपर ही उसकी शुद्धावस्था अभिव्यक्त होमेवाली होनेसे शुद्धायस्था को प्राप्त 
हुई आत्मा भो कार्यकूप होतो है। यह कथन अशुद्धनिदनयनय का अथात शुद्धलिक्चयनय को अपेक्षा ले व्यवहारतय 
का पक्षरूप है। शुद्ध आरमा अशानभावशूस्य होनेसे अल्लानाश्यित विभावशावात्मक परिणास के रूप से परिणत 
होनेवाली न होनेसे ओर अश्ञानभावश्न्य होसेसे जब विभावरूप से परिणत नहीं होती तब उक्तप्रकार से वह कार्यरूप 
भो नहीं हो सकती । शुद्ध आत्मा की कार्यपरसात्सरूप से परिणति स्वयं शुद्ध होनेके कारण असंभव होनेसे भी बह 
कार्यकृप नहीं हो सकती | यह कथन शुद्धनिष्वयनय का पक्षकप है । इसप्रकार आत्मा फे विषय में दो नयों के दो 
परस्परविरुद्ध पक्षों में-दृष्टियों में आसक्तियां होतो हैं। जो निविकश्पसमाधि में मग्न होकर स्वसंवेदनप्रत्यक्षशान के 
हारा शुद्ध आत्मा के स्वरूप का अनुभव कर उसके स्वरूप को जानता है जोर जिसकी व्यवहारनय को दृष्टि में और 
निशलयनय की वृष्ठि में आसक्तियां-अभिनिवेश नष्ट हो गयी होती हैं ऐसे क्षपकश्नेण्याहह जीव की आत्मा निष्य- 
काल अविश्छिन्लरूप से परमारयंतः शुद्ध चेतन्यमात्रस्वभाववाली या समयसाररूप होती है । 

त. प्र.- अज्ञानिजीवस्याशानभावात्मकपरिणामसवत्त्वाउावक्रोधाविरूपाशानोपादानकृपरिणासव- 
स्वाच्च परिणासपरिणामिनोस्तादात्म्यात्कार्योत्मसकविभावभावरूपपरिणामस्य परिणामिनों जीवात्कथ- 
ड्चि:द्धेदाभावाज्जोवस्पाईपि कथड्चित्कायंत्वम्‌ू । अज्ञानिजोबोपादानकविभावभावात्मकपरिणामव्यये 
समुपजायमानविज्ञानसात्रेकस्वभावजीव परिणामो त्पत्तेस्ततादृष्परिणामस्य कार्यरूपत्वासस्य च परिणा- 
मिनो जोवात्कथडिचद सिन्नत्वादषि जोबस्य कार्यत्वम्‌ । शुद्धावस्थापन्नजोवस्य कार्यपरमात्मरूपत्यात्क- 
थण्चित्कायंत्वमिति भाव: । एतज्जीवस्य कार्यत्वमशुद्धतिश्चयनयेन शुद्धनिश्वयनयापेक्षया व्यवहारनप- 
रूपेण सम्भवति, न शुद्धनिश्वयनयदृष्टया, शुद्धजीवस्पेतावुक्कार्यात्मकपरिणतेरसम्भवात्‌ । शुद्धजीवस्प 
विभावभावात्मकपरिणते:, स्वयं परमात्मस्थरूपत्वात्पुनरपि कार्यपरमात्मरूपेण परिणतेश्चासम्भवान्न 
कथमपि कार्यत्वम्‌ । एव जीवस्य कार्यत्वाभावशशुद्धनिश्चयनयेन । इत्यमुना प्रकारेण चित्यात्मनों बिषये 
दयोग्यंवहा रशुद्धनिश्वयनययोद “ जीव: कार्य  इति “ जीवो न कार्य ' इति व हो पक्षपातों दृष्घासक्तो 
स्‍्तः । यस्तत्त्ववेदी निधिकल्पसमाधों निमग्तों भृत्वा बोतरागस्वसंवेदनशानप्रत्यक्षेण शुद्धात्मस्वरूपानु- 
भसवरूपेण शुद्धात्मस्वरूपं विजानंइच्युतपक्षपातों विनष्टनयह्रयकार्याकायंदृष्टयासक्तिरूपविकल्पो भवति। 
तस्य क्षपकश्नेण्यारूढस्थ च्यतपक्षपातस्थ शुद्धात्मस्वरूपस्थानभवद्वारेण वेत्तज्शद्धात्मस्वरूपानुभवफाले 
तबनन्तरमनन्तकाले शव नित्यं सर्वकालूमविच्छेदेन चिदात्मा खलु परमार्थतह्चिदेव शुद्धचेतन्यमात्रस्वरूप 
एयास्ति भवति । 

विवे्न- अज्ञानिजोबथ अनाविकाल से अज्ञानभावरूप से परिणत हुआ होनेसे सावक्रोधाविरूप अशानोपादानक 
परिणाम के रूप से स्वयं परिणत होता है । परिणाम और परिणामी इनमें तादात्म्य होनेसे परिणाम परिणामी से 
अभिन्न होता हे । अशानसावरकूप परिणाम ओर अज्ञानोपादानक अत एव अज्ञानात्मक भावक़ोधादिरूप परिणाम 
कार्यकूप होनेसे अशानिजीय भो कर्थंचित्‌ कार्यकूप होता है; क्‍यों कि वह अज्ञानभावरूप परिणाम से और क्ज्ञानो- 
पावामक अत एवं अज्ञानाध्मक भावक्रोधादिख्प्परिणास से अभिन्न होता है। अशानिजीबोपादानक थविशभ्ावभावात्मक 
परिणास का नाश होनेपर उतपन्न-असभिव्यक्त होनेदाले विशानघनसात्ररूप-ए फसात्रस्वसावयवाले जीव के शुद्ध परिणास 
की उत्पत्ति होनेसे जीव का शुद्ध परिणाम कार्यरूप होनेसे और शुद्ध परिणाम परिणामी शुद्धजीव से क्ंचित अभिन्न 
होमेसे नी भोज कर्यंचित्‌ कार्यकूप होता है । शास्त्रकारों ने केवलशानिजोथ को कार्यपरमात्मा कहा है। यह कथन 
ध्यक्वहारतय की वृष से किया गया है। जीथ व्रध्यकूप होनेसे और द्रव्य अनाविनिधन होनेके कारण लोबद्रब्य धस्तुतः 


७५६ श्ीऋष पभताय विगंबरजेसप्रंयप्रकाइनसंत्याया: । 


कार्यरूप नहीं है । ऐसा होते हुए भी जोब को कार्यकृप कहा जाता है वह उसके परिणाम की दृष्टि की मुल्यता से 
कहा जाता है। इसलिये यह कथन व्यवहारनयाओत या अशुद्ध निश्चयनयाश्रित है यह स्पष्ठ हो जाता है। शुद्धआन 
का इसप्रकार के कार्यकूप से परिणत होना असंभव होनेसे, जोवब्रध्य द्रब्य होनेंके कारण अनादिनिधन होनेसे और स्वयं 
शुद्ध होनेके कारण कार्यपरमात्मरूप से परिणत होना अभंसव होनेसे बहु कार्यकूप नहीं हो सकता । यह जीच की 
कार्यकूपता का अभाव शुद्धनिशद्बयनय की वृष्टि से है । इसप्रकार आत्मा के थिषय में व्यवहारकप और शुद्धतिश्वय- 
कूप दो नयों की दो परस्परविरुद्ध दृष्टियां होतो हैं! जो निविकल्पसमाधि के हारा शुद्ध आत्मा के स्थरूप का अनु- 
भव करके शुद्ध आत्मा के ययाथंस्वरूप को जानता है उसके विकल्पात्सक नयवृष्टियों का अभाव होता है; क्‍यों कि 
बिकलपों के अभाव के बिना शुद्ध आत्मा के स्वकृप को अनुभति की प्राप्ति होगा असंत्रव है। जिसे छुद्ध आत्मा के 
स्वरूप का अनुभवजन्य ज्ञान होता है उसको आत्मा अनुभृतिकाल में और उसके अनन्तर अनंतकालतक सर्वंदा अधि- 
जिछप्नरूप से परसार्थत शुद्धचेतस्यमात्रस्थभ्ताववालो होती है ! 


एफस्य भावो, न तथा परस्य चिति द्वयोद्वविति पक्षपाता । 
यस्तत्त्ववेदी च्यूतपक्षपातस्तस्यास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥॥८०॥ 


अन्धयः:- एकस्य भावः, परस्य तथा न इति थिति द्यो: द्ौ पक्षपाता । यः तस्ववेदी च्युतपक्ष-+ 
पातः तस्य चित्‌ नित्यं खल चित्‌ एवं अस्ति । 

अरथें- ओवधिकादिभावरुप परिणाम ओर अशानिजोब इसमें तादात्म्य होनेसे जीव भावरूप है ऐसा अशुद्ध- 
निशजयनय का अर्थात्‌ शुद्धनिश्वयनय की अपेक्षा से व्यवहारनय का पक्ष है-वृष्टि है। शुद्धनिन्‍यनय को दृष्टि से 
ओदपिकादिलाव परपताव होनेसे शानिजीव का उन भाषों के रूप से परिणत होना असंभव होनेसे उनसें परिणासम- 
परिणामिन्ताव का अभाव होनेके कारण जीव भावरुप नहीं है। यहू शुद्धनिश्चयनय का पक्ष-दुष्टि है। इसप्रकार 
आत्मा के विषय में दो नयों के दो परस्परविदद्ध पक्षों में-वृष्टियों में आसक्ततियां होती हैं। जो स्वसंवेदनज्ञान के 
हारा शुद्ध आत्सा के स्वकृप को जानता है-उसका अनुभव करता है और जिसको ध्यवहू।रनय को दृष्टि सें ओर 
शुद्ध निषचयनय की दृष्टि में आसक्तिमाँ नष्ट हो पयी होती हें उसकी दृष्टि में आत्मा नित्यकाल अविष्छिन्नरूप से 
परमाथंत:ः शुद्धेतन्यातस्वभावजवालो होती है । 

त. प्र. कर्मंबन्धतवद्धत्वादशानसावसापसच्स्थाशानिजीवस्य विशिष्टकर्मोदयादिरूपसहुकारिका- 
शणस्य विभावभावात्मकजोख्परिणामपरिणत्यनुक्लव्यापाश्कत्वे सति विभावभावबात्मकपरिणासपरि- 
गतस्य स्वोपादेयभूतविभावश्चावात्मकपरिणासानां स्वस्मात्कथडिचदभेदात्पर्यायाधथिकमयप्राधान्यापेक्षया 
आवरूपत्वाज्जोीयो भाव इत्यशुद्धनिश्वयस्थ शुद्धनिश्वयनयापेक्षया ब्यवहार्नयरूपस्य पक्ष: | शुद्ध 
'निशचयनयापेक्षया निरज्शनत्वात्कमंकन्ध विकलत्वादशान भावसनापद्यमानस्थ ज्ञानिजीवस्य बिछ्षिष्टकर्मो- 
वयादिसहकारिकारणस्य विभावभावात्मकजोवपरिणासपरिणत्यनुकूलव्यापारासावे सति विभावभावा- 
त्मकपरिणामेरपरिणतस्योपादेयन्तविभाषभावात्मकपरिणामानां स्वस्सात्सवंथा भिन्नत्वाच्छुद्धनिदययन- 
यप्राधान्यापेक्षया भावरूपत्वासम्भवाज्जीदो न तथा न भावरूप हति शुद्धनिद्चयनयस्थ पक्ष:। शुद्धनिवच- 
यनयापेक्षया परमात्मर्पत्वान्षनिर|ञ्जनत्वात्सहकारिकारणभूतकर्भोद्यादेरसावात्त जीवस्य ;भावरूपत्य॑ं 
कथडूचता5पि सम्भवतोीति भाव: । एतज्वीबस्प सावरुपत्वमशुद्धनिश्वयनयेन शुद्धनिश्चयनयापेक्षया 
व्यवहारनयरूपेण सम्धवति, व शुद्धनिद्चयनमदुष्टधा, शुद्धजोवस्थेतादुग्भावात्मकूपरिणासपरिणतेर- 
सम्भवात्‌ । शुद्धजीवस्याज्ञानभाषातकपरिणासपरिणतेरसम्भवानप्त भावरूपत्वम्‌ । एव जोवस्य साव- 
रुपत्वाभावदशुद्धनिश्ययनयापेक्षया । इत्यमुना प्रकारेण चित्यात्मनों विषये दयोव्यंबहारशुद्धनिश्वयनय- 


समयसारः । ७५७ 


थोड़ी ' जीबो भाव: ' इति “जीवों न भाव: ' इति ज द्वो पक्षपाता दृष्टयासक्ती न स्‍्तः । यस्तत्त्ववेदी 
विकल्वविकलनिजिकल्पसमाधो निमग्नो भृत्या शुद्धात्सस्वरूपचिन्तनात्मकध्यानंकतानस्सन्‌ बीतरागस्व-- 
संवेबदनज्ञानप्रत्यक्षेण शुद्धात्मस्वरुपानुभवद्वारेण शुद्षात्मस्वरूपं विजान॑व्य्युतपक्षपातरो विनष्टनयद्रयभावा- 
सायबृष्टय्यासक्तिरुपविकल्पो भवति, तस्य क्षपकश्षेण्यारूडस्यथ च्यूतपक्षपातस्य शुद्धात्मस्वरूपस्यथ तबनु-- 
भवद्वारेण वेत्तुइशुद्धात्मस्वरुपानुभवनकाले तदनन्तरमनन्तकाले च नित्यं सर्कालमविच्छेदेत खिदात्मा 
खल परमार्थतश्चिदेव शुद्धच॑तन्यमात्रस्वरुप एवास्ति भवति । 


विवेचन- अमादिकाल से कर्मंबद्ध हुई होलेसे यह्‌ आत्मा अनाविकाल से अशानभाव के रूप से परिणत हुई 
है । यह अशानिजीब द्रव्पयकप होसेसे परिणमनशील होनेके कारण परिणमनासिमृस्त होती है। इसके परिणमनाभिमख 
होनेसे विशिष्ट फार्यछप सहकारिकारण का अज्ञानिजीव के विभावश्नावात्मकपरिणाम के रूप से होनेबाली परिणति- 
किया के अनुकूल उदयादिक्रियारूप व्यापार जब अभिव्यक्त हीता है तब वहु उपादानकर्ता होकर फ्रोधाविरुप 
विभावभायों के रूप से परिणत होता है। अशानिजीबव उन विभावन्ावों का उपादानकर्ता होनेसे उन घिसाधभ्तावों में 
उसके अशानभाव का अन्वयरूप से सद्भाव होनेसे अज्ञानिजोव ओर उपादेयत अशानान्वित परिणास इसमें तादात्म्य 
-कर्थंचित्‌ असेद होनेसे यह अल्लानिजीबव भावरूप होता है-ओवदधिकादिभावरूप होता है। अग्नि के हारा आत्यंतिकरूप 
से तपाया गया लोहपिड दाहुक बन जानेसे गर्म कहा जाता है। उसकी यह गर्मी नेमित्तिकभाव होनेपर भी उस खोहे 
का ही परिणाम होता है और उत्तत्ते अभिन्न होता है। अज्ञानिजीब का फ्रोधादिरूप विश्ावन्तावात्मक परिणाम 
कर्मोदयादिरुप निमित्त के कारण उत्पन्न होते हैं। इसलिये वे नेमित्तिकावरूप हैं । वे नेसित्तिकभावरूप होनेपर भी 
अशानिजीय के या उसके अशामभाव के उपादेय होनेंसे वे अज्ञानिजीवस्थामिक ही होते हैं। वे भशानिजीवोपादानक 
या अशानभावोपादानक होनेसे अशानिजीव से या उप्तके अक्ञानसाव से अभिन्न होते हैं और उससे अभिन्न होनेस 
अशानिजीष फक्रोघाधिभावरूप हो जाता है। क्रोधादिभावरूप से परिणत हो जानेसे बह भ्राव कहा जाता है। अतः 
जीव भावरूफ होता है ऐसा जो कहा जाता है वह अशुद्धनिश्वयनयरूप व्यवहार्नय को वृष्टि से कहा जाता है । 
शुद्धनिक्ययनय की वृष्टि से जोव के फर्संबंध का अभाव होता है ओर कर्ंबंध के अभाव के कारण उसके अजशञानभाव 
का भी अभाव होता है । अकज्ञानमाव का अभ्ताव ओर कमंबंध का अभाव होनेसे उपावयात का और निर्सित्त का अभाव 
हो जानसे शुद्धनिश्लयनय की वृष्टि से विभावभावात्मफपरिण/स के रूप से जीव परिणत नहीं होता । विभावभावा-- 
श्मकपरिणाम अज्ञानिजीवस्थासिक होमेसे शुद्धनिश्वयनय की दृष्टि से थे जीव के भाव नहीं हैं-वे परभाष हैं। वे 
परभाव्र अर्थात्‌ पररूप अशानिजोब के भाव होनेसे उनका शुद्ध जीब के साथ तावात्म्य-कथंचित्‌ अभेद नहीं हो 
सकता । उनका हशुद्धजीव के साथ तावात्म्य न होनेसे शुद्धजीव भावरूप नहीं हो सकता । अतः शुद्ध निशचयनय की 
बृष्टि से जीव सावरप नहीं है। सारांदा, व्यवहारनय को वृष्टि से जीव भाषरूप होता है और शुद्धनिश्चयनय को 
बुष्टि से बहु सावरूप नहीं सी होता | इसप्रकार आत्मा के विषय में व्यवहाररकूप ओर शुद्धनिव्चयरूप दो नयों को 
दो परस्परविरुद्ध दृष्टियां होती हैं। जो निविकल्पसमाधि के द्वारा शुद्ध आत्मा के स्वरूप का अनुभव करके शुद्ध 
आध्मा के स्वरूप की अनुभूति को प्राप्ति होना असंभव है । जिसे शुद्ध आत्मा के स्वरूप का अनुभवजन्य ज्ञान होता 
है उस क्षपकश्नेण्याख्ड जीव को वृष्टि में अनुभूतिकाल में ओर उसके अनंतर अनंतकालतक स्वंदा अविच्छिरूप से 
परमायंतः शुद्धचंतन्यसात्रस्थावथाली होती है । 


एकस्य चको, न तथा परस्य चिति द्योद्वाविति पक्षपातों । 
यस्तत्त्ववेदी च्यूतपक्षपातस्तस्यास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ५ ८१॥ 


अन्यय:- एकस्य एकः थे, परस्य तथा न हति लिति द्वयोः हो पक्षपातौ । यः तत्त्ववेदी रुयुत-- 
'पक्षपातः तस्य जित्‌ नित्यं खलु चित एब अस्ति । 


७५८ भीऋषभनाथ विगंब रजेनप्रंप प्रकाशइनसंस्थाया: । 


अरथे- जीव की घाहे ह्रव्यपर्याये उत्पन्न हुई हों या चाहे गृणपयायें उत्पन्न हुई हों उत्पादरूप, व्ययरूप और 
स्थितिरूप पर्यायों में क्षणभेद त होनेसे अर्थात्‌ तीनों फ्योयें एकक्षणवर्ता होनेसे और थे पयोगयें जोवद्र्य से अभिन्न 
होमेसे निद्धयनय को वृष्ठि से जीब एक ही होता है ओर पर्यायों की दृष्टि से प्रतिपर्याय भिन्चावस्था होनेसे 
व्यवहारनय की दृष्टि से जीब एक-एककूप नहीं होता । अथवा विशञानघनसात्ररूप एकस्वसाबवाला अथात्‌ अमेचक 
होनेसे शुद्धनिन्‍तयनय की दृष्टि से जीब एकरूप होता है और व्यवहारमय की दृष्टि से अनेकप्र्सात्मक होनेसे अथीत, 
मेजक होनेते यह व्यवहारनय को दुच्टि से एकडप नहीं है। इसप्रकार आर्सा के विषय में दो मर्यों के दो परस्पर» 
विरुद्ध पक्षों में-दृष्टियों में आसक्तियां होती हैं। जो स्थसवेदनज्ञाम के हारा शूद्ध आत्मा के स्वरूप को जानता है - 
उसका अनुभव करता है ओर जिसकी व्यवहारतय को दुष्टि में ओर निश्चयनय की दृष्टि में आसक्षितियां नष्ट हो 
गयी होती हैं उसकी दृष्टि में आत्मा नित्यकाल अविड्छिन्नरूप से परसार्थतः शुद्ध चेतन्यसात्रस्वभ्नाववाली होतो है । 


त. प्र.- जोवब्रव्यस्योत्पादवब्ययस्थित्यात्मकपर्यायत्रितयस्य क्षणसेवा भावात्तबूद व्यगुणपर्यायाण मेक - 
द्र व्यत्वाच्चेकत्यं निःिचयनयापेक्ष या5वगन्तव्यम्‌ । तथाहि-य एवं जीवस्योश्तरपर्यायोत्पत्तिक्षण स एव 
तत्पूबपर्धायविनाशक्षण: स एवं च॒ पूर्वोत्तरपयायाधिरूठस्थ जोवत्वस्थ स्थितिक्षण: । उत्तरानन्तरपूर्व- 
पर्यायजी वत्ववर्तीन्युत्पादवध्ययक्रौव्याणि जीव एव, न व्रव्यान्तरं, उत्पादव्ययभ्रोग्याणामात्मनो5भिन्नत्वात्‌ 
सम्यरवरशंनज्ञानपूर्वके निशचलनतयविकल्पविकलस्वशुद्धात्मानुभूतिरूपबषीतरागचा रित्रपर्ययिणोत्पादस्य य एव 
क्षणस्स एवं भावक्रोधादिरूपपरद्रव्येकीमावत्वपरिणामप रिणत्यात्मकचारित्रपर्यायेण विन्ाशस्य काल. । 
स॒ एव च॒ पूर्वोत्तरपयायाश्रयात्मद्र व्यत्वावस्थात्मकपर्यायेण स्थितेः क्षण: । जीव एकसमये भड्गत्रयेण 
परिणसतोति सञ्शालक्षणप्रयोजनादिना भेदे सत्यपि जोवप्रदेशसेदाभावात्त्रयसप्येकसेव द्र॒व्यं भवतीति 
जोवस्येकत्वसवसेयम्‌ । एवमुत्पादव्ययप्राव्याणां क्षणभेदाणावात्परिणमनस्वभावस्यात्मनों निश्चयनय- 
दृष्ट्कत्वमेव । व्ृव्यगुणपर्यायाणां सड्ज्ञालक्षणप्रयोजनादिना भेदे सत्यपि प्रदेशभेदासावादेकत्वमेथ 
जीवद्रव्यस्थ । तथाहि-निःचयरत्नत्रयात्मकनिविफल्पसमा धिरूपापूर्वानन्तज्ञानसुखादिगुणास्पदस्वभाव- 
व्रव्यपर्यायात्मकमोक्षपयोायस्योस्पादे सोक्षपर्यायोपादानकारणभूततदन्तरपूर्व विभावद्रव्यपर्यायस्य च विनाशे 
सत्यवि शुद्धव्रव्याथि नयेनोत्पाद विनाशवकल्यात्परमात्मव्रव्यस्येकत्वस्‌ । देवाविरूपविभ्ावद्र व्यपयायस्यो - 


त्पावे मनुष्यादिख्पविभावद्रव्यपर्यापस्य व विनाशे सत्यपि नि६चयनयेनोत्यादविनाशविकलत्थाज्जोंवद्र व्य - 
स्येकत्वम्‌ । उत्तरावस्थास्थितजीवस्वासिक ज्ञानगुणेनोत्पादे पृर्वावस्थास्थितजीवस्वासिकशानगु्णन विनाशे 
थे सत्यपि द्रव्यत्वगुणेनावतिष्ठमानं जोवद्रव्यमेकमेव भवति । श्रुतश्ञानादिविभावगणनोत्पादे मतिस्म- 
त्यादिगुणेन बिनाशें च॑ सत्यपि जीवद्रव्यत्वगुणंनावतिष्ठमान जीव॑ब्रव्यमेकमेव भवति | एवं निईचचयनयेन 


जोबस्येकत्वम्‌ । पर्यायाथिकनयापराधिधानव्यवहार नयप्राधान्येन पूर्वोत्तरपर्यायाणां जीवस्वाभिकानोां 
सज्ज्ञालक्षणप्रयोजनादिभेदेनानेकत्वाज्जीवड्व्यस्प स्वाधिश्नपर्यायस्थानेकत्वम्‌ । एवं शुद्धनिश्वयनयवि- 
बक्षया निशचयनयविवक्षया वा जीवस्येकत्व॑ व्यवहारनयविवक्षया चा्ेकत्वसिति भाव: । इत्येंको जोब 
इति निदुचयनयस्य पक्षो नेकी जीव इति च व्यवहारनयस्य पक्ष: । इत्यमुना प्रकारेण चित्यात्मनो 
विषये दृयोग्यंवहारनिश्चयनययोद्री ' लोड एक: इति “'जोबो नेकः' इति लू हो पक्षपातों दृष्टघा- 
सकती स्त' । यस्तत्ववेदी बिकल्पविकलनिविकल्पसमाधों निमरतों भृत्वा शुद्धात्मस्वरूपचिन्तनात्मक-- 
ध्यानेकतानस्सन्वोतरागस्वसंवेवनज्ञानप्रत्यक्षेण शुद्धात्मस्वरूपानुभवद्वारेण शुद्धात्मस्वरूपं बिजानध्च्यत- 
पक्षपातों विनष्टनयद्रयजौचेकत्वानेकत्वदुष्टअसक्तिरुपविकल्पो भथति । तस्य क्षपकश्नेण्यारूठस्य ध्युत- 


हः समयसारः । ७५९ 


पक्षपातर्प शुद्धात्मस्वरूपस्थ तदनुभवह्वारेण वेसुद्शुद्धास्मस्वरूपानुभवकाले तबनन्तरमनन्तकाले ज॑ 
नित्य स्वकालमविय्छेदेन चिदात्मा खलु परमार्थतर्चिदेव शुद्ध वतन्यमात्रस्वकप एवास्ति भवति । 


विवेचन- पदार्थ को दब्यपर्यायकूप और गुणपर्यायरूप परिणतियां होती हैं। जीव पदार्थ है । अतः उसकी 
भी व्रद्यपर्यायरूप और गुणपर्यायरकूप परिणतियां होतो हैँ । पदार्य की उत्पादव्यय ध्रोग्यात्सक जो पयोय होती हैं 
उनमें कालभेद न होनेसे और उसकी द्रव्यगुणपर्यायें एकरूप होनेसे नि३्चयनय की दृष्टि से पदार्थ एकरूप होता है । 
हसीप्रकार जीवपदार्थ भी एकरूप होता है । जोव की उत्तरपयाय को उत्पत्ति का जो क्षण होता हैँ बही क्षण उसको 
पूर्वपपाय के नाश का होता है ओर बहो क्षण पूर्वोत्तरपर्यायों में अन्बित होकर रहनेवाले जीव की स्थिति का होता 
है । उत्पादवप उत्तरपर्याय में ओर व्ययरूप अनंतरपूर्वफ्याय में जीब का सद्भाव होनेसे उत्पाद, व्यथ और झोष्य 
जीव हो होते हैं, भन्यत्र॒ग्य नहीं होते; क्‍यों कि उत्पाव्ययपश्रोग्य का आत्मा से भेद नहीं होता | सम्यरबशनभास- 
पू्ंक निएचल नयविकल्परहित शुद्ध आत्मा की जो अनुभूति होती है उसरूप बोतरागचारित्रप्यायथ की उत्पत्ति 
का जो क्षण होता है वहाँ भावक्रोधादिरूपपरद्रव्य के साथ एकोमावत्वरूप परिणाम के रूप से परिणत 
होनारकूप चारित्रए्यंय के रूप से विनाश होनेका काल होता है और वही पूर्वोत्तरपर्यायाश्रयभ्ल आत्मद्रब्य- 
त्वावस्थात्मकपयाय के रूप से स्थिति का कार होता है । जनोव एक समय में उत्पाव्ययक्रौष्यरूप से परिणत 
होनेवाला होनेसे संजा - लक्षण-प्रयोजन आदि के कारण उनका आत्मा से भेद होनेपर भी प्रदेशभेद न होनेसे उन 
सभो का एकजीबद्रव्यत्व ही है। इसप्रकार उत्पाद-व्यय- ध्रौष्यकपपयायों में क्षणभेद न होनेसे और प्रदेशाभेद न होनेसे 
परिणामी आत्मा का निश*च्यनतय की दुष्टि से एकश्व हो सिद्ध हो जाता है। निशचचय रत्नत्रयात्मकनिविफल्पसमाधिरूप 


अन॑तज्ञानसुवादि अपूर्य गुर्णों का स्थान, स्वधावद्रव्यपर्यायात्मक मोक्षप्यांय का उत्पाद ओर मोक्षप्याय को उपादान- 
कारणभूत अनंतरपुर्वपयाय का विनाश होनेपर भी शुद्धदरव्याथिकनय की दृष्टि से उत्पादधिनाशरहित होनेसे परमा- 
त्मव्रव्य एकरूप ही होता है | देवादिकृपविश्नावद्र व्यपर्याय का उत्पाद आर सनुष्यादिरू्पविभावद्रव्यपर्याप का बिनाद 
होनेपर भो निरचयनय की दृष्टि से उत्पादरहित आर थिनाशरहित होनेसे जीवद्रव्य का एकत्व सिद्ध हो जाता है | 
उत्तरावस्थाफन्न जीव के शानगुण का उत्पाद ओर पुर्वावश्याफ्न जीव के शानगुण का विनाश होनेपर भो जोवद्रव्यत्व- 
गुण के रूप से विद्यमान होनेवाला जीवद्रव्य एक ही होता है। श्रुतत्ञानादिरूप विभावगुण का उत्पाव और मति- 
स्म॒त्यादिख्प विभावगुण का नाश होनेपर भी जोवद्रव्यत्थशण के रूप से विद्यमान होनेवाला जोवब्रव्य एक ही होता 
है । इसप्रकार निशखयनय को दृष्टिट से जीव का एकत्व सिद्ध हो जाता है | पर्यायाथिकनयशजक व्यवहारनय की 


विवक्षा से जीव की पूर्षोत्त रपर्यायों में सज्ञालक्षणप्रयोजनादि के भेद के कारण श्ेद होनेसे जिससे पर्याय भिन्न नहीं 
होती एसे जीवब्र॒ब्य का अनेकत्व घिद्ध हो जाता है। इसप्रकार शुद्धनिश्चयनय की या निशचयनय की विधक्षा से 
जीव का एकत्थ सिद्ठ हो जाता है ओर व्यत्रहारनय को बविवक्षा से उसका अनेकत्व सिद्ध हो जाता है। इसप्रकार 
*£ जीव एक होता है यह निए्चयनय का पक्ष है आर ' जोब एक नहीं होता ” यह व्यवहारनय का पक्ष है। इस- 
प्रकार आत्मा के विवय में दो नयो के दो परस्परविरद्ध पक्ष होते हैं। जो जिकल्पशन्य निविकल्पसमाधि में निमग्न- 
होकर शुद्धात्मस्वरूप का खितनरूप भोर अनुभवनरूप आत्मध्यान में एकतान होकर वोतरागस्वसवेदनज्ञानरूपप्रत्यक्ष 
से शुद्धास्मस्वरूप के अनुभव के द्वारा शुद्ध आत्मा के स्वरूप को जानता है उसके दोनों नयों के पक्षों का अभाव हो 
जाता है; क्‍यों कि विकल्पों के अभाव के बिना शुद्ध आत्मा के स्वरूप की अनुभूति को प्राप्ति होना असंभव है। जिस 
शुद्ध आत्मा के स्वकूप का अनुभवजन्य ज्ञान होता है उस क्षपकश्नेण्यारूढ जीव को दृष्टि में निधिकल्पसमाधि में 
ओर उसके अनंतर अनंतकालतक सर्वदा अधिच्छिन्मरूप से आत्मा प्रमायंतः शुद्ध चेतन्यमात्रस्थभाववाली होती है । 


एकस्य सान्‍्तों, न तथा परस्य चिति द्वपोद्वाविति पक्षपातों । 
तस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपातस्तस्यास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥ ८२॥ 


६० शीऋषभनाथविगंबरजेनप्रंथप्रकाशनसंत्यायाः ! 


अन्वयः- एकस्य सान्तः, परस्थ तथा न इति खिति दहयोः हो पक्षपातों । यः तस्‍्ववेदी ध्यतपक्षा- 
पातः तस्य चित्‌ नित्य खलु लित्‌ एवं अस्ति । 


अर्थ- पयोयें उत्पावव्यवात्सक होनेसे ओर पर्यायी से अभिन्न होनेसे प्यायी जोवप्रब्य पर्यायाधिकलय को 
अथीत्‌ व्यवहारनय की विवक्षा से सानन्‍त होता है । फ्योये:ं सान्‍्त होनेपर भी पयोयों में अन्यित होनेवाला जोज 
हृठपकूप होनेसे और व्रद्य अविनदवर होनेते द्र्याथिकनय की विवक्षा से जीव सान्‍्त नहीं होता । इसप्रकार आत्मा 
के विषय में व्यवहार और निशचय इन दो नयों के दो परस्परविरुद्ध पक्षों में-दृष्टियों में आसक्षितयां होती हैं । जो 
स्वसंवेदनज्ञान के द्वारा शुद्ध आत्मा के स्वरूप को खैक्ता है-उसका अनभव करता है और जिसकी व्यवहारनय 
की दुष्टि में और निदचयनय की वृष्दि में आसक्तियां तष्ट हो गयी होतो हे उसकी वृष्टि में आत्मा मित्यक्राल 
अविस्छिन्नरूप से परमाधधतः शुद्ध चेतन्यसात्रस्वभाववाली होती कै 

त. प्र.- अर्थव्यव्जनपर्यायाणामुत्पादण्ययात्मकत्वात्पर्याध्यपर्यायिणोस्तावास्त्यात्कथड्चिदभेदात्प- 
योयिण: पदाया अग्निसन्तापितलोहपिण्डवत्पर्यायभावमापद्चन्त इतिए लोकप्रतोतम्‌ । पर्यायभावमापलन्च- 
स्वात्पयायाणां सान्तत्वात्पयोयपर्यायिणोरसेदात्पर्यायिणः पवार्थस्य कथडिचत्शान्तत्स सिध्यति । जीवस्य 
पयोयिपदार्थत्वात्कोधा दिमनुष्याविरूपगुणव्रव्यपर्यायाणा मर्थपर्यायाणां चोत्पावध्ययात्मकत्व (रस्‍त्सान्तत्वा- 
त्कोधादिमनुष्याविगुणद्रब्यपर्यायाणासथ्थपर्यायाणां च पर्यायिणों जीवब्रध्यात्कथड्चिदेदाज्जीवस्य पयों.. 
याथिकनयापराधिषानव्यवहारनयविवक्षया सास्तत्वाज्जीव: सान्‍्त: । जीवब्रव्यस्थ परिणामित्वाद्द्रव्य- 
गुणपर्यायवत्वे5ंपर्यायवत्वे च्ाषि पर्यायेष्‌॒ तस्यान्वयित्वात्पयोयव्यये सत्यपि जीवस्थ द्रव्यत्वाद्विनाशा- 
सम्भवादद्रब्याथिकनयापराभिधाननिइच्चयनयापेक्षया सान्तत्वाभावान्न जोबः सान्त: | अतो व्यवहार- 
नयापेक्षया जोवः सान्‍्तो नि३इचयनयापेक्षया च न तथा न सान्‍्त इति भाव: । ' शान्तः ” इति पाठान्तरे 
व्याख्यानं यथा-शुद्धजीवस्प निरज्जनत्वाच्छुद्धत्वात्कोधादिरूपविभावभावात्मकपरिणासपरिणतेरसम्भवा 
सादुग्विकाराभावाच्छुद्धनिश्चयनयापेक्षया जीवः कथण्चिच्छान्त: । संसारिणो जोवस्य साञ्जनत्वाद- 
शुद्धत्वादशानभावात्मकपरिणामपरिणतेस्सम्भवात्कोधाविरूपविशभावभावात्मकप रिणमप रिणतेस्सस्भवा « 
सादुग्विकारसम्भवावशुद्ध निद्चयनयापराभिधानव्यवहारनयापेक्षया न जीव: कथड्चिच्छान्तः | अतो 
निशुचयनयापेक्ष पा जोव:ः शान्तोश्शुद्ध निश्वयनयापरापिधानव्यवहा रनयापेक्षया तु न जीव: शान्त इति 
भाव: । इत्यमुना प्रकारेण चित्यात्मनो बिषये दयोव्यंबहारनिइ्चयनययोद्दी ' जीव: सास्तः शानन्‍्तो वा 
इति ' जोवो न सान्तः झान्‍्तो वा ' इति च हो पक्षपातों दृष्टयासक्ती स्तः । यस्तत्त्ववेदी नयादिविक- 
ल्पविकलनिविकल्पसमाधो निमग्नोभूय शुद्धात्मस्वरूपचिन्तनात्मकध्यानंकतानस्सन्वोतरागस्वसंवेदनशास- 
प्रत्यक्षेण शुद्धात्मस्वरूपानु भवद्वारेण शुद्धात्मस्वरूप विजानंब्च्युतपक्षपातों विनष्टनयद्यसान्तत्वासा- 
न्तत्ववुष्ट्रासक्तिरूपविकल्पो भवति। तस्य क्षपकश्रेण्यारूढस्थ च्युतपक्षपातस्थ शुद्धात्मरूपस्थ तदनु भव- 
द्वारेण वेत्ुनिविकल्पसमाधो शुद्धात्मस्वरूपानुभवकाले तदनन्तरमनन्तकाले च॒ नित्यं सर्वकालमविच्छेदेन 
लथ चिदात्मा खलू परमार्थतश्खिदेव शुद्धचेतन्यमात्रस्वकृप एबास्ति भवति । 


विवेश्नन- संसार का प्रत्येक पदार्थ परिणमनशील होता हे । परिणमश्षील होनेसे पदार्थ के सूक्ष्म अर्थात्‌ 
प्रतिसमय होनेवाली इंद्रियागोचर और ह्थूल अथीत्‌ दीघंकालबर्ती इंड्रियगोचर पर्यायें होती हे । ये पर्यारें अध्यपरवीय- 
छूप और गृणपपायरूप होती है । पायें उत्पादश्ययात्मक होनेते विनश्वर अथात्‌ सान्‍्त होती हैं। पर्याय और पर्यायी 
इसमें सादातूमय होतेसे कर्यंधित्‌ अभेद होता है । पर्यायायिकशय की अथीत्‌ व्यकहाश्तय की विवक्षा से पदार्थ साम्त 


समयसारः । ७६१ 


कहा जाता है; क्‍यों कि उसकी पर्यायें सान्‍त होती हैं और पर्याय और पर्धायी इनमें कथउि्चत्‌ अभ्रेद होता है। जीव पदार्थ 
होनेसे परिणसनशील होता है और परिणमनशी 4 होनेसे बह द्रध्यगृणपर्यायों के रूप से परिणत होता है। जोव ओर 
उप्तकी पर्यायें इनमें तावात्म्य होनेसे कर्यंचित्‌ अभेद होता है। फर्याधाथिकतय की अर्थात्‌ व्यवहारनय को विवक्षा से 
जीव सान्‍त कहा जाता है; क्यों कि उन दोनों में कंचित्‌ अमेद होता है और उसकी पर्याय सान्‍त होती हैं। संज्ञा- 
लक्षण-प्रयोजनादि के भेद से पर्याय और पर्यायी इनमें कर्यंचित्‌ भेद होता है। पर्यायें घिनदवर होनेपर भो उनमें 
अन्वित हुआ उपादानभ्त पदार्थ अविनश्वर होनेसे द्रव्याथिकनय की दुष्ट से अर्थात्‌ निश्चयनय को दृष्टि से पदा् 
सान्त नहीं होता। सज्ञा -ऊक्षण-प्रयोजनादि के भेद से ज्ञीख की द्रव्यगुणपर्धाय और अर्थप्याय तथा जोब इहममें 
कर्य चित्‌ भेर होता है। पर्षायें विनश्बर होनेप्र सो उनमे अन्वित हुआ जीव पदार्थ अधिनश्वर होने से व्रव्याधिकतय 
की दृष्िट से अर्थात्‌ निषययनय की दृष्टि से पदाथ सान्‍्त नहीं होता। इसप्रकार व्यवहारनथ को दृष्टि से जोब 
साग्त होता है और निश्चरचयनय की दृष्टि से जीव सान्‍्त नहीं भी होता। 'सान्‍्त इस दब्द के स्थानफप्र ' शान्‍्तः ! 
ऐंस! जो दूसरा पाठ मिलता है उसको दृष्टि के सामने रखफर छलासा करना आवश्यक है। छुलासा - शुद्धबोब 
ब्रव्यक् से ओर नोकमं से रहित होनेने शुद्ध होता है। शुद्ध होनेसे अशानभावात्मकपरिणाम का उसके अभाव होता 
है। उसके अशानभावरूप परिणाम का अभाव होनेसे उनकी क्रोधादिरूपश्षिभावात्थकपरिणास के रूप से होनेबाली 
परिणति का अभाव होता है। ये फ्रीधादिभाव विकारमूप होते है। इसप्रकार के विकारों का अभाव होनेसे जोब 
मिदचयनय को दृष्टि से शान्त कहा जाता है। संसारी जीव द्रव्यकर्म से युक्त होने से, सोकम से और भाषफम से 
युक्‍त होता है । कमंबद्ध हुआ होनेसे वह अज्ञानसावरूप से परिणत हुआ होता है। इस अजशानसावरूफ उपादान से 
या अज्ञानिजीवरूप उपादान से विशिष्टकर्म का उदयादिख्प निर्मित्त सिल जानेपर परिणमनाभिमुख संसारी जीव 
भावक्रोघा दिरूप विधावधावात्मकपरिणाम के रुप से परिणत हो जाता है। ये विभावशावात्नकपरिणाम और संसारी 
जोव इनमें अशुद्धनिश्वयनय की दृष्टि से अभेद होनेसे जीव विकारसहित होनेके कारण शांत नहीं कहा जा सकता। 
शुद्धनिश्वयनय की दृष्टि से जोब अज्ञांत न होनेपर भी अत शञान्त होनेपर भी उसको जो अज्ञांत कहा जाता है 
वह उपचार से अथात्‌ व्यवहाश्नय फी दृष्टि से कहा जाता है। इसप्रफार आत्मा के विषय में व्यवहाररूप और 
निश्रस यरूप दो नयों को दो परस्परविरुद्ध दृष्टियां होतो हैं। जो निविकल्पसमाधि के द्वारा शुद्ध आत्मा के स्वरूप का 
अनुभव फरके शुद्ध आत्मा के यथार्थ स्वरूप को जानता है उसके विकल्पात्मकनयदृष्टियों का अभाव होता है; क्यों 
कि विकल्पों के अभाव के बिला शुद्ध आत्मा के स्वरूप को अनुभूति को प्राप्ति होना असभ्नव है। जिसे शुद्ध आत्मा 
के स्वरूप फा अनुभवजन्य ज्ञान होता है उसको दुष्टि में उसकी आत्मा निविकल्पससाधिकाल में और उसके अनतर 
अनतकारूतक सर्वेदा अविच्छिन्नरूप से परमाथंत. शुद्धचेतन्यमात्रस्वभाववाल्ली होती है। 


एकस्य नित्यो, न तथा परस्य चिति इह्योद्ाविति पक्षपातों । 
यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपातस्तस्यास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥। ८३ ॥। 


अन्वय :- एकस्य नित्य:, परस्य तथा न इति चिति द्यो: हो पक्षपातों । यः तत्त्ववेदी च्यूतपक्ष- 
पात: तस्य चित्‌ नित्यं खलू चित्‌ एवं अस्ति। 


अथे - एक नय को अर्थात्‌ ब्रद्याथिकनय को दुष्ठि से या निशुचयनय को दृष्टिट से जीव नित्य है । दूसरे 
अर्थात्‌ पर्यायाथिकनय की या व्यवहारनय की दुष्टि से जीव नित्य नहीं है। (परिणामी होनेसे प्योयथान्‌ होनेके कारण 
पयायों के लाश से-व्यय से उसका भी एक प्रकार से नाश होसेपे वह नित्य नहीं है अर्थात्‌ विनशधर है। ) इसप्रकार 
आत्मा के विषय में निश्चय और व्यवहार इन दो नयों की दो परस्परविरद्व दृष्टियों मे आसक्तिया होती है। 
स्पसंवेदनप्रत्यक्षक्षान के द्वारा शुद्ध आत्मा के स्वरूप को जो जानता है-उसका अनुभव करता है और जिसको 
निशवयनप की दृष्टि में ओर व्यवहारतय की दृष्टि में आसक्तितयां नष्ट हो गयी होती है उसको दृष्टि में आत्मा 
निस्यकाल अधिशिछन्नरूप से परमार्थतः शुद्ध चेतन्यमात्रस्वभाववाली होतो है। 


७६२ शीऋषभताथ दिगंदरजनप्रंथ प्रकाशनसंत्थायाः । 


त. प्र. -परिणामस्वभावत्वात्कमभाविपर्यायपरम्परायां स्वस्वरुपेणान्वितत्वात्कदायनाईपि विना- 
शासम्भवात्स जीवो नित्य इत्येकस्य व्रव्याथिकनयापराधिधाननिशच्चयनयस्थ पक्ष ऐकान्तिको दृष्टि: । 
जैनदुष्टचा तस्य नित्यस्वेषपि साहख्यादिसतवन्न तस्य कौटस्थ्यसिति सनसि विधेयं सुधीभिः॥ स्वरूपेण 
सदा स्वीयसर्वपर्यायेषु विद्यमानत्वात्तत्पर्यायरुपेण स्वयं पर्यायात्मकत्वात्पर्यायस्थ विनश्वरत्वात्तस्थापि 
विनतश्वरत्वात्स न नित्य इति परस्य पर्यायाथिकनयापराभिधानव्यवहारनयस्य पक्ष ऐकान्तिकी दृष्टि: । 
जैनदृष्टया तस्य कथड्चिदनित्यत्वेष्प ताथागताभिमतभ्रञ्॒ तस्थ सर्वथा क्षणिकत्वमित्यवसेयम्‌। 
आत्मनो द्रव्यत्वात्स नित्यानित्यस्वरूपः, न केवल नित्यो न फानित्य: स परिणासिनित्य इत्यर्थ: । 


इत्यमुता प्रकारेण चित्यात्मनो विषये हयोनिइचयव्यवहारनययोहँ दै' स्‍तर दृष्ट्यासक्ती स्तः। यस्त- 
त्ववेदी स्वसंवेदनज्ञानप्रत्यक्षेण शुद्धात्मस्व रूपस्य बेसा स हक कपल नय- 
इयस्य श्रुतज्ञानावयवभ्तत्यादिज्ञानान्वयविकलत्वा ठिज्ञानाख्ि झत्वाच ध्य्यूरूपानुभूतो विज्ञानेडन्त- 


भावियितुमदक्यत्वाच्च्युतपक्षपातो विनष्टनयह्यनित्यानित्यत्वदृष्टध्ासक्तिख्पविकल्पत्एतस्यात्मनस्तत्त्व- 
वेदिनश्चिदात्मा नित्य सर्वकालमविच्छेदेन खलु परमार्थतहिचिदेव विज्ञानधनमात्रस्वभाव एवा।सरत भवति । 


विवेचन :- जीव परिणामस्वभ्ावयाला अथोत पर्यायरूप से परिणत होनेके स्वभाव से युक्त द्रव्य है। 
नो जो द्रव्य होता है वहू परिणामी है। इस स्वभाव के कारण क्रम से जितनी भो पयोपें उत्पन्न होती हैं। उन सभी 
अपनो पयोयों में जोब स्वस्थरूप से अन्वित होनेबाला होनेसे उसका तुस्क्ताभावरूप या अत्यताभावरूप विनाश होना 
छासंभव होनेसे वह नित्य है। इस प्रकार यह द्रव्याथिकनय का अर्थात्‌ निशुचयनय का पक्ष-अभिनिवेश है। सांख्य 
और वेदान्ती आत्मा को परिणासिनित्य न सानकर कूटस्थनित्य सानते हैं। जेनों को आत्मा का कथचित्‌ नित्यर्य 
प्राह्म होनेपर भी उसका कूटस्थनित्यत्व जेरनों को दृष्टि में प्राह्म तहीं है; क्यों कि यदि भात्सा को कूटस्थनित्य 
साना तो उससे दिखाई वेनवाले अवस्थाकृत भेदों का अभाव हो जायगा और उसके बंधावस्था का और मुक्तावस्या 
का अभाव हो जायगा। सांल्यों ने सी पुरष के बंध का और मोक्ष का अभाव साना है। अपनी सभी पयांयों में 
स्वरूप से सवा अन्वित होनेसे पर्यायरूुप से जोब परिणत हो जाता है। पर्यायरूप से परिणत होनेपर वह ह्थयं 
पयायरूप होता है। ्रोधरूफ से परिणत हुआ जीव क्रोध प होता है और क्रोधरूप पर्याय बिनश्वर होनेसे जोब भी 
कथित विनद्वर होता है। कथं जित्‌ विनववर होनेसे बहु क्यंचित्‌ अनित्य होता है-सर्वथा नित्य या संर्बंथा अनित्य 
गहीं होता । जीव का कर्यंचित्‌ अनित्य होना पर्यायाथिकनय का अथीत्‌ व्यवहारनय का पक्ष है। व्यवहारनय को 
बृह्िट से यद्यपि जंन जीव को क्यंचित्‌ अनित्य सानते हैं तो भी बोडों के समान सबंधा अनित्य-क्षणिक नहीं 


सानते; क्‍यों कि यदि जोब को सर्दथा अभित्य-क्षणिक साना तो उसको सर्वथा विनहयर मानना पड़ेंगा। जीव द्रव्य 
होनेसे उसका तुच्छाभावरूप बिनाद नहीं होता । सत्‌ का तुच्छाभावरूप विनाश नहों होता ओर असत्‌ को उत्पस्ति 
नहीं होती। पदि जीव का सर्वथा विनात् सासा तो “यह वही है!” इस प्रकार के प्रत्यभिश्ञान का अभाव हो 
जायगा । “यह वही है इस प्रकार की प्रतीति छोक में प्रसिद् है। मतः आत्मा को सर्बया विनश्यर नहीं साना 
जा सकता। सारांश जीव कब बित्‌ नित्य भी और कर्यंच्चित्‌ अनित्य भी है - द्रव्याधिक या निदप्चयनय की दुढ्टि से 
नित्य है और ध्यवह्मारनय की बृष्छि से अनित्य है। इसप्रकार जोघव्रध्य निल्‍्यातित्याप्तक है। हस्रप्रकार जीय के 
विषय में व्यवहाररूप या निद्चयकूप वो सर्यों को दो परश्परविरद्ध दृष्टियां होती हैं। जो निविकल्पसभाधि के या 
स्वसंवेदनशान के द्वाश शुद्ध आत्मा के यजायं स्वरूप का अनुभव करके शुद्ध आत्मा के ययथार्थधस्वरूप को जानता है 
उसके विकल्पात्मक बयबुब्छ्ियों का अधाच होता है; क्यों कि विकल्पों के अभाव के बिना शुद्ध आत्सा के स्वरूप 
की अनुभूति की प्राप्चि होगा अरसंचव । दूसरी बात यह है कि जिससमय जोव आत्मानूभृति में निमग्म होता है 
उससमय बह जिज्ञानधभरवक्षप बल जाला है। विज्ञायघनक्षप परिजत्नि में भुतज्ञानांगभुत नयविकत्पों का अंतर्भाव 


ससमयसार। । 9६४ 


होना असंभव है; क्‍यों कि श्ुतशान क्षायोप्शसिकावरूप होता है और विशान क्षायिकावरूप होता है। जिसे 
बुद्ध आत्मा के स्वरूप का अनुभवजन्य शान होता है उस क्षपकर्षष्याख्ड जीव की दृष्टि में उसकी आत्सा निथ्िक- 
हप्समाधिकाल में और उसके अनंतर अनंतकालतक सर्ववा अविच्छिन्नरूप से परसा्थत: शुद्ध चेतन्यमात्रस्वप्ाववाल्ते 


होती है । 
एकस्य वाच्यों, न तथा परस्य चिति द्यो्हाविति पक्षपातों। 
यःतत्त्ववेदी च्युतपक्षपातस्तस्थास्ति नित्य खल चिच्चिदेव ॥ ८४॥। 


अन्यय :- एकस्य वाच्य:, परस्य तथा न इति चिति द्वयो: दवा पक्षपाती । यः तत्त्ववेदी च्युतपक्ष- 
पातः तस्य चित्‌ नित्य खलू चित्‌ एथ अस्ति। 


अधे :- अनंतधर्मों का जिस के साथ अविनाभाव होता है ओर जिसका जोब के साथ तावात्म्य-अभेद होता 
है ऐसा जीव का अमाधारणधर्मंम्रत जो ज्ञान उसका जीव से उफ्चार से भेव करके उसके द्वारा जीव का कथन 
किया जाना संभव होनेसे जोव व्यवहारनय की दृष्टि से कथंचित्‌ वाच्य-निर्वचनीय-प्रतिपाद होता है। ज्ञान का 


जीव के साथ तादात्म्य होनेसे उत्तका बस्तुत जीव से भेद करना असंभव होनेसे उसके द्वारा जीब का प्रतिपादन किया 
जाना असभव होनेसे जोव निशुच्चयनय की दृष्िट से कथंचित्‌ वाच्य-निर्बंचनीय-प्रतिपाद नहीं हो सकता। अतः 
“ जीव वाच्य है ' यह व्यवहारनय झा पक्ष है और ' जीब वाच्य नहीं है! यह निइ्चयनय का पक्ष-दृष्टि है। इस- 
प्रकार आत्मा के विषय में व्यवहार ओर निदश्चय इन दो नयों के दो परस्परविरद्ध पक्षों में-दुष्टियों में आसक्तियां- 
अभिनिवेश होती हैं। स्वसवेदनरूप प्रत्यक्ष ज्ञान के द्वारा शुद्ध आत्मा के स्वरूप का अनुभव करके उस 
शानके द्वारा जो जानता है और जिसकी जक्ञायोपशसिकम्ावसूत श्रुतशञान के अंशरूप व्यवहारनय की दृष्टि में और 


व 


निशुचयनय को दृष्टि सें आसक्तियां नक््य हो गयी होती हैं उत्तकी दृष्टि में आत्सा नित्यकाल अधिच्छन्नर्प 
से परमा्थत: शुद्ध वंतन्‍्यमात्रस्वाववाली होती है। 


त. प्र. :- ज्ञानमात्मनोपस्साधारणो "मं, तस्य परपवा्डेस्यो जीवस्य व्यावलेकत्वात्‌। तेन 
शानगुणेनात्सस्वामिकानामनन्तधर्माणामविनाभाब: । तवविनाभृतानन्तधर्मज्ञानमात्मना परमार्थतस्ता- 
दात्म्यमापन्नसप्युपचषा रेणात्मनो विभिद्य तन्मुखेनानन्तधमंप्रतिपादनसम्भवादनन्तधर्मात्मकस्य बस्तुभत- 
स्थात्मनः प्रतिपादनोपपत्तेर्जीवो दाच्य-। एतच्च जीवस्य वाच्यत्व॑ व्यवहारनयदृष्टया सम्भवति/ 


वस्तुतों ज्ञानिनोउभिन्नस्य ज्ञानगुणस्योपचारेण भेद विभाव्य ज्ञानहारेणात्मन: प्रतिपाहत्वोषपत्ते:। शान- 
शानिनो रन्योन्यतादात्म्पस्थ सद्भावाज्जानस्य ज्ञानित: परमातों भेदस्थ विभावनस्यादाकपानुब्ठानत्वा- 
ज्लानमुखेनानन्तधर्मण आत्मन: प्रतिपाद्चत्वाघटनाप्न जोबो वाच्य:। एतज्जोवस्पानिवंचनोयत्वं नि३चय- 
नयवृष्टिमूलक॑ यतस्ततो5्प नि३चयनयस्य पक्ष:। इत्यनेन प्रकारेण खिति विज्ञानधनस्व॒भावात्मनों विषये 


दयोनिशइययनयव्यवहारनययोद्ी पक्षयातों परस्परविरुद्धवृष्टययासक्तो स्त:। यस्तत्त्ववेदी स्वसंवेदनज्ञान- 
प्रत्यक्षेण विज्ञानधनस्वभावात्मकशुद्धात्मस्वशावस्य ज्ञाता स विज्ञानधनसात्रेकस्व॒भावत्बाच्छुद्धात्मन- 
स्तज्ञानस्य च क्षायिकसाबरुपत्वानयद्मस्यथ च क्षायोपशसिकमाव मृतश्रुतज्ञानांश मृतत्वाद्विज्ञानान्वयके- 
कल्याद्विज्ञानाउदू भत्वाच्छुद्धात्मस्थरूपानुन्ूतिकाले विज्ञानेबन्तर्भावयितुमदाक्यत्वाच्च्युतपक्षपातों बिन- 


ध्टनयट्यवाच्यावाच्यत्वदृष्टयासक्तिरपथिशल्पस्तस्यात्सनस्तस्ववेदिन:. क्षपकश्रेण्यारूढल्थ चिदात्सा 
नित्य सर्वकालमविच्छेदेन खल परमार्यतद्चिदेव बिज्ञानधनसात्रस्थभाव एवास्ति भवति। 


फ़्द्ड ओशऔीऋभतायविगंदरज॑तपग्न॑पप्रकाक्षमसंत्याया। । 


विवेचन :-- शान आत्याका असाधारणधर्म है; क्‍यों कि बहु परपदा्ों को जीव से या जीव को परपवायों 
मैं व्यावत्त करता है-पृथक्‌ कताता है। आत्मा अनंतधर्मात्मक होती है। आत्मा के उन अनंतधमों का आत्मा के 
स्वभावभत शञान के साथ अविनाभाव होता है। उन अनंतधर्मों फा ज्ञान के साथ अबितामाव होमेंसे शान के ग्रहण से 
उन अनंतधसों का भो प्रहण हो जाता है। यद्यपि आत्मा के स्वधावभूत श्ञानधरसं का आत्मा के साथ तादात्म्यसंबंध 
अनावि से बना हुआ है तो भो उसका स्वाश्रयभूत आत्मा से उपचार से भव किया जाता है-वल्तुतः नहीं। हस- 
प्रकार जिसका उपचार से भेद किया जाता है ऐसे आत्मा के अस्ाधारणपमंभूत ज्ञान के द्वारा आत्मा का कथन किया 
जाना सभव होनेसे आत्मा वार्य है। आत्मा अनंतधमात्मक होनेसे, उन अनंतधर्मों का ज्ञान के साथ अविनाभाव 
होनेसे और आत्मा के साथ तादाह्म्य होनेसे ज्ञान से आत्मा के अनंतधर्मा का ग्रहण होनेसे संपूर्ण आत्मा का प्रहण 
होनेके कारण ज्ञान के द्वारा आत्मा वाच्य-निर्यंचनीय- प्रतिपाद्य होती है। यह आत्मा का बाच्यत्थ व्यवहारनय की 
दृष्टि सं बनता है; क्यों कि आत्मा से ज्ञान का उपचार से भेद किये बिता उसके द्वारा आत्मा का वाच्यत्व सिद्ध 
नहीं होता । यद्यपि ज्ञान का आत्मा से भेद किया जा सकता है तो भो वह भेद उपचारतिमिसक होनेसे पारमाथिक 
महों है; क्‍यों कि गुणगुणी में तादात्म्य होनेसे शानमूण को गुणी आत्मा से परमार्थतः भिन्न नहीं किया जा सकता ! 
जब शान का आत्मा से परमार्थत. भेद नहीं किया जा सकता तय श्ञास आत्मा स॑ परमाथंतः सिन्न न होनेसे उसके 
द्वारा आत्मा का प्रतिपादन करना अदक्यप्राय है। इसप्रकार शान के द्वारा जीव प्रतिपाद्य न होनेसे बहु वाच्य नहीं 
है। पह जीव का अनिवर्चिपत्व निशचयलय की दृष्टि से है; क्यों कि भात्मा और ज्ञान में जो भेद फा अभाव है बह 
निशचचयनय को दुष्टि से है और वह परमार्थमत है। यवि जीव से ज्ञानगुण को सर्वया भिन्न माना तो झञानगण के 
भिन्नपदार्थ स्वरूपता को सिद्धि हो जायगी। आनगुण के सिश्नपदार्थत्थ को सिद्धि होनेसे स्वसिद्धान्वहानि का और 
परसिद्धान्ताभ्युपपम का प्रसंग उपल्यित हो जायग।। वेशेषिक् गृण को गृणी से सबंधा भिन्न पदार्थ मानते है और 
* उत्पष्ठ ब्र्य क्षण निर्गुणं तिध्शति ' ऐसा कहते हैं। एक क्षण के बाद उन दोनों फा समयाय से संबंध 'बटित होता 
है ऐसा उनका कहना है। वे समवाय फो भी सिन्नपदायंरूप मानते हैं। ये उनकी मान्यताएं युक्ति और आगस के 
विराद्ध पढ़ती हैं। उनकी इन मान्यताओं का जेन न्यायशास्त्रों में अकाटय युक्तियों से परिहार किया गया है। 
ज्ञान को आत्मा से परसाथंत' धिन्न साना तो वेशेबिक सिद्धांत को स्वीकार करना पड़ेगा और पुक्तिसिद्ध और 
आगमसिद्ध अपने सिद्धान्त का त्याग करना पढ़ेगा। सारांश, व्यवहारनय को दृष्टि से आत्मा वाच्य है ओर 
निशच्यनय को दृष्टि से आत्मा वाच्य नहीं है। इसप्रकार जीवब्रब्य क्यंचित बाच्य भी है ओर फर्थंचित वाच्य नहीों 
भी है-अनिर्वाच्य है। इसप्रकार नोव के विषय में व्यवहाररूप और निदययरूप दो नयों की दो परस्परविरुद्ध 
बुष्टियां होतो हैं। जो निर्शिशल्पसमाधि के या स्वसवेदनज्ञान के द्वारा शुद्ध आत्मा के स्वरूप का अनुभव करके 
शुद्ध आत्मा के यथार्थ स्वक्षप को जानता है उसके विकल्पात्मक नयवृष्टियों का अभाव होता है; क्यों कि विकर्पों 
के अभाव के बिना शुद्ध भात्मा के स्वरूप को प्ति होता भअसभव है। दूसरी बात यह है क्षि जिसमम्रय जीव 
आत्मानुमृति में निमग्न होता है उस्ससय वहू विज्ञानशनरूप बन जाता है। विज्ञानधनख्प परिणति में श्रुतज्ञान के 
अंदर्भूत नयविकल्पों फा अंतर्साद होना असम्भव है; क्यों कि श्रुतश्ञान क्षायोपशािकसावरूप होता है और विज्ञान 
कायिकभावरूप होता है। जिसे शुद्ध आत्मा के स्वरूप का अनुभवजन्य ज्ञान होता है उस क्षपकश्रेण्यारकूड जीव को 
दृष्टि में उसफो आत्सा निथिकल्प्समाधिकाल में ओर €सके अनतर अनंतकालतक्क स्वंदा अधिच्छिप्नरूप से परमार्थतः 
शुद्धच॑ंतन्यभात्रस्वन्नावबाद्ली होतो है । 


एकस्य नाना, न तथा परस्य चिति हयोद्गाविति पक्षपातों। 
यस्तत्त्वधेदी च्यूतपक्षपातस्तश्यास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥ ८५ ॥। 


अन्वय :- एकस्य लाता, तथा परस्थ म इति चिति हयो: हो पक्षपाता। यः तस्‍्ववेदो ध्युतपक्ष- 
पात: तस्य खित्‌ निश्यं खलू चित्‌ एवं जकषित। 


समयसार: | रे 


अर्थ :- व्रव्याधिकनय की दृष्टि से एक शानमात्रस्वभाववालो आत्मा विभागरहित होनेसे एकरूप होनेपर भी 
उस बिसागरहित एक द्रव्य के द्वारा व्याप्त सहप्रवृतत और फ्रमप्रवृत्त जो चेतस्य के अंद्ररूप अनंत पर्यायें होतो हैं उन 
वर्यायों की विवक्षा से आत्मा नानारूप होतो है । यह व्यवहारतय का पक्ष है। सहुप्रवृत्त और कमप्रबुत्त जो ब्ेतस्य के 
अंशकृप अनंलपयायें होती हैं उसके समुदायरूप विश्लागरहित एकद्रव्य होनेसे उस विभागरहित एक द्रव्यत्थ की 
विवक्षा से आत्मा नानारूप नहीं होती । यह द्रव्याथिकनय का या निईवयनय का पक्ष है। अथवा आत्मा अनंतत- 
धर्मात्मक होनेसे वह ष्यवहारनय की दृष्टि से नानारूप होती हे ओर परस्परभिन्न ऐसे अनतधर्मों के समृदायरूप से 
परिणत हुए एक अप्तिसात्रस्वभावरूप से स्वयमेव विद्यमान होनेसे आत्मा का जो ज्ञानमात्रत्य होता है उस ज्ञान- 


सात्र में अचलितरूप से-निशच्चलख्य से फ्रमप्रवत्त और अकफ्रभप्रवत्त ऐसे जिस ज्ञानमात्रस्वभाव के साथ जिनका 
अजिमाभाव होता है ऐसे अनंत घर्मों का समूह जो जितना दिखाई देता है बह उतना संपूर्ण होनेसे आत्सा निइुल्नय- 
मय की दुष्िट से एकरूप होती है-तानारूप नहीं होती । इसप्रकार आत्मा के चिषय में व्यवहार और निश्चय इन 
दो नयों को दो परस्परविरद्ध दृष्टियों में-पक्षों मे आसक्तियां ( अभिनिवेश ) होती हैँ, स्वसंवेदनरूप प्रत्यक्षज्ञान 


के द्वारा आत्मा के शुद्ध स्वरूप को उसका अनुभव करके जो जानता है और जिसकी क्षायोपद्ठामिकभावभत श्रुतज्ञान 
के अंशभत व्यवहारनय फी दृष्टि में और निईचयमय की दृष्टि में आासक्तियां मष्ट हो गयी होती हैं उसकी दृष्टि में 
आत्सा नित्यकाल अविज्छिन्नरूप से परमार्थतः शुद्धचेतन्यभाजर कस्वभाववाली होती है । 


ते. प्र .- शुद्धद्रव्याथिकनयदृष्टयया विज्ञानधनमभात्रेकस्वभावस्यथात्मनो विभागरहितत्वावखष्डत्या- 
वेकत्वेषपि तद्रिभागविकलाखण्डकात्मद्रव्यस्वरूपव्याप्तक्रमाक्रमप्रवत्तचेतन्यांशभ्तानन्तपर्या यस्वामित्वा- 
त्पर्यायाथिकनयविवक्षया नानात्व सम्भवति। उभयविधनानापरिणामवस्वात्पर्यायाथिकनयापराधि- 
घानव्यवहारनयापंणया नानात्वमात्मनो यतो निरारेक॑ सम्भवति तत आत्मा नानेति व्यवहारनयस्य 
पक्ष:। ऋ्रमाक्रमप्रवत्तचेतन्यांशभतानन्तपरिणामसमुदायात्मकविभागविकलाखण्डंकद्रव्यत्वात्तद्िवक्षया55- 
त्मनो न नानात्यं, अपि त्वसण्डेकद्रव्यत्यपेव। फ्रमाक्रमप्रसतेभानानामनन्तधमंर्णा गुणीकृतत्वाध्षिष्प- 
ययद्र व्यमात्रविवक्षया प्रतिपादनाक्न नानात्मेति निशचयनयस्य पक्ष: । यहाप्नन्तधर्मात्मकत्वादात्मनस्त- 
दनस्तधमंप्राधान्येनात्मन: प्रतिपादनादगुणीकृतविभावविकलाखण्डकद्रव्यत्वस्पात्मनः पर्यायाधिकतयाष- 
राभिधानव्यवहारनयदुष्टया नानात्वमवसेयम्‌ । कथड्चिप्न्योन्यभिन्नानन्तधंसमृदायात्मक परिणस- 
सानेकज्ञप्तिसात्रभावस्वभावस्यथात्मनो विज्ञानधनसात्रेकस्वरूपेईविच्च लितं निमग्नस्थ क्रमाक्रमप्रवत्तानां 


विज्ञानघनमात्रकरूपात्सस्वभावेनाविना भृतानां यावान्समुदायस्तावन्मात्रस्यात्मनो नि३च्चयनयदृष्टचैकरूप- 
त्वसू । एवमात्मनों व्यवहारनयविवक्षया नानात्व॑ निदपचयनयविवक्षया चेकत्वमित्यभिप्राय:। इत्यनेन 
प्रकारेण चिति विज्ञानघनमाश्रेकस्वभावात्मनो विषये दयोनिइच्नयव्यवहारनययोयथाक्रममात्मन एफत्व- 
सानात्चप्रतिपादकयोदो पक्षपातावात्मनों नानानानात्मकत्वरूपपरस्परविरुद्धदृष्टयासक्ती स्तः । यस्तत्त्व- 
बेदी स्वसंवेदनज्ञानप्रत्यक्षेण विशानधनस्वभावात्मकशुद्धात्मस्वरूपमनुभूय तज्ज्ञाता विज्ञानधनमात्रेक» 
स्वभावत्वाच्छुद्धात्मनस्तज्ज्ञानस्थ च क्षायिकभावरूपत्वान्नयहयस्थ च॒ क्षायोपशािकसावभतश्रुतज्ञानांन 
शप्तत्वादिज्ञानानवयवेकल्याहिशानाजिडूअत्वाच्छुद्धात्मस्वरूपान भवकाले विज्ञानेःन्तर्भावयितुमशक्यत्वा- 
सच्यतपक्षपातों विनष्टनयह्यनानानानात्वदुष्टयासक्तिरूपविकल्पस्तस्पात्सनस्तत्त्ववेदितः क्षपकश्रेष्यारून 
हस्य चिदास्मा नित्य सर्वकालमविच्छेवेन खल परमायंतश्चिदेव विज्ञानधनमात्रेकस्वभाव 


एवा:स्ति प्रवति । 


७६६ मीऋणघभनायविगंवरणेलप्ंय प्रकाशनसंस्थाया: । 


बिवेखन :- प्रत्येक पदार्य अनेकधर्मात्मक होता है। उसका यह अनेकधर्मात्मकत्थ व्यवहार्यय की दुष्ट से 
है। निएफथययनय की दुष्दिट से पदार्थ एकघमात्मक होता है। पदार्थ के अनेक धर्मा का उसके व्यावर्तक एकशर्म के 
साथ अधिनाप्ताव होनेंसे उस एक धर्म में अंतर्माव होता है। उसके एक धर्म के साथ उनका अविनाभाव होनेसे 
उस धर्म के ग्रहण से उन अनेक धर्मों का ग्रहण हो जानेसे पदार्थ का ग्रहण हो जाता है; क्‍यों कि पदार्थ अनेक गुणों 
का पुंजरूप होता है। इस विषय का प्रमाण देखिये- 

“ भुणविशेषग्रहण सति रसादीनामग्रहणसिति, तन्न । कि कारणस्‌ ? तदविनाभावासवन्तभवि-- 
सिद्धें:। रूपाविनाभाविनों हि रसादयों रूपग्रहणेन गह्यस्ते।” ( राजवातिक अ. ५, सू. ५, वा. ३ ) 

/ धुणविद्ेष का ग्रहण होनपर रसादि के अग्रहण का प्रसंग उपस्थित हो जाता है” यह कथन ठीक नहीं है, 
इसका कया कारण है ? गुणविशेष के साथ रसादिगु्णो का अधिनाभाव होनेसे उस गृुणविशेष में रसादिकों के अंलर्भाव 
को सिद्धि हो जानेसे रसादि के ग्रहण का अभाव हो जानेंका प्रसंग उपस्थित नहीं होता। रूपगण के साथ 
जिसका अविनामाव है ऐसे रसादिकों का रूपगृण का ग्रहण करनेपर ग्रहण हो जाता है।” इसप्रमाण से उक्स 
अभिप्राय की सिद्धि हो जाती है। जब निद्चयनय की दृष्टि को मौण किया जाता है और वब्यवहारबय को दुष्ठि 
को मुख्यता दो जाती है तब पदार्थ के अनेकधमातत्मकता को सिद्धि हो जानेसे वह नाना कहा जाता है और जब 
व्ववहारनपय की दृष्टि को गौण किया जाता है और निदचच्चयनय की वृष्ट को मुख्यता दी जाती है तब पदार्थ के 
असाधा रणघधरमं॑ को प्रधानता से पदार्थ नाना अर्थात्‌ अनेकात्मक नहीं होता, एकरूप ही होता है। आत्मा पदार्थ है। 
अतः वह अनेकधर्मात्मक है। आत्मा फा यह अनेकधसोत्मकत्व ब्यवहारनय की दुष्टि से है। निश्चयनय की दृष्टि से 
आत्सपदा्थ विज्ञानधलमात्ररूप एकस्थभावजाला है। सहभावी ओर ऋमपभादयो परिणामों का विज्ञानधनभात्ररूप एफ 
स्थस्ाव से कथजित्‌ भेव होनेसे उन परिणामों का अधिकरणभूत आत्सा व्यवहारनय को दृष्टि से नाना अथात 
जनेकरूप है, फिर भले ही उनका विज्ञानघनखूपस्व्ाव के साथ नि:च्चयथनय की दृष्टि से अभेंद हो । आधह्मा के 
जिशञानघधनकप एकमात्र स्वभाव के साथ क्रमभावी ओर अकरमभावों परिणामों का अविनाभाव होनेसे उनका उस 
स्वभाव में अंतमाव होनेसे अभेद होनेके कारण उनका एकरूपत्व होनेसे आत्मा भो निईवयनय को दृष्टि से एकरूप 
है अथात नाना नहों है, फिर भले हीउन धर्मों का व्यवहारनथ की दृष्िट से अनेकर्व होनेसे आत्मा नानारूप हो। अथवा 
आत्सा अनन्तधमत्मक होनेते और अनंतधर्मो को भिन्नता की प्रधानता से आत्मा के विभागविकल अखंड 
छकद्॒व्य को गौण करके आत्मा का प्रतिपादन किया जानेसे पर्यायाथिकनय की या व्यवहारनय की दृष्टि से उसका 
जातात्य- अने करपत्व जानना । कथचित्‌ अस्योन्यधिन्न अनंतधर्मों के समदायरूप परिणाम के रूप से परिणत होने- 
बालो शप्तिमात्ररूप एकस्वभाववालो विज्ञानधनसात्ररकूप एक स्वरूप में निम्न हुई आत्मा के विज्ञानघनमात्ररूप 
हक स्वप्ाव के साथ भिनका अधिनामाव मौजूद होता है ऐसे क्रमप्रवुत्त और अक्रमप्रवृत्त परिणामों का जो समुदाय 
होता है उस परिणामसमुदायप्रमाण आत्मा का निरचयनय की वृष्टि से एकरूपत्व सिद्ध होनेसे वह नाना नहीं होती । 
इसप्रकार व्यवहारनय की दृष्िट से आत्मा नाना हे ओर निशच्चयनय की दृष्टि से आत्मा नाना नहीं हे । इसप्रकार 
जीव के विषय में व्यवहार्ूप और निश्रचयरूप दो तयों की दो परस्परविख्द्ध दृष्टियों में आसक्तियां होती हैं / जो 
निविकल्पसमाधि के या स्वसंवेदनप्रत्यक्षज्ञान के द्वारा शुद्ध आत्मा के यथाथंध्वरूप का अनूभव करके उसके पथार्थ 
स्वरूप को जानता है उसके विकल्पात्मकनयद्ष्टियों का अभाव होता है; क्यों कि विकल्पों के अभाव के बिना शुद्ध 
आत्मा के स्वकूप की प्राप्ति होता असभव है । दूसरों बात यहु हैं कि जिससमय जीव आत्मानुभृति में निमर्न होता 
है उससमय वह विज्ञानधनस्थभाव के रूप से परिणत हो जाता है। विज्ञानघनरूप परिणाम में श्रुतज्ञान के अंशभत 
बबविकलपों का अंतर्माव होना असमभव हूँ; क्यों कि श्रुतज्ञान क्षायोपद्षामिकायकप होता हैं ओर विज्ञान 
क्षायिकभावरूप होता है। जिसे शुद्ध आत्मा के स्थकृप का अनुसभवजन्य शान होता है उस क्षपकश्नेण्यारुद जीव की 
दृष्टि में उसको आत्मा लिविकल्प्ससाधिकाल में और उसके अनंतर अनंतकालतक सर्वदा अधिशिछभ्ररुप से परमार्थतः 
झूदचतन्यमात्रस्वभाववाली होती है । 


समयसार: । ७६७ 


एकस्य चेत्यो, न तथा परस्य चिति दयोद्वाविति पक्षपातों। 
यस्तस्ववेदी च्यतपक्षपातस्तस्यास्ति नित्यं खलू चिच्चिदेव ॥ ८६॥। 


अस्वय :- एकस्य चेत्य., परस्यथ तथा न इलि चिति द्वयो. हो पक्षपातों। यः तत्त्ववेदी च्यतपक्ष- 
पातः तस्य चित्‌ सित्यं खल चित्‌ एवं अस्ति। 


भर्थ :- एक तय की दृष्टि से अर्थात्‌ निशचयनय की दृष्टि से आत्मा चेत्य अर्थात्‌ स्वसंवेदनशान का विषय 
बननेके योग्य है, अशुद्ध निश्नयनय की दृषह्िट से अथात्‌ शुद्धनिश्चयनय की अपेक्षा से व्यवहारनय की दृष्टि से बह 
शेत्य अथात्‌ स्वसंबेदनशान फा विषय बननेके योग्य नहीं है। इसप्रकार आत्मा के विषय में व्यवहार और निश्चय 
इन दो तयों को दो परस्परविरुद्ध दृष्टियों में-पक्षों में आसक्तियां ( अभिनिवेश ) होती हैं। स्वसंवेदनरूप प्रत्यक्ष- 
शान के हारा-अनुसवात्मक ज्ञान के द्वारा जो शुद्ध आत्मा के स्वरूप को जानता है और जिसकी क्षापोपदासिक- 
भावभूतश्रुतज्ञात के अंड्रभूत व्यवहारनय की दृष्टि में और निशचयनय की दुष्टि में आसक्तियां नष्ट हो गयी होती 
हैं उसकी वृष्टि में आत्मा नित्यकाल अविच्छिन्नरूप से परमार्थतः शुद्धचंतन्यमात्रस्वन्नाववाली होती है । 


त. प्र. :- शुद्धनिश्चयनयापंणयाउपत्सा चेत्य: स्वसंवेदनज्ञानगोचरीभमवनाहों यतस्तत एकस्य 
शुद्ध निश्चयनयस्थात्मन: स्वसंवेदनज्ञानगोच रीभवनाहे/वं पक्षो दृष्टिरभिनिवेशों बा। अशुद्धनिश्वयन-- 
मार्पणयाञज्ञानिनः स्वसंवेदनज्ञानात्मकपरिणामपरिणमनसामर्थ्य भावात्तद्पेण परिणतेश्सम्भवात्समु- 
पलब्धविशिष्टात्मश द्विजीववत्स्वसंवेदनज्ञानगोचरी भवनाहों न भवतोति पक्षोपशुद्धनिश्चयनयस्य व्यव- 
हारतयापराधिधानस्य । शुद्धतिश्चयनयापंणयाऊत्मा चेत्योहशुद्धनिश्वयनयापंणया चर न स चेत्य हत्य-« 
भिप्राय:। हत्यमुना प्रकारेण चित्यात्मनो विषये दयोनिश्चयव्यवहारनययोद् चेत्यो5चेत्यशचेति हो पक्ष- 
पातो परस्परविरुद्ध दृष्ट्रासक्ती स्तः। यस्तस्‍्तववेदी स्वसंवेदनज्ञानप्रत्यक्षेण शानपञचकंकोभावात्मक- 
विज्ञानधनस्वभावरूपशुद्धात्मस्वरूपसनुभवविषयोकृत्य तज्ज्ञाता स ज्ञाता विशानघनसात्रेकस्व॒भावत्या- 
सछुद्ध स्थात्मनस्तज्ज्ञानस्थ श्र क्षायिकभावरुपत्वान्नयद्यस्य च क्षायोपशलनिकसावभतश्षुतशानांशभूतत्वा- 
दिज्ञानानवयवेकल्या दिज्ञानाजज्चत्वाच्छुद्धात्मस्वरूपानु भवकाले विज्ञानेपन्तर्भावयितुमशक्यत्बाच्च्युतपक्ष- 
पातो विनष्टनयद्यचेत्याचेत्यत्ववृष्टय्यासक्तिरूपविकल्पस्तस्यात्मनस्तत्त्ववेदिन: क्षपकक्षेण्यारूढस्थ चिदा- 
त्मा नित्य सर्वकालमविच्छेदेन खल परमार्थतश्चिदेव विज्ञानधनसात्रेकस्वमाव एवास्ति भवति। 
निविकल्पसमाधों मत्यादिज्ञानप>चकस्य विज्ञानधनस्वभावत्वेन परिणते: श्रुतज्ञानस्थाभावाच्छरुतज्ञा- 
नांशभतयोनिशचयव्यवहारनययो रप्यभावाद्वृष्टिभेदाभाव: ।_ ततदच शुद्धात्मस्वरूपानुभवात्सकज्ञानस्य 
सम्भव इति भाव: ज्ञानापेक्षयेयसुक्ति: । 


विवेचन :-- जब जोव अपनी शुद्ध आत्मा के स्वरूप का अभनुथ करता है तब वहु विशानघनस्वभाव के 
कूप से परिणत होता है। थघिस्ानधनस्वभाव के रूप से परिणत होना हो उसके स्वरूप का अनुभव करना है ओर 
उसके शुद्धस्वरूप का अनुभव करना ही स्वसंवेदन है। शुद्धनिष्चयनय को दृष्टि से ही आत्मा स्थसंवेदनशान का विषय 
बननेके योग्य होती है। आत्सस्वकूप का अनुभव करनेको योग्यता से युक्त आत्मा हवयं कर्ता, विशानधनस्वभाव से 
परिणत हुई आस्था उसका प्राप्प कम और उसका स्थसंवेदनज्ञान शुद्ध आत्मस्वकूप की अनुभूति का साक्षकतससाधन 
गनेसे करण होतो है। एक ही आरसा का कतुंत्व, क्मत्व शोर करणत्व पे तोन भेद विवक्षाधीन होते हैं। बल्तुतः 
देखा जाय तो तीमों भेद व्यवहारतय की दृष्टि से होते हैं, फिर भले ही वे भेद एक ही आत्मा के होनेसे निदययन- 


७5८ शोीऋषसनाथदिगंबरज न य प्रकादनसंस्थाया: । 


पदुष्टिमलक हों। परमार्थतः आत्मा एक अखंड व्रव्यरूप होती है। यह आरमा का स्वसंवेबनशानग्राहघत्थ निद्चयनय 
को दृष्टि से है। अशुद्ध-अज्ञानी आत्सा स्वसवेबनजानग्राहथ नहीं होती; क्योकि अज्ञामी होनेसे उसके शुद्धस्वरूप से 
अनुसव करनेको योग्यता का अभाव होता है। उसके शुद्धस्वरूप से अनुभव का विधय बनने की योग्यता का अभाव 
होनेसे वह चेत्य-स्वसंवेदनज्ञान के द्वारा अनुभवतीय नहीं होती । अज्लुद्धनयरूप से परिणत हुई होनेसे उसकी घिशा- 
मधनस्थप्राव के रूप से परिणति नहीं हो सकती ओर विज्ञानधनरूपपरिणति का अशाष होनेंसे उसके शाद्धात्मरूप से 
अनुभवनयोरयता का भी अभाव होता है। इसप्रकार के अभाव के कारण वह चेत्य-अनुभवनयोग्य नहीं होती | अतः 
अशुद्ध निदचयनय को अथोात्‌ शुद्धनिश्रवयनय को अपेक्षा से व्यवहारनय की दृष्टि से आत्मा चेत्य नहीं होती है । 
इसप्रकार आत्मा के विषय में निशश्रयरूप और व्ययहा ररूप दो नयों की दो परस्परविरूद्ध वृष्टियों में आसक्तियाँ 
होती हैं। जो निविकल्पसमाधि के या स्वसवेदनप्रत्यक्षज्षान के द्वारा शुद्ध आत्मा के यथायंस्वरूप का अनूभण कर 
उसके यथार्थस्वरूप को जानता है उसके बिकल्पात्मक तयदुष्ठियों का अभाव होता है; क्यों कि श्रुतक्षानांधभूत 
विकल्पों के अभाव के बिता शुद्ध आत्मा के विज्ञानधनस्वरूप की प्राप्ति होना असंभव हैं। दूसरी बात मह है कि 
जिससमय जीव आत्मानुभूति में निमर्त होता है उससमय सत्यादिरूप पाचों ज्ञान विशानधमस्थसाथ के रूप से परि- 
णत हो जाते हैं ओर विज्ञानधनस्वसाव के रूप से परिणत हो जानेसे श्रृतज्ञान का भी अभाव हो' जाता है। उसका 
अभाव हो जानेपर उसके अंशूस तयविकल्पों का भो अभाव हो जाता है। ऐसो अवस्था में भ्रुतज्ञानांशश्षत विकल्पों 
का अभाव हो जानेसे विज्ञानघनस्वभाव में उनका अंतर्भाव कसे किया जा खकता है? और एक बात यह है कि 
ध्रुतज्ञान का क्यचित्‌ सद्भाव होनेपर भी वह क्षायोपशमिकाव होनेसे क्षायिकावरूप विज्ञान में उसका अतभाव 
नहीं किया जा सकता। जिसके शूद्ध आत्मा के यथाय स्वरूप का अनुभवजन्य शान होता है उस क्षपकश्नेण्पारूढ जोब 
की वृष्टि में उसको आत्मा निविकल्पसमाधिकाल में और उसके झनंतर अनतकालतक सबवंदा अधिच्छिप्रूप से 
शुद्धचे तन्यसातस्थम्नाववालो होती है। 


यहां ' जब आत्मा निविकल्पससाधिकाल में आध्मानूभूति करती है तब वह विशानधघनस्वभाव के रूप से 
परिणत हुई होती है। विज्ञानघनश्वभावरूप परिणाम ओर कफेवलज्ञान भिन्नभिन्न नहों होते; क्‍यों कि केबलशान भी 
विज्ञानबनस्व म्रावात्मकपरिणामरूप ही होता है। जिस गुणस्थान में आत्मा की विज्ञानघनस्थपाय के रूप से परिणति 
होती है उस गुणस्थान में केवलज्ञान का प्रादुभाव होता 'चाहिये। यदि ऐसा ही होता है ऐसा म्राना तो आगेके 
गृणस्थानों फो अनुपयुक्तता सिद्ध हो जायगी ओर इससे अध्यप्गमहानिनामक दोष आ जायगा! इस परिस्थिति में 
केवलज्ञानोत्पत्ति के पूवंकाल में होनेवाली आत्मानुभूृति के समय आत्मा की विज्ञानधनस्व्नाव के रूप से परिणति 
होती है ऐसा जो कहा गया है वह ठीक नहीं जचता ” इसप्रकार जिज्ञासु के द्वारा आक्षेप किया जा सकता है। 
इसका समाधान सोचे उद्भधुत किये जानेबाले उद्धरण से हो सकता है। देखिये- 


आत्मलक्षणं तावज्ज्ञानभ्‌। तच्चालण्डप्रतिभासमय सर्वजीवसाधारण महासामान्यम्‌। तत्च 
महासामान्य ज्ञानमयानन्तविशेषव्यापि | ते च ज्ञानविशेषा अनस्तद्रब्यपर्यायाणां विषयसभूतानां सेय- 
भतानां परिच्छेदका ग्राहका: । अखण्डकप्रतिभासमयं यन्महासासान्य तत्स्वभावमात्मानं योष्सो प्रत्यक्ष 
न जानाति स पुरुष: प्रतिभासमग्रेन महासामान्येन ये व्याप्ता अनन्तज्ञानविशेषास्तेषां बिषयभता। 
येब्नल्वद्रव्यपर्यायास्तान्‌ कर्थ जानाति ? न कथमपि । अथ एठदायातम्‌- यः आत्मान न जानाति स 
स्व ते जानातीति | तथा चोक्तम्‌- 


/ एकों भावः सर्वभावस्वभाव: सर्वे भावा एकभावस्वभावाः । 
एको भावस्तत्त्वतों येन बुद्ध: सर्वे भावास्तत्त्वतस्तेम बुद्धा: ॥ 


सथभयसारश। | ७९९ 


अजञ्रा5४ह शिष्य:- “ आत्मपरिज्ञाने सति सर्वपरिज्ञानं भवतोत्यत्र व्यास्यातम्‌। तत्र तु पूजंसूत्रे 
भणितं ' सर्वपरिश्ाने सत्यात्मपरिज्ञानं भवति ' इति। यदेवं तहि छद्मस्थानां सर्वपरिज्ञानं नास्ति, 
आत्मपरिज्ञा् कथ्थ भविष्यति ? आत्मपरिजशञानाभावे चात्मभावना कथम्‌ ? तदसभावे केवलज्ञानोत्यत्ति- 
नास्ति। / परिहारमाह-परोक्षप्रमाणभृतश्रुतज्ञानेन सर्वपदार्था ज्ञायन्ते। ' कथम्‌ ? ” इति चेत, छोका- 
छोकादिपरिज्ञानं व्याप्तिशानरूपेण छद्मस्थानामपि बिद्यते । तच्च व्याप्तिज्ञानं परोक्षाकारेण केवछ- 
लानविषयग्राहक॑ कथड्व्चिदात्मंव भण्यते । अथवा स्वसंवेदनज्ञानेनात्मा ज्ञायते, ततइल भावना क्रियते 
तया रागादिविकल्परहितस्वसंवेदनज्ञानभावनया केवलज्ञानं च जायते। इति नास्ति दोषः। 
( प्रव. सा., अ. १, गा. ४९, ता. व. ) 


शान आत्मा का लक्षण अयात असाधारण घमं है। बह ससोी जीबों में पाया जानेवाला अलण्ड प्रकाशरूप 
महासामास्य है । बह महासाम'न्‍्य ज्ञान के परिणामभूत-पर्यायभत अनंत विशेधों को व्याप्त करनेवाला होता है। वे 
शात के विशेष अर्थात्‌ भिनश्नभिन्नप्रकारक परिणाम श्ञान के विषयभत शेयम्रत अन॑तद्रव्यपयायों के ग्राहक अथात 
जाननेवाले होते हैं। अलड-एक-प्रकाशरूप जो महासामान्य है वह जिसका ह्वभ्ाव होता है शेस्तो आत्मा को जो 
प्रत्यक्षकप से नहों जानता वहु॒ पुरुष प्रकाशरूप महासामान्य के द्वारा अपने स्वरूप से व्याप्त किये गये जो शञान के 
अनंत परिणाम होते हैं उन परिणामों के द्वारा जो अनंतब्रव्यपर्थायें होतो हैं उनको फंसे जानता है ? किसी भो 
प्रकार से नहीं जान सकता। इससे “ जो आत्मा को नहीं जानता बहु सब नहीं जानता ' यह ( अप्िप्राय ) फलिस 
हुआ। उसोप्रकार कहा भी है- 


“ सभी शेयभूत अनंत द्रव्यों के ओर उनकी अनंत फ्यायों के स्वन्नाव जिस में ( प्रतिबिबित ) होते हैं ऐसे 
स्वप्ताववाला एकद्रण्य ( अर्थात्‌ आत्सा ) होता है और एक आत्मा के ज्ञानरूप परिणार्मो में जिनके अपन स्वभाव 
( प्रतिबिबिस हुए ) होते हैं ऐसे सप्ती ज्ञेय पदार्थ होते हैं। जिसने एक पदार्थ को ( अर्थात्‌ आत्मा को ) परभा- 
यंत: जाना है उसने सभी पदाधों को परमार्थतः जाना है। ' 


यहां आत्मा का परिज्ञान होनेपर सप्ती पदाथों का परिज्ञान होता है। ' ऐसा कहा गया है। उस पूर्वसूत्र 
में तो *' सभी पदायों का परिज्ञान होनेपर आत्मा का परिज्ञान होता है ' ऐसा कहा है। यदि ऐसा हैँ तो जब छद्य- 
स्‍्थों को सन्नी पदाथों का परिज्ञान नहीं होता तब आत्मा का परिज्ञान कंसे होगा ? आत्मा के परिज्ञान का अभाव 
होनपर आत्मभावना ( आत्मस्वरूप का चितन ) फंसे हो सकती है ” आत्मन्नावना के अन्नाव में केवलशान को 
उर्प्पत्ति नहीं हो सफतो ” ऐसा शिष्य कहता हे। अब इस कथन का परिहार करते हैं-परोक्षप्रमाणभूत श्रुतज्ञान के 
द्वारा सभी पदार्थ जाने जाते है। “कंसे जाने जाते हैं ? ” ऐसा प्रइव हो तो उसका उत्तर कहते हैं। छद्यस्थों के भी 
व्याप्तिज्ञानरूप से लोक, अलोक आदि का परिज्ञान होता है। केघल शान के विषयों को परोक्षरूप से जाननेवाला 
वहू व्याप्तिज्ञान क्यंचित्‌ आत्मा ही है ऐसा कहा जाता है। अथवा-स्थसंवेदनज्ञाम के द्वारा आत्सा जानो जातो है, 
उससे आत्मभावना की जाती है ओर रागाबिख्पविकलपों से रहित उस स्वसंवेदनजश्ानम्ावना के कारण केबलशान 
उत्पन्न होता हें! इसप्रकार दोष नहीं है। 


इससे स्पष्ट हो जाता है. कि केवलज्ञानी के समान छद्मस्थों के सो सप्ी पदार्थों का ज्ञान होता हे। विशेष 

यह हैं कि केवली केवलशान के द्वारा सभो शेय पवायो को प्रध्यक्षरूप से जानते हैं ओर छद्मस्थ ज्ञानी जीव परो- 
क्षप्रभाणभत श्रुतज्ञान के द्वारा अथात्‌ व्याप्सिशान के द्वारा सभी शेय पवार्यां को जानते हैं। दूसरी बात यह है कि 
प्रत्येक शेयपदार्थ का शान तब हो सकता है जब को वह स्वरूपादिचतुष्टय के झ्ञात से अस्तिरूप से और पररूपादिण 
खलुष्टय के जान से नास्तिरूप से जाना जाता हुँ। एक पदात्य के लस्पपवा्थकपत्वका अभाव उस पदार्थ में अन्य पदार्थ 

हे के द्रव्य, शेत्र, काल और भाव का अभाव होनेपर होता है। आत्मा आत्मधिन्न पदायों के द्रव्य, क्षेत्र, काल और 


७० शीऋषसभाथविगंवरजेनग्रंथप्रकाइनसंल्यायथाः । 


भाव का जम अपने में होनेवाले अभाव को जानतो है तब ही अपने यथाथंस्थरूप को जान सकती है. अर्थात्‌ पर- 
हृव्य के स्वरूप आदि को जासनेपर ही अपने यथार्थस्वरूप को सी आन सकती हुँ। इससे स्पष्ठ हो जाता है कि 
जो आत्मा अपने स्वरूप को ययार्थरूप से जानतो है बह परपदाथों के स्वरूपों को भी जानती है । ये जो आत्मभ्रिन्न 
पदार्थ हैं वे हो केवलज्ञानरूप विशदप्रत्यक्षप्रमाण के विषय हैं। अतः परीक्षप्रभाणभूत श्रुतज्ञान के विषय और केव- 
रज्ञान के विषय समान-एक होनेसे छह्यस्थ वोतरागस्वसंयेदबज्ञानो जीव भी सभी परायों को जामता है यह 
अप्रिप्राय स्पष्ट हो जाता हैं । 


एकस्य दृश्यों, न तथा परस्य चिति द्रयो्द्वाविति पक्षपातों । 
यस्तत्त्ववेदी च्यूतपक्षपातस्तस्यास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥॥ ८७॥ 


अन्ययः- एकस्य दृश्य:, परत्थ तथा नइति चिति द्वयो: द्वो पक्षपातो | यः तस्ववेदों च्यूत- 
पक्षपात: तस्य चित्‌ नित्यं खलु चित्‌ एवं अस्ति। 


अर्थ. स्वसंवेषतज्ञान के हारा आत्मा का सामान्यसात्ररूप से ग्राहत्व शुद्धनिष्चयमय की दृष्टि से है । 
अत यह शुद्धति्वयनय का पक्ष हे। अनादिकाल से कमंबद्ध होनेसे आत्मा और शरीर में होनेवाले संद फा शान 
न होनेके कारण अज्ञानी को वह सामास्यमात्ररूप से भी प्राहम नहीं होती ! इसप्रकार आत्मा फे विषय में उ्यवहार 
ओर निश्चय इन दो नयों के दो परह्परविरुद्ध पक्षों में-दृष्टियों में आसक्तियां ( अभिनिवेश ) होती हैं। स्वसंवे-- 
दनरूप प्रत्यक्षक्षान के द।रा-अनुभवात्मक शान के द्वारा जो शुद्ध आत्सा के स्वरूप को जानता हैँ और जिसको 
क्षायोपशसिकप्तावभूत श्रुतश्ञान के अंडरभृत व्यवहारतय की दृष्टि में और निशचयनय की दृष्टि में आसक्तियां नष्ट 
हो गयो होती हैं उसकी दृष्टि में आत्मा नित्यकाल अविच्छिन्नकप से परमार्यत: शूद्ध चेतन्यमात्रस्वभाववालों होती है ! 


त. प्र. :- जोवः स्वश्ंवेदनज्ञानप्रत्यक्षेण वृष्यः सामान्यमात्रत्वेन ग्राह्म इत्येकस्थ शुद्धनिश्वयन- 
यस्य पक्षों दृष्टि'। अनादे: कर्मबद्धत्वात्कमात्मनोरेकत्वाभावेदपि तयोरेकल्थ जानत आत्मनो न 
स ग्राह॒थ: सामान्यसाञत्वेन शेयः। अय॑ व्यवहारनयस्यथ पक्ष:। कममात्मनो: परमार्थतो भेदे सत्यपि 
करमेंबद्धत्वेत योउध्यवसायस्तस्योपच रितत्वात्तदग्राहुधत्व॑ व्यवहारनयापंणयेति ज्ञातव्यम्‌। इत्यमना 
प्रकारेण चित्यात्मनो विबये दृयोनिशवयव्यबहारनययोद्री ग्राहघाइचा प्राहघशचेति दो पक्षपातो परस्पर- 
विरुद्धवृष्टच्यासक्ती स्तः। यस्तत्त्ववेदी स्वसंवेदनज्ञानप्रत्यक्षेण ज्ञानपझऊुचकंकीभावात्मकविज्ञानधनस्व- 
भावरूपशुद्धात्मस्वरूपसनु भवविषयीकृत्य तज्ज्ञाता स ज्ञाता विज्ञानघनमात्रकस्वभावत्वाच्छ॒ुद्धात्मनस्त- 
ज्ञानस्थ च क्षायोपशमिकभावभतश्ुतज्ञानांवाभ्तत्वादिज्ञानान्व यवेकत्याद्विज्ञानाजू स्तनत्वाच्छुद्धात्म- 
सस्‍्वरूपानुभवकाले विज्ञाने3न्तर्ावयितुम शक्यत्वाच्च्युतपक्षपातों विनष्टनयद्यग्राहधाग्राहचत्ववृष्टयास- 
क्तिरूपविकल्पस्तस्थात्मनस्तत्ववेदिन: क्षपकश्नेण्यारूठस्थ चिदात्मा नित्य सर्वकालमविच्छेदेन खलू 
परमार्थतब्चिदेव विज्ञानघनमात्रेकस्वभाव एवास्ति सवति। 


विवेखन :- दहन शान का एक बिशिष्ट परिणाम होने से ज्ञान से कर्यचित्‌ अभिन्न है। बोतरागस्वसंये- 
दनज्ञान आत्मा के सामान्यविशेषात्मकस्वरूप को जानता है। सासास्यस्थरूप को जानना वर्शान का कार्य होनेंसे शान 
का भी कार्य है। अतः स्वसंवेदनशाम का आत्मा के सासान्य अंश को जानना तब संभव हो सकता है जब आत्सा 
का पांच प्रकारवाला शान विज्ञानधनस्वभशव के रूप से परिणत होता है। अतः आत्मा का विशानधनमात्रस्वभाथ 
के रूप से परिणत होना और उसको सामान्यमात्रहप से जानना निशु्चरयमय के अधीन है। चेतन आत्मा और 
अचेतन पुद्गल परमार्यतः परत्पर सिन्न होतेपर ते ) झनाविकाल से कमंबद् हुई होनेसे अशानों बनो हुई आत्मा वेह 


समयसारः । ७७९ 


और आस्मा को अभिन्न समझती है। आत्मा ओर पुदृगल को अभिन्न-एकरूप समझना वास्तविक नहीं है, उपचरित 
है । उन दोनों को अभिन्नता उपच्ररित होनेसे व्यवहारनयाश्रित है, अज्ञानी आत्मा अपने को शरोर से अभिन्न 
सभझनेवाली होनेसे उसके स्वसंवेदनज्ञान का अभाव होनेके कारण वह आत्मा को सासान्यरूप से भी नहों जान 
सकती । शूद्ध आत्मा सामान्यमात्ररूप से परसार्थतः जाननेयोग्य होनेपर सी उसको उसरूप से न जाननेयोग्य कहना 
उपचरित होनेसे व्यवहारनयाश्रित है। तरवज्ञानी स्वसवेदनशानात्मक अनुभूति के द्वारा शुद्ध आत्मा के स्वरूप 
को ययार्थंरूप से जाननेवाला होनेसे बह दोनों नयों के पक्षों का त्याग कर देता है। ऐसे तस्वज्ञानी की दृष्टि में 
आत्मा भित्यकाल अविच्छिन्नरूप से शुद्ध तन्यस्थलाववाली अर्थात्‌ समयसाररूप होती है। इस विधय में ' एकशायक 
*+५ ५ » ॥। १४० * यह कलश देखनेपोग्य है। 


एकस्य वेद्यो, न तथा परस्य चिति हयो्ाविति पक्षपातां | 
यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपातस्तस्यास्ति नित्यं खल चिच्चिदेव ॥ ८८ ॥ 


अन्यय :- एकस्य वेद्य:, परस्य तथा न इति चिति द्वयो: हो पक्षपातो । यः तत्त्ववेदी च्युतपक्ष- 
वातः तस्य चित्‌ नित्य खलू चित्‌ एवं अस्ति | 


अथे :- स्वसवेदनज्ञान के द्वारा या वीतरागस्वसंवेदनज्ञान के द्वारा आत्मा अनुभवन के योग्य होती है। यह 
एक नय का अर्थात्‌ निश्चयनय का पक्ष है! स्वसवेदनजशञानरूप परिणति का या बोतरागस्वसंवेदनशानरूप परिणति 
का अभाव होनसे उसके द्वारा आत्मा अनुभवन के योग्य नहीं होती । यह अशद्धनिश्चयनय का अर्थात्‌ शुद्धनिश्चयनय 


की अपेक्षा से व्यवह्ाारनय का पक्ष है। इसप्रक्ार आत्मा के विषय में व्यवहार और निदचचय इन दो नयों के 
परस्परविरुद्ध दो पक्षों में-दृष्टियों में आसक्तियां ( अभिनिवेश ) होती है| स्वसवेदनज्ञानरूप प्रत्यक्ष ज्ञान के द्वारा- 
अनुभवात्मक ज्ञान के द्वारा जो जोव शुद्ध आत्मा दे स्वरूप को जानता है और जिसकी क्षायोपशमिक्तावभ्त भ्रुत- 
ज्ञान के अंडाभूत व्यवहारनय की दृष्टि में ओर निशच्चयनय की दृष्टट में आसक्तियां नष्ट ही गयी होती हैं उसको 
दृष्टि में आत्मा नित्यकाल अविच्छिन्नरूप से परमार्थतः शुद्धर्चतन्यसात्रस्वभाववाली या विज्ञानघनसात्ररूषप एक- 
स्वमभाववाली होती है । 


त. प्र. :- विज्ञानघनमात्रकस्वभावो5्यमात्मा. बीतरागस्वसंवेदनजनितानूभूतिमुखेन वेचो 
वेदनाहँ इत्ययसेकस्थ निडुच्रयनयस्यथ पक्ष: । अनादेमोहिाक्रान्तत्वात्स्वसंवेदनज्ञानात्मकपरिणासपरि - 
णतेरसम्मवादिज्ञानधनमात्रकस्वभावसंवेदनसाधनभ्तस्वसंवेदनशानाभावात्स्वसंवेदनजनितानु भवमुखेन त॑ 
तथा न वेदों बेदनाहू इत्ययं परस्यथाशुद्धनिश्वयनयस्थ शुद्धनिड्चयनयापेक्षया व्यवहारनयाभिधानस्य 
पक्ष: । इत्यमुना प्रकारेण चित्यात्मनो विषये दृयोनिइ्चरयव्यवहारनययोहों वेण्वव्चावेद्यसचेति दो पक्ष- 
पातौ परस्पर विरुद्धदृष्टचासक्ती स्त:। यस्तत्त्ववेदी स्वसंवेदनज्ञानप्रत्यक्षेण ज्ञानपञुचकंकीभावात्मक- 
विज्ञानधनमातरकस्वभावरुपशुद्धात्मस्वरूपानू भवगोचरोकृत्य तज्ज्ञाता स ज्ञायको विज्ञानघनमात्रेकस्व- 
भावत्वाच्छुद्धात्मनस्तज्ज्ञानस्थ च क्षायिकभावात्मकत्वान्यद्वस्थ च क्षायोपशमिकभावभतश्रुतशानां- 
हाधृतत्वादिज्ञानान्वयवेकल्याहिज्ञानाड न्नत्वाच्छुद्धात्मस्वरूपानुभवका ले विज्ञानेउस्तर्भावयितुमशक्यत्वा- 
उच्युतपक्षपातों विनष्टनयद्रयवेद्यावेधत्वदृष्टयासक्तिरुपविकल्पस्तस्थात्मनस्तत्ववेदिन: क्षपकश्नेण्या- 
रूडस्प चिदात्मा नित्य सर्वकालमविच्छेदेन खलु परमार्थतश्चिदेव विज्ञानधनमात्रेकस्व भाव: समयसार- 
रूप एव बाउस्ति सवति | 


७७२ शीऋषभसनाथदिगवरजेनप्रंचप्रकादनसंस्थाया: । 


विवेखवन :- झुप्रपरिणार्मों के प्रकर्स से जब आत्मा की शुद्ध आत्मा के विशामघनरूप स्वभाव का अनुभव 
करनेको शक्ति अभिव्यक्त होती है तब उस शक्ति के द्वारा आत्सा अपने विज्ञानधनरूप स्वभाव का अनुभव करती 
है। इस विशानअनरूप स्वसाज फे अनुभव से बह अपने शुद्ध स्वरूप को जात सकती है। आत्मा की उस विशिष्ट 
शक्ति को अभिव्यक्तित होनेपर वह शुद्ध आत्मा के स्वरूप का अवश्यमेय अनुभव फ़रती है ओर उस अनुभव के द्वारा 
उसको जान सकती है। क्षपकश्रेण्यारढ जोब शुद्ध आत्मा के स्वरूप को अनुभूति में निमग्न बना रहता है ओर 
उसके द्वारा केवलजान को प्राप्ति कर लेता है। अतः शुद्धशिश्वयनय की दृष्टि से मात्मा वेह-जानने योग्य होती 
है यह अभिप्राय स्पष्ट हो जाता है। अनाधिकाल से मोहाक्रांत होनेसे स्वसंवेदनशानास्मक परिणास के रूप से मोहों 
आत्मा का परिणमन होना असंसव होनेके कारण विशानधनमात्रूपस्वन्नाव के संवेदन का साधनभूत स्वसंवेदतशान 
का उसके अभाव होता है। उस असाव के कारण स्वसंवेबनश्ानजनित अनुभ्नव के द्वारा मोही आत्मा वेद्य नहीं 
होती । अतः अशुद्धनिश्वयनय की अर्थात्‌ शुद्धनिश्वयनय की अपेक्षा व्यवहारनय को दृष्टि से आत्मा वेद्य नहीं है । 
जब उसके स्वरूपाचरणचारित्र फा ही अभाय है तब वह वेद्य कंसे हो सकती है? मोही आत्मा अपने शुद्ध स्वरूप 
को जानने की सामण्यं से रहित होनेसे शुद्ध आत्मा उसके हारा वेश नहीं हो सकती । अतः शुद्ध आत्मा शुद्धभय से 
वेश है ओर अशुद्धनय से शुद्ध आत्मा मोही जोक्ष के द्वारा वेच्य नहीं है। हसप्रकार आत्मा के विधय सें दो तयों को 
वो परस्परवि ठ्ध वृष्टियां होती हैं। जिसने आत्मा के विज्ञानघनस्वस्ाथ को अनुभूति के हाशा जान लिया है उसके 
आत्सा वेध है ओर जिसने नहीं जाना उसके आत्मा वेद्य नहीं है। इसप्रकार के निशच्चयनय के ओर व्यवहारनय के 
विकल्पों का अभाव हो जाता है। इन विकल्पों का अभाव हो जानेके कारण उसकी दृष्टि में आत्मा सर्वकाल 
अधिल्छिन्नर्प ते विशानघनमात्रकप एकस्थसाबवाली या गुद्धचतन्यमसात्रस्थभाववालो होती है। 


एकस्य भातो, न तथा परस्य चिति द्वयोद्दाविति पक्षपाता । 
यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपातस्तस्यास्ति नित्यं खल चिक्चिदेव ॥ ८९ ॥। 


अन्यय :- एकस्य साता, परस्य तथा न इति जिति हयोः हो पक्षपातो ॥ यः तत्त्ववेदी च्युत- 
पक्षपातः तस्य चित्‌ नित्य खलु लित एवं अस्ति। 


अर्थे :- यह आत्मा शुद्धनिदक्षयमय को दृष्टि से विशानधतस्थध्ाववाली होनेसे स्वयमेव प्रकाशित होनेबाली 
है- वह दूसरेके द्वारा प्रकाल्िित नहीं की जा सकती । यह शुद्ध निशचयनय का पक्ष है। अनादिकाल से कमंबद्ध होनेसे 
उसका विशानघनस्वभाव कर्मावृत हुआ होनेसे कम का क्षाय होनेपर अ्रकाशित-प्रफट होनेबाला होनेके फारण परत:- 
( कर्मापथम से ) प्रकाशित होनेवाला होनेसे आत्मा स्वयमेव प्रकाशित होनेवाली नहीं हो सकती। इसप्रकार आत्मा 
के विषय में व्यवहार ओर निदचय इन दो नयों के दो परस्परविरद्ध पक्षों सें-दृष्टियों में आसक्तियां (अभिनिवेश) 
होती हैं। स्वसंवेदनरूपप्रत्यक्षत्षान के द्ारा-अनुभवात्सफ शान के द्वारा जो शुद्ध भात्मा के स्वरूप को जानता है 
ओर जिसको क्षायोपश्नमिक्तावधूतशुतशञान के अंदरभत व्यवहारनय को दृष्टि में और निश्वयनय को दृष्टि में 
आसक्षितर्या नष्ट हो गयी होती हैं उसको वृष्टि में आरमा नित्यकाल अधिस्छिन्नकूप से परमाथंतः शुद्ध तन्यसात्र-- 


स्वभाववाली होती है। 


त. प्र. :- भातं भा। “ नव्भावे क्तोध्प्यादिस्य: ' इति भावे नपि क्‍त:। अयं क्तप्रत्यय: काल- 
सासान्‍यपे। मात प्रकाशोष्स्यास्तीति भात:। “ओडुडश्आादिश्य:  इत्यो मत्वर्थोयों नित्यथोगे। भात: 
घ्वत:प्रकादा इत्ययें: । बयमात्मा स्वतःप्रज्वलितचिज्ज्योतिः स्वतःप्रकाशों वा, न परतःप्रकाशः । यशच- 
वृद्व्यं तत्तत्स्वत:प्रकाशत्वस्वभाव॑, तत्स्वभावात्रावे शानगोचरीभ्वनानहंत्वप्रसड्‌.गात्‌ । आत्मा व्रव्यभ्‌ । 
तस्मात्त्वत:प्रकाशः, भास्करवत्‌ । तस्य स्वतःप्रकाशत्वध्वभावों न कुतश्चिदन्‍्यत आयाति, न थ बिनाझं 


समयसार: । उजउके 


आ्राप्नोति। आयानापयानाभावासत्स्वभावस्य नित्यत्वमापथते। उदोरितकरनिकरो भास्करः स्वतःप्र- 
'कादा:। न तस्थ स्वतःप्रकाशत्वमन्यतः कुतश्चिदागच्छति, न व विनाश प्राप्नोति, तस्थान्यत आगम- 
नात्यूवं विनाशानन्तरं ले निःस्वमावतापत्तेस्तदभावापत्तिप्रसड.गात्‌। विकोरणकरोत्करो भास्करों 
मेघपटलाबतो भवतु वा न वा तत्सहभाविभावभ्तः प्रकाशों यथोभयोरप्यवस्थयोधिरन्सरस्तथात्मनः 
सहमभाविभावभूतो विज्ञानघनस्वभाव: कर्मावतानावृतोभयावस्थयोनिरन्तर एवं विज्ञानघनसात्रेकस्व-- 
भावस्यानागन्तुकत्वादनपायित्वाच्च तस्यागन्तुकत्वेषपायित्वे च्‌ निःस्वभावतापत्तेरात्मद्रव्यस्थाभावाप- 
ततिप्रसड.गाच्च । अतः कर्मंपटलतिरस्करिण्या तिरस्कृतस्थाप्यात्मनो विज्ञानधनस्वभावस्य मेघपटला- 
बृतभास्करप्रकाशरूपस्थभावस्येवानपायित्वात्स:्भावो उस्त्येष । भास्करस्य स्वतःप्रकाशत्वस्व॒भावत्वाद्य- 
थाउन्य: को5पि पदार्थसत न प्रकाशयति तथात्मनो5भिन्नस्य विज्ञानघनस्वभावस्यथात्मनः प्रकाशकत्वादन्यः 
कोपि पदार्थस्तं न प्रकाशयति । भास्करस्य स्वन्नावभूतप्रकाशस्य स्वतःप्रकाशत्ववदात्मनों विज्ञानघ- 
नस्व॒भावस्यापि स्वत:प्रकाशत्वसिति भाव:। अतो निषचयनयदुष्टा5धत्मा स्वतःप्रकाश इति भाव:। 
मेघपटलपटतिरस्कूते सति भास्करे मेघपटलाधस्तनप्रदेशध्थितपुरुषस्य मेघपटलोपरितनपभास्करप्रकाश- 
सज्ावस्य यथा प्रत्यक्षज्ञानं नोत्पद्यते तथा कर्मपटलाबतस्पात्मनोइज्ञानिनों विशञानधनस्वन्ाावस्य प्रत्य- 
क्षत्षानं न जायते। यथा भास्करभाभारप्रच्छादनक्रियाश्रयभतत्वान्मेघपटलस्यतत्प्रच्छादनक्रियाकतुंत्य॑ 
तथा स्वयमपसृत्य तत्प्रकाशाच्छादनापसारणक्रियाश्रयभूतत्वान्मेघघटलस्य॒ तबपसारणक्रियाकतुत्वस्‌ । 
ततश्च सेघपटलस्य कथड्चिड्धास्करप्रकाशकत्वा:द्भास्करस्थ कथण्चित्परत:प्रकाशत्वभ । एवमेवात्स-- 
नो विज्ञानघनस्वभावस्यावरणानावरणक्रियाहयाअयभूतत्वात्कमंणस्तत्कतृत्वम्‌ । कर्मणों विज्ञानघनरू- 
पात्मस्वभावानावर ण क्रियाकतुत्वादव्यवहा रनयद्ष्ट्या 5घत्मस्व भावप्रकाशकत्वाहात्मा कथड्चत्स्वत:प्र- 
काद्ा:। अतः आत्मा कथथव्चित्स्वतःप्रकाशो5पि न। इत्यमुना प्रकारेण चित्यात्मनों बिषये हयोनिश्च- 
यव्यवहारतययोदही! भातो5भातदचेति हो पक्षपातों परस्परविरुद्धवृष्टयासक्ती स्तः। यस्तत्त्ववेदी स्वसं- 
बेदनज्ञानप्रत्यक्षेण ज्ञानपञड्चकंकोंप्रावात्मकविज्ञानघनस्वभावरुपशुद्धात्मस्वरूपसनूभवविषयीक्ृत्य त- 
झ्ाता स ज्ञाता विभ्ञानघनमात्रकस्वभावत्वाच्छुद्धात्मतत्तज्ज्ञानस्य च क्षायिकभावख्यत्वान्नयद्यस्य 
चल क्षायोपशमसिकसावभ्तश्रुतज्ञानांशभ्तत्वाहिशान्वयवकल्या द्विज्ञानाडदू भत्वाच्छुद्धात्मस्वरूपानु भवका ले 
विभानेउन्तर्भावयितुमशक्यत्वाच्च्युतपक्षपातो विनष्टनयह्यभाताभातत्वदृष्टयासक्तिरूपविकल्पस्तस्या- 
व्मनस्तत्त्ववेदिन: क्षपकश्रेण्यारूदस्थ चिदात्मा नित्य सर्वकालमविच्छेदेन खल परमा्थतश्चिदेव विज्ञा- 
तघनसात्रेकस्वसाव एथाउस्ति भवति । 


विवेचन :- धर स्वयं प्रकाशित होनेवाला है। वह किसो दूसरे पदार्थ के द्वारा प्रकाशित किया जानेबाला 
नहीं है। उसका प्रकाश न कहीं से बाहुरसे आता है और न उसका कप्नी बिनाद् होता है। यदि उसका प्रकाश 
बाहर से फहीं से आता है और उसका बिनाश होता है ऐसा माना तो उसके आनेके पहुले ओर विनाश हो जाने के 
बाद उसके स्वप्ाव का उस समय अभाव होनेसे स्वयं उसका अभाव हो जायगा; क्यों कि स्वन्नाव का अभाव होनेपर 
स्थप्तायवान्‌ का अभाव हो जाता है। जो जो द्रव्य होता है बहु यह स्वयं प्रकट होनेबाला होता है; क्‍यों कि जो स्वयं प्रकट 
होनेबाला नहीं होता वह शान का विषय अर्थात्‌ शेय नहीं हो सकता । आत्मा व्रव्य है| द्रव्य होनेसे आत्मा स्वयं प्रकट होने-- 
बाली है। यदि बह स्वयं प्रकट होनेबाली न होतो तो वहु स्वसंवेदनशान का कदापि विषय न होती ओर अनुभव के 
द्वारा कदापि न जानो जाती । सूर्य चाहे मेघों से-अआइलों से आवृत-प्रच्छादित हो धाहे न हो उसका स्वभावभत 


छल शीऋभमनायशिगंबरजैनप्रंथप्रकाशनसंस्थाया! । 


प्रकाश का सद्भाव बना रहता है। बादलों से प्रछछादित हुए सूर्य का प्रकाश बादलों के नोचे खड़े हुए पुराष को 
यधपि प्रत्यक्ष दिश्वाई नहीं देता तो भी बादरझों के ऊपर क्षाकाशप्रवेश में उसका सद्भाव होता है। यदि मेघावत 
अवस्था में सूर्य के प्रकाश का सद्भाव न होता तो बावलों के दूर हो जानेपर सूर्यध्रकाश का पाया जाभा असंभव हो 
जाला । अत: सूर्य चाहे मेघाउछादित हो चाहे न हो दोनों अवस्थाओं में उसका प्रकाश बना रहता है। इसौप्रकार 
आत्मा चाहे कर्मावत हो चाहे न हो उसके विशानघनस्वभाव का सद्भाव बना रहता है। क्मवित हुई आत्सा का 
विज्तानघनस्वस्ताव अशानी जोब के द्वारा यद्यपि स्वानूभव के द्वारा जाना नहीं जा सकता तो भी आत्सा से अभिन्न 
उस स्वन्ताव का सद्भाव होता ही है। यदि कमवित अथस्था में आत्मा के विज्ञानधनस्वभाव का सद्भाव न होता तो 
कर्मों का अभाव हो जानेपर उस विज्ञानघनस्वभाव का पाया जाना असंभव हो जाता | अतः आत्सा चाहे कर्मावत 
हो चाहे न हो दोनों अवस्थाओं में उसके केवलशामरूप विज्ञानधनस्वभाव का सम्भाब होता है; क्यों कि आत्मा को 
कर्मावृत अवस्था में उसका अभाव होनेपर कमंमुक्त अवस्था में भी उसका अभाव बना रहता। सारांद, शेय होनेसे 
आह्सा स्वयं प्रकाशमान होती है यह शूद्ध निशच्चयनय को दृष्टि स्पष्ट हो जाती है। घूये मेघसमह से-बादलों से 
आच्छादित होनेपर बादलों के नीचे खड़े हुए पुरुष को जिसप्रकार बादलों के ऊपरके आकाहशप्रदेश में विद्यमान 
होनेवाले सुर्यप्रकाश का ज्ञान प्रत्यक्षरूप से नहीं होता उसीप्रकार कमंपटल से आवत हुई आत्मा के विज्ञानघधनसात्ररूप 
स्वप्नाव का झान अज्ञानिपुरुष को प्रत्यक्षरूप से नहीं होता। जिसप्रकार सूयंप्रकाश को प्रच्छादित करने की क्रिया 
का आश्रयभृत होनेंसे बादलों का सम्‌ ह सुर्यप्रकाश को प्रच्छादित करनेको क्रिया का कर्ता होनेसे कथंच्चित प्रच्छादक 
कहा जाता है उसीप्रकार स्वयं दूर होकर सूर्यप्रकाश के आचछादन को दूर करने की क्रिया का आश्रयमत होनंसे 
बादलों का समह मूर्यप्रकाश के प्रच्छादन को दूर करने की क्रिया का कर्ता होसेसे कर्थंच्चित्‌ प्रकाशक कहा जाता 
है। इस दृष्टि से सूर्य कयंतित्‌ दूसरे के द्वारा प्रकाशित किया जानेबाला होनेसे क्थ्ं्ित्‌ स्वय प्रकाशित होनेबाला 
नहीं है। इसोप्रकार आत्मा के विशानघनमान्ररूप स्वभाव को आवत और अनाबुत करने की क्रियाओं का आश्रय- 
पझत होनेसे कर्म उन दोनों क्रियाओं का कर्ता होता है। कर्म आत्मा के विज्ञानघनरूप स्वभाव को अनाबुत-प्रकट 
करनेकी क्रिया का आश्रयभूत होनेसे उस क्रिया का कर्ता होनेके कारण व्यवहारनतय की दृष्टि से आत्मस्वभाव को 
प्रकाशित करनेबाला होनेंसे बह आत्मस्वभावप्रकाशक होनेके कारण आत्मा कयंचित्‌ परसे प्रकाशित होनेवाली 
होनेके कारण कथचित्‌ स्वयं प्रकाशित होनेवाली नहीं कही जाती । इसप्रकार आत्मा के विषय में दो नयों की दो 
परस्परविरुद्ध वृष्टियां होती हैं। जिसने आत्मा के विज्ञानघनस्थभाय को अनुभूति के द्वारा यथार्थरूप से जान लिया 
है उसके “ आत्मा स्वयं प्रकाशित होनेवाली है और आत्मा स्वयं प्रकाशित होनेबाली नहीं है इसप्रकार के नि£च्चय- 
नय के और व्यवहारनय के अथत्त्‌ अशुद्धनिइ्चयनय के विकल्पों का अभाव हो जाता है। इन विकल्पों का अभाव 
हो जानेके कारण उसकी दृष्टि में आत्मा सर्वकाल अविच्छिन्ररकूप से विज्ञानधनमात्रकप एफमाश्रस्वभाववाली 
या शुद्धचंतन्यमातजस्वक्ञायबाली होती है। 


स्वेच्छास मच्छलदनल्पविफल्पजालामेबं व्यतीत्य महतीं नयपक्षकक्षाम्‌ । 
अन्तबंहि:समरसेफरसस्वभावं स्व॑ भावमेक मुपयात्यनुभूतिमात्रम्‌ ।। ९० ॥। 


अन्वय :- एवं स्वेच्छासमुच्छक्रनल्पथ्चिकल्पजालां सह॒तों नयपक्षकक्षां व्यतीत्य अन्तबहि:समर-- 
संकरसस्वभाव अनुभतिमात्र एक स्व भाव उपयाति। 


अर्थ :- इसप्रकार अपनी इच्छाओं के अर्थात्‌ व्यवहारनय की और निदययमय की विवक्षाओं के कारण 
जिसमें विपुल विकल्पों का समूह प्रादुर्भृत हुआ होता है एसे नयदुष्टियों के महान्‌ तुल्यबलबिरोधात्मक विप्रतिषेष्ठ 
को- स्पर्धा को उल्लंघन करके आत्मा अंतरंग में ओर बाहर ( नयविकलप आदि से अविकृत अत एव ) शान्तरस- 
रूप-एकमात्ररस|त्मकस्वभाववाले अनुभूतिसात्ररूप अपने एक अर्थात्‌ शुद्ध परिणाम्त को प्राप्त होती है अर्थात्‌ शुद्ध 
परिणाम के रूप से परिणत होती है। 


सम्रयसारः १ ७३७५ 


ते. प्र. :- एवं जीवो व्यवहारनयविवक्षया बड़ो निशजयनयविवक्षया न बद्ध इत्येबंप्रकारेण स्वे-- 
इछासमुच्छलवतल्पचिकल्पजालासात्सकतुंकृतविवक्षाबशप्रादुर्भवदद्धाबद्धादिप्रका रकविपुलविकल्पसस्‌हा - 
म्‌। स्वस्यथात्मन इच्छया व्यबहारनिश्वयनयविवक्षावशेन समच्छलत्प्रादुर्भवदनल्पानां विपुलानां 
विकल्पानां जाल समूहों यस्याम्‌। ताम्‌। सह॒तों प्रबलां नयपक्षकक्षां निश्चयव्यवहारनयदष्टबोस्तुल्य- 
बलविरोधात्मक विप्रतिषेधम्‌ । उभयनयवृष्टचो: स्पर्धमित्यर्थ:। कक्षा तुल्यबलूविरोधात्मको विप्रति- 
षेध:। व्यतोत्यातिलड्‌.ध्य । परिहृत्येत्यरथं:। अन्तर्ब हिःसमरसंकरसस्वभावमन्तर्बहिनिइचयव्यवहारनय-- 
इुयनिसित्तकविवक्षाद्रितवजनितविकल्पवेकल्य निवन्धनशान्त र सर्प कमात्ररसस्वभावभ्‌ ५ ससो विकल्प- 
विकलत्वान्षिथिकारस्सम' । स चासो रसइ्च समरसः। शान्तरस हत्यर्थस्तस्थ निविकारत्वस्वरूप- 
त्वात्‌ । स एवंकोउद्वितीयों रसः स्वभ्ावों यस्य तत्‌। अन्तरड.गे विकारवंकल्याच्छान्तरसे समृत्प्ने 
सति बहिरिप्यात्मनो तयविकल्पक्रोषाविस्वभावभावविकलता दरीबदृश्यते। अतः शान्तरसस्यान्तबंहिश्ल 
तुल्यत्वमापदते । अनुभृतिमाञजसनुभवस्वरूपम्‌ । स्वार्थेपन्न मात्रट । एक केवल शुद्ध स्व स्वकोयं भाव 
परिणामम॒पयाति प्राप्नोति । यः सकलनयविकल्पान तिलड्‌.घयति स शान्तरसस्वरूपानुभवनमात्रात्मक- 
शुद्धपरिणामेन परिणमतीति भाव: । 


विवेचन :- * आत्मा ” इस शब्द से शुद्ध और अशुद्ध हत दोनों अवस्थाधालो आत्मा का ग्रहण होता है; 
क्यों कि उन दोनों अवस्थाओं में वह ज्ञानस्वभ्ाव से युक्त होतो है। अशुद्ध अवस्था में उसका जशानस्वभाव कर्मावृत 
होता है-उसका सर्वेया अभाव नहीं होता | “ संसारिणों मुक्तादच ” इस सूत्र से इस अभिप्राय का समर्थन होता है। 
प्रमाण से जाने गये पदार्थ के एकदेश को ग्रहण करनेवाले ज्ञान को नय कहते हैं। इस नय के अध्यात्म को भाषा 
में द्यवहारमय और निदु्ययनय ऐसे दो भेद हैं। अशुद्ध आत्मा को विषय बनानेबाले नय को अशुद्धनिश्चयनय कहते 
हैं। शुद्धनिष्वयनय की अपेक्षा से अशुद्धनिश्वयनय व्यवहारनयरूप है; क्‍यों कि अशुद्ध आत्मा के अशुद्ध परिणाम 
शुद्ध आत्मा के न होनेपर भी सामान्यत:आत्मा के कहे जानेपर शुद्धात्मस्वासिक कहे जानेसे बहु कथन फर्यश्षित्‌ उपचरित 
बन जाता है। श॒द्ध आत्मा को अपना विषय बनानेवाले नय को शुद्धनिशु्वयनय कहते हैं। ये दोनों नय आत्मा के 
एकदेश को हो ग्रहण करते है, संपूर्ण आत्मद्रव्य को अर्थात्‌ दोनों अवस्थावाले आत्मद्रव्य को ग्रहण नहीं करते। 
आत्मा को बद्ध, मूढ, रागी, हेषी, कतो, भोक्‍्ता आदि जो कहा जाता हैं वह अशद्ध निश्चयनय की दृष्टि से अथोत्‌ 
व्यवहारनय की दृष्टि से कशा जाता है और आत्मा बद्ध नहीं, मूढ नहीं, रागो नहीं, द्ेषी नहीं, करते नहीं, भोकता 
नहीं आदि जो कहा जाता है बह शुद्धनिन्‍्चयनय की दृष्टि से कहा जाता है । अशुद्धनिश्चवयनय की दृष्टि से आत्मा 
बद्ध आदि होने से शुद्ध निद्ययनय की दृष्टि से बद्ध आदि नहीं है ऐसा कहा जाता है ओर शुद्धनिष्रचरयनय की दृष्टि 
से आरा बद्ध आदि न होनेसे अशुद्ध निइचयनय की दृष्टि से आत्मा बद्ध आदि है ऐसा कहा जाता है। यदि आत्मा 
सर्वथा बद्ध आदि होती तो उसको अबद्ध अवस्था का असाब होनेसे शूद्धनिश्वयनय के विषय का अभाव होनेसे 
शुद्धनिदवनपनय निरालब बन जानेसे उसका अपभ्राव हो जायगा और यदि वह स्वंथा अबद्ध आदि होती तो 
उसकी बद्ध आदि अवस्थाओं का अभाव हो जाने से अशुद्धनिश्वयनय के विधय का अन्नाव हो जानेके कारण वह 
मिरालंब हो जाने के कारण उसका भी अम्नाव हो जायगा। आत्मा की शुद्ध अवस्था का और अशुद्ध अवस्था का 
सद्भाव होने से दोनों नथों की चरितार्थता को सिद्धि हो जानेके कारण दोनों नयों की परस्परसापेक्षता की सिद्धि 
हो जाने से दोनों तय. था सिध्या नहीं हो सकते-तयाभासरूप नहीं हो सकते। नयाभासरूप न होनेसे उनको 
सत्यता को स्वीकार करना अनिवार्य हो जाता है। आत्मा को अशुद्ध अवस्था नष्ट हो जानेसे अशुद्ध तिश्चयनय निरालंब 
होनेवाला होनेके कारण वह भले ही क्यंचित्‌ सिथ्या हो; किसु अशुद्ध अवस्था को अपेक्षा से वह सत्य भी है। 
आत्मा की अशुद्ध अवस्था नष्ट हो. ९ अशुद्धनिदचयनय निरालंब होनेसे उसका अन्नाव हो जानेसे सिन्‍्चयनय की 


७७६ डीऋणभनाथ शिगंबरजे नं थप्रकादनसंस्थाय!: । 


सापेक्षता का अभाव हो जानेसे वह तिरवयासासरूप बन जाने के कारण उसका भी अन्नाव हो जाता है। आत्म- 
ह्वरूप को जानते समय दोनों नयों का प्रयोजन सिद्ध हो जाता है। सम्यकत्व को उत्पत्ति के बाद और निधिकल्प- 
धसमाधिजन्य आत्मज्ञान के पहले आत्मा को बद्धादि अवस्थाओं की हेयता को जानतेके लिये अशुद्धविश्वपनय का 
प्रयोग और शुद्ध श्रात्मा को उपादेयता जानते के लिये शुद्धनिर्वयनय का प्रयोग विधेय हैं। जब बीतरागस्वसंयेद- 
नज्ञान के द्वारा जोब अपने विज्ञानघनस्वभाव का अनुसव करने लगता है तब विकल्परहित अधश्या को आवश्यकता 
होतो है; क्‍यों कि विकल्पों के अभाव के विना आत्मा के स्वरूप का अनुश्नव नहीं हो सकता। दोनों नर्यों के पक्ष 
बिकहपात्मक होते हैं। अतः अ।त्मस्थरूप के अनुभलिकाल के अनतरपूर्वलमयतक दोनों नय कार्यकारी होनेसे उनका 
सद्भाव होता है ओर अनुभूतिकाल में उनको कार्यकारिता का अभाव होनेसे उनका अभाव होता है। 


ये दोनों नय तुल्यबल होनेसे उनमें विरोध होता है और इस विरोध का परिहार स्थात्‌ या कथ्थंचित इस 
झाब्द के हारा किया जाता है। इस अश्िप्राय का समर्थत ' उभ्यनयविरोधध्वंसिति स्यात्यदाइ.के जिनकषयसि रमन्ते 
ये स्वयं वान्तमोहा: ' हइस कलद से हो जाता है। यदि अशुद्धनिश्वयनयसंशक व्यवहारनय सर्वथा मिथ्या होती तो 
उसकी छुल्यबलता का अभाष हो जाता हैं जौर उसके तुल्यब॒लता के अभाव में विरोध का अभाव हो जाता। विरोध 
के अभाव में बद्धाबद्धाविष्यवस्था टूट जातो ; बद्धाबद्धादिय्यवस्थाः के टूट जानेपर आत्मा को सर्वया शुद्ध या सर्वथा 
अशुद्ध माननेका प्रसग उपस्थित हो जाता। आत्मा को सर्वया शुद्ध मानने से निशवयनय का अवलूबन विफल बन 
जाता और सर्वथा अज्लुद्ध मानने से व्यवहारनय का अवलबन बिफरू बन जाता। अतः व्यवहारनय को स्ंधा सिथ्या 
माननेसे आगमोकत अद्धमृढाविष्यवस्पा टूट जानेसे आगम की विफलता सिद्ध हो जानेका प्रसय उपस्थित हो जानेके 
कारण व्यवहारनय को सर्वेथा मिथ्या नहीं माना जा सकता। प्रकृत करत में पाये जानेवाले “नयपक्षकक्षां ' इस 
सामासिकपद में प्रयुक्त किया गया “ कक्षा ' यह शब्द तुल्णबलविरोध ( रि१ए७।ए/ए ) का बाचक है। इससे भी 
दोनों नयों में होनेवाले विरोध के साद्भाव की सिद्धि हो जाती है । वस्तुस्वरूपविषयक जितने बच्चन होते है उतने 
ही नय होते हैं। अत. नयविकहपों की अनल्पता की सिद्धि हो जाती है। व्यवहारनय के और निशचयनय के इन 
सभो विकल्पों में विरोध का सद्भाव है। यवि व्यवहारनतय को शुद्ध निश्चचयनय जितनी बलवान होती है उतनी 
बलवान्‌ न माना तो अर्थात्‌ दोनों नयों को तुल्यबल न माना तो व्यवहारनय को दु्बंछ या निबंल साननका प्रसंग 
जपस्थित हो जानेसे विरोध का अन्नाव हो जानेसे विरोध का अभाव करने के लिये “ स्थात्‌ ” इस पद को आवद्य- 
कता नहीं रहेगी और उससे “' उप्यनयविरोधध्वंसिनि स्पात्पदाड-के ” इस कलश की निष्फलता सिद्ध हो जायगी। 
अतः व्यबहारनय को सर्वथा सिथ्या साननेसे सिश्चयनय के साथ होनेवाले उसके विरोध का अभाव सिद्ध हो जानेसे 
उसको सवंथा सिथ्यारूप झानना उचितन्ठोक नहीं है। इन सभी विकल्पों के अभाव के बिना निविकल्पसमाधि की 
सबस्या प्राप्त नहीं हो सकती; क्‍यों कि उनके अभाव के बिना आंतरस का प्रावृर्भाव न होने से विज्ञानधनस्वन्नाव- 
रूप एकमात्रध्येयपर चिता का-अतःकरणव्यापार का निरोध नहीं किबा जा सकता। अतः आत्मानुभ्ति के समय 
झांतरस की प्राप्ति के लिये दोनों नयों का अभाव आवश्यक होनेसे दोनों मयों को हेयता सिद्ध हो जातो है। * है 
झव्य आत्मा ! तु अनादिसे कर्मबद्ध हुई होनेसे बद्ध है, मूढ है, रागी बनो हुई है, द्वेषी बनी हुई हे, तू अबने विधा- 
धन्तावों का कर्ता बनी हुई है ओर विशावश्ावों के रूप से परिणत हुई होने से उन परिणामों का भोकता है ' दृत्या- 
दिरूप उपवेश जब दिया जाता है तब अशुद्धनिश्वयत्तय का होना योग्य है और “ जीव परमायंत) न बद्ध है और 
न मद हैं, न रागो है ओर न ढषी हे, न कर्ता हे ओर न भोकता हे ” इत्यादिप्रकार का उपदेश जब दिया जाता है 
तब शूद्वनिदपचयनय योग्य है । व्यवहारनतय के द्वारा अशुद्ध आत्मा का स्वरूप प्रकट करके शुद्ध आत्मा के स्वरूप का 
उपदेश देकर उसको उपावेण बताना आषश्यफ है। यदि व्यवहारनय सर्वथा हेयथ माना तो देशना असंभव हो 
छायगी । अतः दोनों नर्यों को कर्षथित्‌ उपादेवता की झोर कर्यंलित्‌ हेयता को सिद्धि हो जाती है। व्यवह्ाास्नय 
को सर्वंधा भिथ्या सान लिया तो बद्धादि-अवस्थाओं को वें कर्यंचित्‌ सत्य होनेपर श्री सर्वेथा सिथ्या मानना होगा। 
बद्धादि अवस्थाएं सर्वधा सिध्या मानी गयी तो मोक्षक्षार्थ के उपदेश की आवश्यकता हो नहीं रहेगी। बदादि अब-- 


सम्रयधार:। 3३७ 


स्थाएं सर्वधा मिथ्या नहीं हैं। अतः उनको अपना विषय बनानेवाला अशुद्धनिश्वयनय भी अर्थात्‌ व्यवहारनय भी 
सर्वभा घिथ्या महीं हो सकता। इस कारण से भी व्यवहारनय को सर्वथा सिथ्या नहीं साना जा सकता। समयसा- 
रयाथा ११ की तात्पयंवृत्तिटीका में आचायंश्रीजयसेन ने व्यवहारनयभतार्थ भो है ऐसा कहा है। देखिये- 


* बबहारो असदत्यो ' व्यवहारो5मतार्थों “ भवत्यथो ' भूता्थइच “ देसिदो ' देशित: कथितइच । 
न केबल व्यवहारों देशित: ' सुद्धणओ ' शुद्धनयो5पि । 


' व्यवहारनय अभूता्थ है और भूतायं भी है ऐसा कहा है। न सिर्फ व्यवहार भूतार्थ हूं अपि तु शुद्धतय भी 
सृतार्थ है । ' इस से स्पष्ट हो जाता हैँ कि व्यवहारतय जिसप्रकार अम्ृतार्थ हे उसो प्रकार भतार्थ भी हे । 


तत्त्वा्थमहात्ास्त्र में. “ उत्तमसंहननस्येकाग्रचिन्तानिरोधो ध्यानमान्तमुंह॒र्तात्‌' हसप्रकार ध्यान का लक्षण 
दिया हुआ हैँ । इस सूत्र में पाये जानेवाले “ अग्र ” इस शब्द का “ अड्‌.गतोत्यग्रमात्मेति वा' हस यातिक के द्वारा 
आचार्य भट्टाझलड कदेव ने ' आत्मा ” यह अर्थ भी होता हैं ऐसा स्पष्ट क्र दिया है। ' ज्ञानावरणीय और बोया- 
स्तराय इन कर्मों के विशिष्ट क्षयोपदाम से उत्तमसहननवाले जीव के अन्तःकरण व्यापार की आत्मा में जो अत- 
सुंहर्तकालतक अवस्थिति होती है बह ध्यान हे ' ऐस। उसका अर्थ हूँ । ( जो जीव उत्तमसहननवाला होता हे उसके 
ही ध्यान की सिद्धि होती है। राजवातिक में कहा हे कि- ' वज्वषनाराचसंहुनन, वज्रनाराक्सहनन, नाराच- 
संहननमित्येतत्त्रितयं संहूनतमृत्तमम्‌ | कृत: ? ध्यानवुत्तिविशेषहेतुत्वात्‌ । तस्य मोक्षस्य का रणमसाच्यमेकमेव । ध्यानत्य 
जितयसपि।  वस्यवुपप्तताराच, बज्मनाराच और नाराच ये तीन उत्तमसंहुनन है। ये तीन सहनन उत्तम क्यों हैं? 
ध्यानरूपकियाविदेष के हेतु होने से वे सहनन उत्तम हैं। उन तीन प्रकार के सहननों में से एक आद्य सहनन ही 
मोक्ष का कारण हूं । तीनों भो सहनन ध्यान के कारण हैं. यहा आद्य सहनन को मोक्ष का कारण बताया हे और 
आधद्य तीन संहननों को ध्यान का कारण बताया हैं। कारण दाब्द से यहां निर्मित्तवारण का ग्रहण अभीष्ट हूं, 
उपादानकारण का नहीं; क्यों कि ध्यान यह ज्ञान की क्रिया हैं और सहनन पुदंगल का परिणाम है। यदि निमित्त 
सर्वथा भकिचित्कर होता तो उसका प्रयोग अनुपयुक्त होनेसे ध्यान के लक्षण में उत्तमसंहनन का ग्रहण विफल हो 
जाता और होनसहननवालों के और अत एव स्त्रियों के भी ध्यान को सिद्धि हो जाने से सोक्ष की प्राप्ति होगी। 
उत्तमसहनन ध्यान की क्रिया में सहकारी होता हे ! यदि बह सहकारी नहीं होता ऐसा माना तो उत्तमसहनन- 
हाब्द का ग्रहण व्यर्थ पड जानेसे ध्यान का लक्षण दृषित हो जाता है। अतः निम्ित्त को सर्वथा अकिचित्कर नहीं 
साना जा सकता। ) 


जिस निविकल्फप्तमाधि में आत्मा के विशानघनस्वभ्ाव का अनुभव किया जाता हे वह समाधि ध्यानरूप ही 
है। अनुभूति आत्मा का स्वकीय परिणास हे। प्रकृत करूद में पाये जानेवाले “अनुभतिसान्न ' इस पद का 
“ समरसंकरसस्वभाव॑ ' यह जो विशेषण पाया जाता हें उसमें पाया जानेबाला “' समरस ' यह शब्द विचारणीय 
हैं। 'सस” इस शब्द का अर्थ “ निविकार ' ऐसा हैं। जो रस निविकार होता हैँ वह शांतरस कहा जाता हूँ । 
जिसमें प्रमाण, तय ओर निक्षपों के घिकतपों का अभाव होता हे वह अवस्था निविकार होतो है। अनुभूतिकाल में 
प्रभाणनयावि के विकल्पों का अभाव होता है । इस अभिप्राय का समयंन “ उदयति न नयभ्रीरस्तमेति प्रमाण ” इस 
कलश से होता है | शॉतरसरूप एकमात्र रस अनुभूति का स्वरूप हुं। यह अनुभतिमात्ररूप परिणाम शद्धस्वरूप होता 
है। जब आत्मा कायगुप्ति, वचनगुष्ति ओर मनोगुप्ति के क,रण शुद्ध आत्मा के स्वरूप के अनुश्नवन में एकतास 
होती है * तब आत्मा अंतरंग में शांतरसरूप से परिणत होती है और अंतरंग में शांतरसरूप से परिणत होनंसे 
उसकी बाहुण कायजिया और वचचनक्रिया का अभाव होता है। अतः बाहर भी दांतरस की अभिव्यक्ति हो जाती 
है। अतः अंतरंग में बाहर जब शांतरस की अभिव्यक्ति हो जाती हे तब आत्मस्थरूप का अनुभव होता हे | जो 
फ्यवहार और निदचश्नयइत दोनों नयों को जानकर दोनों नयों में से किसो मो एक तय के पक्ष को न पकड़ता हुआा 


७७८ शीऋष भनाथविगंबरजनप्रंथ प्र फाधतसंत्याया: । 


प्ध्यस्थ होता हे वही शुद्ध आत्मा के स्वकृप का अनुभव कर सकता है और मोक्ष की प्राप्ति कर रेता हे। अतः 
निशचयनय भी सर्वंथा उपादेय नहीं है। इसी अभिप्राव को आचार अमृतचंद्र ने नीचे दिये जानेवाले कलश के द्वारा 
स्पष्ट कर दिया हूँ । वेलिये- 


य एवं मुक्त्वा नयपक्षपातं स्वरूपगुप्ता निवसन्ति नित्यम्‌ । 
विकल्पभारूच्युतशञान्तचित्तास्त एवं साक्षादमृतं पिबन्ति ॥ ६९॥ 


इन्द्रजालसिदमेवमुच्छलत्पुष्कलोच्चल विकल्पवीचिभि । 
यस्य विस्फुरणमेव तत्क्षणं कृत्स्नसस्यति तदस्मि चिन्मह: ॥। ९१ ॥। 


अन्व :- यस्य विस्फुरणं एवं पुष्कलोच्चलविकल्पवी चिभि: एवं उच्छलत्‌ इद कृत्स्नं इन्द्र जाल 
तत्क्षणं अस्यति तत्‌ चिन्महः अहं अस्मि॥ 


अर्थ :- ( सागरफर उठनेवालो ) लहरों के समान असंख्य और अत्यंत चंचल विकल्पों के कारण प्रोक्त- 
प्रकार से उत्पन्न होनेवाले, दशशनशक्ति को और ज्ञानशक्ति को प्रच्छादित करनेवाले इ॥रजाल को-इस्द्रजालसवदृश मोह 
को जिसका विस्फुरणमात्र उसो क्षण दूर कर देता है वह चेतन्यज्योति में हूं। 


त. प्र. :- यस्य चिज्ज्योतिषो विस्फुरणमेवाविभवनमेव । प्रकटों भवनमेवेत्यर्थ:। पुष्कलोक्ष्चल- 
विकल्पवी चिभिस्स ड्‌.र्यातीतात्यन्ततचलकल्लोलमालातुल्यविकल्पं: । पुष्कलास्सड्‌.रख्यातीताइच ते 
उच्चला अत्यन्तचड-चलाइच पुष्कलोच्चका:। विकल्‍पा वौचय इव विफल्पवीचय | “ व्याप्रादिभिरुप- 
मेयो5तद्योगे ' इत्युपसेयभतानां विकल्पानामुपमानभूता्िवोधचिसि: घसः । यथोच्चलिता वीचय: शान्त- 
स्वभाव सागर प्रक्षु्नन्ति । तच्छान्तस्वरूपमाकुलोकुर्व॑न्तोत्यर्थ:। तथोच्छलन्त: प्रावुर्भवन्तस्सड्‌.ख्या- 
तोता अत्यन्तवऊचला विकल्पा सनसः ज्ञान्तिमपनयन्तोत्यर्थं:। एकमसुना प्रकारेण। प्रोक्‍तप्रफारेणे- 
त्यर्थ:। उच्छलत प्रादुर्भवदिद कृत्स्नं सम्पूर्णमिन्द्रजालमसिन्द्रआालसदुश सोहनीयं कर्म तत्क्षणं चिज्ज्यो- 
तिथो बिस्फुरणसमये एवास्यति वूरीकरोति। मोक्षयतीत्यर्थ:। इन्द्रजालमिवेन्द्रजालम्‌ । इन्ब्रजालतुस्य 
मौहमित्यथं:। ' देवषथादिभ्य: ' इतोवार्थस्य कस्योस्‌ । * युक्तबदुसि लिइगसड॒.रुपे  इति युक्‍तवदुसि 
लिड्‌.गसड्‌.रुये । य्येद्रजालिकेन्द्रजालविद्या तद्रिमेहितमतेः पुरुषस्य दृशिज्ञप्तिशक्ती श्रामयति तथा 
मोहनीय॑ कर्म सावसोहाकान्तज्ञानस्य पुरुषस्य वृशिज्षप्तिशक्ती ज्रामयति । अतो मोहनीयस्पेन्द्रभाल- 
तुल्यत्वम्‌ । आविर्भृतच्नेतन्यज्योतिषः पुरुषस्य मोहादिघातिचनुष्टयविताश: शोघ्रमेष भवतीति भाव: । 


विवेचन :- जिसप्रकार थाय्‌ के वेग से समुद्र में उठनेबार्टी असंख्यात चंचल लहरें समुद्र की शांति को नष्ट 
कर वेतो हैं उसीप्रकार उत्पन्न होनेवाले असंर्घात ओर चचल विकल्प आत्मा की शांति का विनाश कर देते हैं। इन 
विकल्पों से विशिष्ट प्रकार का इन्द्रजाल उत्पन्न होता है अर्थात्‌ आत्या की वर्शनशक्ति ओर ज्ञानशक्ति उपहत 
हो जाती हैं। इन्रजाल से-गादढ विद्या से दुष्टा पुरुष को दर्शनशक्ति ओर ज्ञानशक्ति उपहत हो जाने से जिसप्रकार 
दुष्टा को वस्तु के यथार्थ स्वरूप का वशेन ओर ज्ञान नहों होता उसोप्रकार मोहनोय के उदय के कारण नानाविध 
विकल्पों का प्रादुर्भाव होनेसे आत्मा को शुद्ध वर्शनशकति और ज्ञानशक्ति व्याहत हो जानेसे आत्मा को अपने 
यथार्थ स्वरूप का दर्शन और ज्ञान नहीं होता । वर्शनशक्ति का और शञानशक्तति का उपघात होना भोर बस्तु के 
यथाथं स्वरूप का वह्शन ओर ज्ञान न होना इस दृष्टि से हन्द्रजाल का परिणाम और विकल्पसमूह का परिणाम 
इनमें समानता होनेसे इसख्रजाल उपसान बनाया गया है। परिणामों को समानता यह साधारण धर्म है भोर बह 


समयसार: । ७9७९ 


धर्म इश्च झ्ब्द फा थारय है। पुरुषा्थ के कारण जब आत्मा को स्वसवेबनबक्त प्रादुर्भूत होती है तब विकल्पों के 
कारणपम्ृत भोह का स्वल्पकाल में अभाव हो जाता है और मोह का अभाव होने से अवशिष्ट तीन घातिकर्मों का 
अभाव हो जाता है और आर्मा सर्वक्षछ॒प अवस्था को प्राप्त होतो है। जिस वीतरागस्वसवेदनज्ञान का प्रादुर्भाव 
होता है बही आत्मा को चेंतन्यज्योति है । 


' पक्षातिक्रान्तस्प कि स्वरूपस्‌ ? ' इति चेत्‌- 


/ जिसने दोनों नयों के पक्नों का उल्लंघन किया हुआ होता है ऐसे जीव का क्‍या स्वरूप 
है? ' ऐसा प्रइन हो तो उसका समाधान करते है - 


दोण्ह वि णयाण भणियं जाणइ णव्बीरे तु समयपडिबडो। 
ण दु जयपक्ख गिण्हदि किलि वि णयपक्खपरिहीणो ॥ १४३॥ 
दृयोरपि नययोभजणितं जानाति केवल ठु सभयप्रतिबद्ध: । 


है रे 
न तु नयपक्ष गृह णाति कझिचिदपि नयपक्षपरिहीणः ॥ १४३ ॥ 


अन्वयाथे- ( समयप्रतिबद्ध: ) झुतरां निर्दोष और नित्यप्रकृट होनेवाले चतन्य से युक्त आत्मा 
के अर्थात्‌ चेतन्बमात्ररूप आत्मा के अधीन बननेसे अर्थात्‌ आत्मस्वरूप की अनुभूति में निमग्न हो 
जाने से स्वयं विज्ञानमय बनी हुई ( बयपक्षपरिहीण: ) ऋुतज्ञानरूप परिणामों के स्वरूप से अन्वित 
श्रुतज्ञान के अवयवभूत परिणामरूप नयबक्षात्मकविकल्पों से रहित ( हृयो: अपि ) व्यवहारसंज्ञक 
ओर निश्चयसंज्ञक दोनों भी ( नययोः ) नयो के ( भणित ) कथन को ( केवल ) केवल्न 
( जानाति तु ) घानती ही हैं; ( कडचन अपि नयपरक्ष ) किसो भी नयपक्ष को (न तु गृह णाति ) 
ग्रहण कश्ती ही नही । 
( छाया में बिये हुए “ परिहोनः इस पाठ के स्थान में 'परिहीण:” यहू पाठ रख विया है; क्यों क 
८ कृत्यचोउस्ाभ पृ०कम्गम्प्यायोवेषो5ष: “ इस सूत्र के अनुसार “न” का 'ण' होता है। उसीप्रकार छाथागत 
“ किड्खिदपि ' इस पाठ के स्थान में ' कजिचदरपि ! यह पाठ रख विया है; क्ष्यों कि वह “ नयपक्षं ' इस पद का 
विशेषण है। ' नयपक्ष “ यह शब्द पुल्लिह्ग होनेसे उसका विज्येषण भी पुल्लिग होना चाहिये। पुल्लिगपाठ 
कटियत्‌ ' ऐसा होता है। मात्मव्याति में ' कञचनत यह १5 पाया जाता है। अतः ' कड्चित्‌ _ यह पाडढ हो शुद्ध है ) 
आ खूया. :- यथा खल भगवान्‌ केवली श्रुतश्नानावयवर्भृतयो: व्यवहार निवचयन-- 
यपक्षयो: विश्वसाक्षितवा केवल स्वरूप एब जानाति, न तु सतत-(स-)- मुल्लसित- 
सह जविमलूसकलकेवलज्ञानतया नित्यं स्वयमेव विज्ञानघनभतत्वात्‌ श्रुतज्ञानभूमिकाति- 
ऋान्ततया समस्तनयपक्षपरिग्रहदूरीभूतत्वात्‌ कझचन अपि नयपक्ष परिगृह णाति। तथा 
किल य. श्रुतज्ञानावयवभूतयों: ध्यवहारनिशचयनयपक्षयो. क्षेयोपशमविजुम्भितश्रुतज्ञाना- 


१ किड्चिदिति पाठस्य नयपक्षमित्यस्य विशेषणत्वात्पक्ष शब्दरय पुल्लिडुगत्वात्कडझिचिदिति पाठेन भाव्यमू। २ परि- 
हीन इति पाठोथ्युक्त. ' कृत्यचो5माभूपुड्कम्गम्प्यायीवेषो5ष. ' इति नस्य ण॑ । अत परिहीण इत्येव पाठ साधु'। 


७८० श्रीऋ भताथदिगंबरजनग्रंथ प्रकाशनसंत्याया! । 


त्मफविकल्पप्रत्युदूगमने ईपि परपरिग्रहप्रतिनिवत्तोत्सुक्यतया स्वरूप एवं केवर्ल जानाति, 
नतु खरतरदृष्टिगहीतसुनिस्तुषनित्योदितचिन्मयप्रतिबद्धतया तदात्वे स्ववमेतव विज्ञान- 
घनभतत्वात्‌ श्रुतज्ञानात्मकसमस्तान्तर्बहिजंल्परूपविकल्पभूमिकातिक्रान्ततया समस्तनय- 
पक्षपरिग्रहदूरी भूतत्वात्‌ कड्चन अपि नयपक्ष परिगृह णाति, स खलू निखिलविकल्पेम्य: 
परतर. परमात्मा ज्ञानात्मा प्रत्यग्ज्योति:ः आत्मख्यातिरूप: अनुभूतिसात्र: समयसारः । 


त. प्र. :- यथा येन प्रकारेण खल परमार्थतों भगवान्केवली विनष्टमतिश्रुतावधिमनःपर्ययरूप- 
स्वज्ञानपर्याय आविभतकेवलावबोध: श्रुलतज्ञानावयवभतयो: श्रुतज्ञानांशभतयोव्येबहारनिदचयनयपक्षयो-- 
रुपचारप्रधानव्यवहारद्रव्यप्रधाननिशचयनयदृष्टयोविश्वसाक्षितया विश्ववृश्वत्वेत विश्ववेदस्त्वेन च 
केयलं स्वरूपमेव जानात्यवगच्छति | न तु नेब सततसमुल्लसितसहजविमलूसकलकेवलज्ञानतया नित्यो- 
द्योतितस्वाभाविकनिर्दोषनिरवशेषकेवलावबोधतया । सकल निरवशेषं च तत्केवलज्ञानं च सकलकेवल- 
ज्ञानम्‌। विमलं निर्दोष च तत्सकलकेवलज्ञानं च विमलसकलकेवलज्ञानम्‌ । सहज स्वाभाविक थ॑ 
तहिमलसकलकेवलज्ञानं च. सहजविमलसकलकेवलज्ञानम्‌। सततं नित्यं समुल्लसितमुद्योतितं सहज- 
विमलसकलकेवलज्ञानं यस्य स सततसमुल्लसितसहजविमलूसकलकेवलज्ञान:। तस्य भावः सततसम- 
ल्‍्लसितसहजविमलसकलकेवलज्ञानता । तया। नित्यं सर्वकालमविच्छेदेन स्वयमेवात्मनंव विज्ञानघन- 
भूतत्वादुज्ि न्नविज्ञानधनभ्तत्वाच्छरुत्ञानभू मिकातिक्रान्ततया श्रुतज्ञानस्वरूपपर्यायातिदूरीभूतत्वात्‌ । 
श्रुतज्ञानस्य क्षायोपशमसिकभावभतस्य ज्ञानस्य भूमिकां स्वरूपमतिकान्तः श्रुतज्ञानभूमिकातिक्रान्त:। तस्य 
भावः:। तया। समस्तनयपक्षपरि ग्रहदूरो भूतत्वात्समस्तनयदृष्ट्युर रोकरणदूरोभूतत्वात्‌ । समस्तानां 
सर्वेषां नयपक्षाणां नयवृष्टोनां परिग्रहादग्रहणाददूरोभूतत्वात्‌। कज्चना5पि कड्चिदषि नयपक्ष नय- 
दृष्टि व्यवहारनिशचयनयदृष्ट धो रन्यतरां कामपि नयदुरष्टि परिगृह्लाति स्वोकरोति। व्यवहारनिइश्चयन- 
ययोः श्रुतज्ञानोपादानकावयव््तत्वाच्छूरुतज्ञानस्वरूपान्वितत्वात्तयो: शुतश्ञाने चान्तर्ब्याप्यव्यापक्ाव- 
सद्भावाप्नयश्ुतज्ञानयोरेव परिणामपरिणामिभावो, न तु नयविज्ञानयोः, नयानां विज्ञानानुपादानकत्वा- 
दिज्ञानस्वरूपानन्वितत्वात्तयोनेययोविज्ञाने चान्तर्व्याप्यव्यापकन्नाबासावात्परिणामपरिणासि भावानुपप- 
सेरिति भाव:। तथा तेन प्रकारेण किल परमा्थतो यः श्रुतश्ञानावयवभतयोः श्रुतज्ञानांशभूतयोव्यंब-- 
हारनिशचयनफ्पक्षयोव्यंबहारनिक्चयनयवृष्टयो:. क्षयोपन्नम विजुम्मितश्तज्ञानात्मकबिकल्पप्रत्यवृगम - 
नेषपि श्रुतज्ञानावरणीयकर्सक्षयोपशमप्रकटी भूतश्षुतजज्ञानोपादानकप रिणामप्रादृभ वने5पि ।. क्षयोपशमेन 
श्रुतज्ञानावरणीयस उज्ञकबव्यकमं क्षपोपशसेन विजुम्भ्रितं प्रदटोभूतं यच्छरुतज्ञानं तदात्मकानां तत्स्थरू- 
पान्वितानां विंकल्पानां परिणामानां प्रत्यदगमने प्रावु्भवनेषपि। परपरिग्रहप्रतिनिवत्तोत्सुक्यतया 
विज्ञानघनंकमात्रस्वभावभूसात्स्व भावशेदेत व्यवहारलिश्ययतययों: श्रुतज्ञानस्वरूपान्बितयों: परपो: 
विज्ञानासदू त्वस्वरूपयोव्येवहारनिश्थयनययो: परिग्रहात्स्यपरिणासत्वेन स्वोकरणात्प्रतिनिवत्त दूरीभत- 
मोत्सुक्य यस्य सः। तस्य साव:। तया। स्वरूपसेव क्षायोपशमिकभावभूतश्रुतज्ञानान्वितपरिणामत्वमेव 
केवल जाताति, न तु नेब खरतरवृष्टिमहोतसुनिस्तुषनित्योवितचिन्मयससयप्रतिबद्धतया सुक्मतरप़ा- 
हितोब्रतरवृशिशक्त्यनुभूतनिर्दोषनित्यप्रकटचैतन्यमयात्मपदार्थाधोनतया । खरतरा सुक्ष्मतरग्राहितोश्नत- 
रा चासो दृष्टिवृशिशक्तिकव खरतरदुष्टि:। तया गृहोतोः्नुभ्बगोचरीकृत: सुनिस्सुषः सुतरां निर्दोषो 


समयतसार: । ७८९ 


नित्योदित: स्वशावस्यात्मन्यविच्छेदेन नित्ययोगेन विद्यमानत्वाधन्नित्यं प्रकटीभृतश्चिन्मयशचेतन्यमय- 
इचासो समय आत्मपवार्थों यस्ततन्न प्रतिबद्धोइ्धीन:। तत्र निमर्न इत्यथ: । तस्य भाव: । तथा। विज्ञान- 
घनमात्रेकस्व भावानु मवनक्रितारूपनिविकल्पसमाधो निमग्नत्वादित्यर्थ:। तदात्वे यस्मिन्काले श॒ुद्धात्मा5नु- 
भूयते तस्पिश्नेव काले स्वयमेव विज्ञानघनभूतत्वाद्िज्ञानधनत्वेन परिणतत्वाच्छरुतज्ञानात्मकसमस्ता- 
न्तर्बहिजल्परूप लिकल्पभूमिका तिकान्तत्वाच्छरुतज्ञानस्वरूपान्वितसकला न्तब हिजंल्परूप विकल्पात्मकप रि-- 
णासस्वरूपातिकान्तत्वेन । श्रुतज्ञानमत्मा येषां ते श्रुतज्ञानात्मका:। श्रुतज्ञानोपादानकपरिणामत्वात्प- 
रिणामिभृतश्रुतज्ञानस्वरूपेणान्विता इत्यर्थ:। श्रुतज्ञानात्मकाइच ते समसस्‍्ता अन्तबंहिजेल्परूपा विकल्पा: 
श्रुतलानात्मकसमस्तान्तब हिजेल्परूपविकल्पा: । तेषां भूमिकां स्वरूपमतिकरान्तोइतिपतित: । विकल्पस्व- 
रूपाददूरी मृत इत्यथं: । तस्य भाव:। तया। समस्तनयपक्षपरिग्रहदूरोभूतत्वात्सकलनयदृध्टिस्वीका रा- 
त्मकविकल्पेभ्य: प्रतिनिवृत्तत्वात्कज्चनापि नयपक्षं काऊचना«पि नयदृष्टि परिगह्ाति स्वीयत्वात्स्व- 
स्मिश्नन्तमवियति । स आत्मा खल परमार्थतो निखिलविकल्पेधभ्यो नयज्ञानात्मकसकलप रिणामपेभ्यः 
परतरो भिन्नतर:। अत्यन्तभिन्न इत्यथथ:। परमात्मा ज्ञानात्म: विज्ञानघनेकमात्रस्वभाद्यत भिन्न: प्रत्य- 
ग्ज्योतिरन्त:प्रकट ज्ञानतेजा आत्मख्यातिरुपो5नु भृतिमात्रो यावन्मात्रोप्नुभूयते तावत्प्रमोण: समयसार:। 


टीकार्थ :- जिसप्रकार केवलिभगवान्‌ विश्वस्थित संपूर्ण पदार्थों के शञारा और द्रष्टा हीने से श्रुतशान के 
अंश्रभृत व्यवहारनय की और निएचयनय को दृष्टियों फे-पक्षों के केवल स्वरूप को ही जानते हैं, नित्यकाल अवि» 
छिछन्नरूप से प्रकटरूप से रहनेवाले स्वाभाविक, निर्दोष और संपूर्ण केवलज्ञान के रूप से परिणत हुए होनेफे कारण 
स्वयमेव नित्यकाल विज्ञानघनरूप होनेसे श्रुतज्ञानरूप पर्याय के स्वरूप से प्रतिनिवृत्त हुए होनेके कारण समस्त नरयों 
के विषयम्ृत विकल्पों को स्वीकार करने से दूर हुए होने से किसी को मी अपनेसें-अपने विज्ञानधनस्वभाव में अतमत 
करते हो नहीं उसोप्रकार जो जीव क्षयोपशम से अर्थात्‌ श्रुतन्ञानावरणीय कर्म के क्षयोपश्षम से अभिव्यक्त हुए 
परिणामभूत श्रुतज्ञान के ह्वरूप से अन्यित विकल्पों का प्रादुभ्नवि होनेपर भो पर को अर्थात्‌ उक्त विकल्पों को 
अपनेमें अंतर्भूत करनेकी उत्सुकता का अभाव हो जाने से श्रुतज्ञान के अवयव्त व्यवहारनय और नि३्रयनय के 
पक्षों के स्वरूप को ही केवल जानता है, सूक्ष्म पदार्थ को ग्रहण करनेबाली तीत्रतर दर्शनशक्ति के द्वारा अनुभव का 
विषय बनाये गये अत्यंत निर्दोष नित्यप्रकट चेतन्यम्षय आत्मा में-आत्मस्वरूपानु भूति में निमरन हुआ होनेसे जिस» 
सभय आत्मस्थरूपानुभति में निमरन हुआ होता है उससमय स्वयमेव विशानघनरूप से परिणत हुआ होनेसे भ्रुतश्ञान 
के स्वरूप से अन्वित संपूर्ण अंतर्जल्परूप और बहिजंल्परूप विकल्परूप-विकल्पात्मक परिणामों के स्वरूप से दूर हुआ 
होनेके कारण नयों के संपूर्ण पक्षों को अपनेमें अंतर्भूत करनेसे प्रतिनिवत्त हुआ होनेसे किसी भी नयपक्ष को अपनेसे 
या अपने स्वभावभृत विशान में अतर्मूत नहीं करता, बह जीव परमाथंतः संपूर्ण विकल्पों से अत्यंत भिन्न १रमात्म- 
रूप, विशानघनरकूप एकमात्र स्वप्ताव से अभिन्न, अंतरंग में प्रकटरूप शानात्मक तेजवाला, आत्मख्यातिरूप अमृभू- 


तिप्रभाण समयसार है। 


विवेचन :- सगवान केव्ली के क्षायोपशसिकसावरूप मत्याविरूप चारों शानपर्यायों का नाश होनेपर 
केवलशान का प्रादुर्भाव होता है। ध्यवहारसय ओर निश्रयनय श्रुतशान के अवयवभत-अंशभूत परिणाम होनेसे दे 
बोनों नय श्रुतज्ञान के स्वरूप से अन्वित होते हैं। तय और श्रुतश्ञान इनमें अंतर्व्याप्यव्यापकाव का सद्भाव होनेसे 
वे अ्रुतशानस्वासिक होनेके कारण उनका श्रुतल्ान में ही अंतर्भाव होता है। केवलो के श्रुतज्ञान का अभाव होता 
है। भुतलान क्षायोपशामिकावरूप होता है ओर विशान-केवलशान क्षायिकप्तावरूप होता है। नय श्रुतज्ञानोपा- 
वासक होते से जिसप्रकार उतसें श्रुतशान का स्वस्वरूप से अन्वय पाया जाता है उसप्रकार उनमें केवलज्ञान का 
ह्वस्थरूप से अस्यय नहीं पाया जाता; क्यों कि स्वरूपभेद के कारण अपने उपादानकारणभूत अ्रुतशान से केवललशास 


७८२ श्रीऋषभमनाथ विगंवरजेनग्रंय प्रकाइनसंध्यायाः । 


सिन्न होता है। जिसप्रकार श्रुतज्ञान से केवलज्ञान भिन्न होता है उसोप्रकार केवलश्ञाम से श्रुतत्ञान सी भिन्न होता 
है । भुतशान के समान उसके नयरूपपरिणाम केवलज्ञान से पर अथात्‌ भिन्न होते हैं। तयकूप परिणाम केजलशान 
ले भिन्न होनेझे कारण उन परिणामों का केवलज्ञान में अंतर्भाव नहों हो सकता। भगवान्‌ केवली विश्वम्थ सभी 
बरपवायों के द्रष्टा और ज्ञाता होनेसे तयों के स्वरूप को सिर्फ जानते हैं -उनको. अपने स्थनावभत केवलज्ञान में 
अंतर्भत नहीं करते। भगवान्‌ केबली के स्वाध्ाविक निर्दोष संपूर्ण केबलजान सभी कालों में अविष्छिन्नकूप से प्रक- 
टरूप बना हुआ होता है और केवलज्ञान की नित्यप्रकटता क्र कारण धगवान्‌ स्व विज्ञानधनकूप होते है। वे केक्ल- 
खान के रूप से परिणत हुए होनेसे उनके श्रुतज्ञान का अभाव होता है। श्रुतज्ञान का अभाव होनेके कारण समस्त 
नयपक्षों को अपने स्वशायभत ज्ञान में अतर्भत करतेसे पराइमुख होते हैं। पराइमुख होनेसे वे किसो भी नयपक्ष 
को अपनेसें या अपने स्वभावभूत कंवलज्ञान में अंतर्भूत नहीं करते । श्रुतश्ञानावरण कर्म फे क्षयोपशम से श्षुतश्ञानकप 
बरिणाम उत्पन्न होता है। विकल्प श्रुननान के स्वरूप से अन्वित होते है। जब जीव शुद्धात्मश्वरूप की अनुभूतिरूष 
बरिणास के रूप से परिणत होता है सब स्वप्ावभंद के कारण श्रुतज्ञानस्वरूपान्वित विकल्परकूपरिणाम शुद्धात्म- 
स्वरृपानुभतिरूपपरिणास से पर-भसिन्न होते हैं। ऐसे हन श्रुतत्ञानात्मकविकल्परूप परिणामों का प्रादुर्भाव होनेपर 
नो पर के परिणामों को अपने स्वरूप में अंतर्भूत करनेकी उत्सुकता नष्ट हो जानेसे जो जोब श्रुतज्ञान के अवयब- 
चूल ग्यवहारतय के ओर तिश्चयनय के स्वरूप फो भगवान्‌ केवलो के भाँति केवल जानता है। सृक्ष्म पदार्थ के 
सासास्यमात्र का ग्रहण फरनेवाली वर्शनशक्ति के द्वारा ग्रहण किये गये निर्दोष, निश्यप्रकट, चेतन्यमय आत्सा के 
ध्यान में जब वह जोव निमग्न होता है तब वह स्वयमेव विज्ञाननय बन जाता हैं। जब वह विज्ञानसय बन जाता 
है तब श्रृतज्ञान के स्वरूप से युक्त अतर्जल्परूप और बहिजंल्परूप विकल्पों के स्वरूप से प्रतिनिवृत्त हो जाता है 
अर्थात्‌ विकल्प नहीं करता। विकल्पों से निवत्त हो जानेंसे समस्त नर्यों के पक्षों को अपनेसें अंतर्भूत नहीं करता । 
समहते नयपक्षों को ग्रहण करनेवाला न होनेसे किसी भी नवपक्ष को अपनेमें अंतर्भूत नहीं करता। ऐ सा सकस 
बविकत्पों से भिन्न, परमात्मा बना हुआ, विशञानघनरूप एकमात्रस्वधाव से अभिन्न, अंतरंग में प्रकट हुए शानरूप 
तेखबाला, आत्मस्यातिरकूप और अनुभूतिप्रमाण वहु जीव समयसार है। 


चित्स्वभावभरभावित भावाभावभावप र मार्थतर्यकम्‌ । 
बन्धपद्धतिमपास्य समस्‍्तां चेतये समयसारसपारम्‌ ॥ ९२ ॥ 


अन्वय :- समसस्‍्तां बन्धपद्धति अपास्य चित्स्वन्तावभरभावितमावासावभावपरमा बंतया एक 
अपार समयसारं चेतये। 


अर्थ :- बंध के मिथ्यात्व, अधिरति, प्रमाद, कथाय और योग इन समस्त कारणों का त्याग करके चंतन्य 
को छारण करनेवाला में श्रुतावरणकर्म के क्षयोपज्ञस से प्रकट होनेवाले श्रुततान के स्वरूप से अन्वित विकल्पों का 
या कर्मोद्यादिजन्य विभावपरिणा्ों का जिसमें अभाव होता है, ऐसो अवस्या ही आध्मा की उत्कृष्ट अवस्था होनसे 
एकरूप अयात्‌ शुद्ध, अनन्त समयसार का अर्थात परमात्मा का-परमात्मस्वरूप का अनुभव करता हूं। 


त. प्र. :- समस्‍्तां सकलां बन्धपद्धात भावमिथ्यात्वादिरूपबन्धकारणपरम्प रामपास्य वूरोकृत्य । 
तहिनाश कृत्वेत्यथं:। चित्स्वभावभरभावितसाबाभावभावपरमार्थतया चेतन्यात्मकस्वभाषमात्रश्॒त-- 
ज्ञानावरणक्षयोपदमप्रकटीकृतश्रुतज्ञानस्वरूपान्वितनयहय विकल्पात्मक प रिणासाभावरूपावस्था विश्व घरू - 
पोत्कृष्टावस्थाविशेषत्वेन, खित्स्वभावमात्रप्रमाणप्रकटीकृतविधिप्रतिषेघरूपपर मार्थ त्वेन, चित्स्थभावध- 
नप्रमाणप्रतिष्ठापितोत्पादथ्यय ध्रौव्यात्मकपर मरथथस्वरूपत्वेन, चित्त्वन्नावमात्रव्रव्यकर्मोद्ययादिनिमित्तक-- 
विभावभावासावस्थसावपरमार्थन वेक शुद्धमसेजक बा5पारमनन्तस्‌। अविनश्वरमित्यर्थ:। ससयसारं 


सम्रयत्तारः । ७८ है 


परमात्मानं चेतयेडनुभवगोचरोकरोमि। चित्स्वभाव॑ बिभतोंति चित्स्वभावभर:। यहा चित्स्यभावस्य 
धर: प्रकर्ष: पुर्णता यस्मिन्‌ सः। चित्स्वधावस्थ भरो गाढता यस्मिन्‌ सः। तादात्स्यापन्नचित्स्दभाव 
इत्यर्थ:। भावित: प्रकटीकृतः भावानां नयद्यविकल्पात्मकपप णासानामभावों यस्मिन्स भावितभावा- 
भाव: | भावितभावाभावश्चासों भाव: यदार्थशइव भावितभावाभावभावः । स एवं परमार्थ:। तस्य भाषः 
परमा्थता। तथा। यदा भावितोौ प्रमाणे: प्रकटीकृती पभ्रावाभावों विधिप्रतिषेधों यल्य स भावितभाव।-- 
भाव:। स चासो भाव आत्मपदार्थद्यच भावितभावाभावभाव:। स एव परमार्थ:। तस्य भावष:। 
तया। यद्वा भावितः प्रमाणप्रतिष्ठापित: भाव उत्पादोडभावों विनाशों भाव उत्पादव्यययो: स्थितिमक- 
द्रव्यं यस्थ स भावितभावाप्रावभाव' । स चासो परमार्थेश्व | तस्य भ्ः:। तथा। यहा द्रव्यकर्मोदयेन 
सहकारिकारणभूतेन भाविता जनिता भावा विभावभावा: भावित॒भावा:। तेषामावों यत्र स प्ावि- 
तभावाभाव: । सावितभावाभावश्चासों भाव आत्मपदार्थशच्न भावितभावाभावभाव:। स चासो परसा-- 
थेद्च । तसय भाव: | तया। चित्स्वधावभरदचासो भावितभावाभावभावशइच। स एवं परमार्थे:। तस्य 
भाव: । तया। 


विवेचन - शुद्ध आत्मा विज्ञानधनरूप एकमात्रस्वभाववाली होतो है। वह ध्यवहारनय कै और निदच्रयनय 
के विकल्पों से ओर कर्मोदयादितिसित्तक विश्ावभायों से रहित होती है। विभाषप्तादों से रहित होना, विकल्पशुन्य 
होना और शद्धचंतन्य से पुक्त होना उसका पारमार्थिक स्वरूप है। गुद्ध आत्मा का इसप्रकार का स्वरूप होनेपर 
भी संसारी आत्मा अनाविकाल से कर्मबद्ध हुई होनेसे उसको शूद्ध आत्मा के स्वरूप की प्राप्ति नहीं होती; क्यों कि 
मिथ्यात्वाविसज्ञक द्रव्यकर्मों के उदयरूप निभित्त के कारण भावमिथ्यात्यादि के रूप से परिणत हो जानेसे उसके 
शुद्ध आत्मा का स्व्प अभिव्यक्त नहीं होता । अतः शुद्ध आत्मा के स्वरूप को प्राप्ति के लिये मिध्यात्यादिरूप बंध 
के कारणों का अभाव करना सुतरां आवहयक है। कारणों का अभाव होनेपर तज्जनितकार्ों का भी अभ्ाथ हो 
जाता है। बंधजनक कारणों का अस्ाव कर देनेपर आत्मा की विभावशभावरूप परिणतियां नहीं होती और उन 
विभावभावात्मक परिणतियों का अभाव होनेपर जीव का स्वाभाविकन्ताव अभिव्यक्त हो जाता है। इससे यह स्पष्ट 
हो जाता है कि बंधक कारणों का अजझ्ाव कर वेनेपर ही शुद्धाप्मस्वरूप की प्राप्ति होती है, अन्यथा नहीं । 


“ पक्षातिक्रान्त: एवं समयसार:  इति अवतिष्ठते- 


* जिसने दोनों नयों के पक्षों का उल्लंधन किया हुआ होता हे वही समयसार होता हैं यह 
निर्णीत हो जाता हैं- 


सम्मदसणणाणं एद” लह॒दि त्ति णरबीरे बबदेसं। 
सव्वणयपक्खरहिदे। भणिदो जो सो समयसारो॥ १४४॥ 


सम्पग्दशंनज्ञानमेतं लभते इति केवल व्यपदेशम्‌ । 
सर्वनयपक्षरहितोी भणितों व: स समयसारः ॥॥ १४४॥॥। 





१ 'एसो ' इति पाठान्तरम । 


उटड श्ोऋणभनाथदिगंबरजं॑नग्रंधप्रकाशनसंध्याया: । 


अन्वयार्थ :- ( यः ) जो जीव ( सर्वनयपक्षरहित: ) बाह्य पदार्थ जिसके विषय पड़ते हे ऐसे 
मतिज्ञान के इंद्रियानिद्रियजनित सन्नी विकल्पों से रहित होता हुआ बद्धाबद्धादिविकल्परूप नयदु« 
ष्टियो के अभिनिवेशों वे रहित होता है ( सः: ) वह ( समयसारः: ) समयसार ( भणित: ) कहा 
गया हैं। ( एब ) यह समयसार ( केबर्ल ) केवल ( सम्यग्वशनज्ञानं ) सम्यग्दशनज्ञान ( इति ) 
इसप्रकार की ( व्यपदेशं ) सज्ञा को ( लभते ) पाता है । 


आ. ख्या. :- अय॑ं एक: एवं केवल सम्यग्दशनज्ञानव्यपदेश किल लभते। यः खल 
अखिलनयपक्षाक्षण्णतया विश्वान्ससमस्तविकल्पव्यापार: स समयसार:। यतः प्रथमतः 
श्रुतज्ञानावष्टस्भेन ज्ञानस्वभाव॑ आत्मानं निश्चित्य तत: खल आत्मख्यातये परख्यातिहे- 
तून अखिला: एवं इन्द्रियानिन्द्रियबुद्धी: अवधीय आत्माभिमुखीकृतमतिज्ञानतत्त्वः, तथा 
नानाविधनयपक्षालम्बनेन अनेकबिकल्पे: आकुलयन्ती: श्रुतज्ञानबुद्धो: अपि अवधोयें 
आत्माभिमुखीकुबंन्‌ अत्यन्त अविकल्पो भूत्वा झगिति एवं स्वरसत एवं व्यक्तीभवन्तं 
आदिमध्यान्तविमुक्तं अनाकुल॑ एक केवल अखिलस्य अपि विश्वस्य उपरि तरनन्‍्तं इब 
अखण्डप्रतिभासमयं अनन्तं विज्ञानघनं परमात्मानं समयसारं विन्दन एव आत्मा सम्यक 
दृश्यते ज्ञायते च, तत: सम्यग्दशेनं ज्ञानं च समयसार: एव। 


त. प्र. :- अय॑ निशिसविकल्पेभ्य: परतरः परमात्मा ज्ञानात्मा प्रत्यग्ज्योतिरात्मस्यातिरूपो5नु- 
भूतिमात्र एब आत्मंकशशुद्धों निरि>जनइचेव सम्यग्दशंनज्ञानव्यपदेश सम्यग्वश नज्ञानसड्जां फिल पर» 
सार्यतो लभते प्राप्नोति। यः खलु परमार्थतो5खिलनयपक्षाक्षुण्णतया निखिलनयदृष्टघअप्रक्षुब्धत्वेन । 
अखिलंनिखिलेनंयपक्षविकल्परूपाभिनंयवृष्टिप्तिरक्षुण्णतयाषप्रक्षुब्धतया । श्रुतज्ञानांशात्मकनयव्‌ प्टिरूप-- 
विविधकल्पाप्रक्ष व्धशान्तरसात्मकस्वभावत्वेनेत्यूर्थ: । विश्वान्ससमस्तविकल्पव्यापारों विनष्दसकलूबिक- 
ल्पकलाकलापात्मकक्रियाकलाप: । विधान्ता वितष्टा समसता सकलाः विकल्पव्यापारा: विकल्पात्मक- 
विशिष्टपरिणामरूपत्वेन परिणममानानां व्यापारा: क्रिया: यस्य सः:। स समथसार: सकलबिकल्पकला-- 
पादत्यन्त॑ भिन्न: परमात्मस्वरूपो ज्ञानघनस्वभावो$न्त:प्रकटचेतन्यज्योतिरात्मस्यातिरूपो5नु भूतिमात्र 
आत्मा । यतो यस्मात्कारणात्प्रथमतः प्रथम श्रतज्ञानावष्टम्भेन ब्रव्यभावश्रतज्ञानहितयजनितसामर्थ्या- 
वलस्बनेन ज्ञानस्वभाव॑ विज्ञानघनंकमात्रस्वभावमात्मानं निश्चित्य निरारेक यथार्थतया परिच्छिद्य ततों 
विज्ञानघनेकमाअस्वश्रावस्पात्मनः परिच्छेदात्खल परमा्थत आत्मस्यातय आत्मसिद्धय आत्मस्वरूप- 
समवाप्तयें वा परख्यातिहेतुतशञानात्मक परिणासपरिणतिनिबन्धनत्वाच्छद्धात्म भिन्नत्वात्परोप्नन्तमृख इति 
स्यातेर्बाह्मार्थोपलब्धर्वा हेतून्‌। बहिरात्मत्वस्यातिनिबन्धनभता दृत्य्थं:। अखिला निखिला एवचेन्द्रि- 
यानिन्द्रियबुद्धी रिन्द्रिया निन्द्रियात्मकक रणजन्यज्ञानात्मक विकल्पानवधीय॑ परित्यज्यात्मा भिमुखोकृत- 
मतिज्ञायनतत्व आत्मानुकूलीकृतमतिज्ञानख्पपरिणामस्तथा मतिज्ञानात्मकपरिणामवच्चानाविधनय- 
पक्षालम्बननानेकप्रकारकनयदृष्टयवष्टम्सेन । नानाविधा बद्धाबद्धत्वाधिप्रकारा: अनेकविधाइच ते 
नयपक्षा नयदृष्ट्प्रश्व सानाविधनयपक्षा:। तेषासालम्बनमवष्टम्सः । तेन। अनेकविकल्पेदुष्टयात्म- 
केर्वाइनेकर्मानसपरिणासे: । नानाविधविद्यारात्मममानसपरिणासंरित्यर्थ: । आकुलयन्तीसंनस: स्थेयेसे-- 


बचयसार: । ज्थथु 


काग्यं॑ घिचटनस्तो: अतशानब॒ृद्ोरप भुतशानोपादाभक चिन्तनात्मसकपरिणासलसचिकल्पासप्यवधीयें 
निराकृत्य आुतशानतत्थ॑ क्ृतझ्ञनरूपपरिणासमप्यात्मासिमूलोकुवचात्मानुकूलोकुवेच्नत्यन्तमत्यथंम 
विकलल्‍्थों विकल्पशूत्यो भूत्या झतित्येव शीघ्रमेव स्वरसत एवात्मानुभतिमात्रेणेव व्यक्तोसवन्तं 
प्रकटो भवन्तमादिमध्यान्तविमुक्तमखण्डसनाकुलस प्रक्षुब्धनिविका रस्वरूपज्ञान्त रसस्वभावमेक॑ निरझ्ज-- 
नत्वनिवन्धनशुद्धिभाग्विज्ञानमात्रेक स्वभाव केवलमखिलस्था४पि विश्वस्थोपरितरन्तसिव विश्वस्थनि- 
खिलवस्तुजातात्स्व भावभेवदा ख्दू झत्वादुपयूध्य॑ तरन्तमिव भासमानम्‌ । अखिलेलासण्डलस्थितिक निखि- 
लवस्तुमाताज[ज्नत्वेन विराजमानमित्यर्थ: । अखण्डप्रतिभासमधिकलानुस+नस्‌ । अशण्डो5विकलतः 
प्रतिभासो$नुभवो यस्य सः। तम्‌। पूण्णत्वेनानुभवगोचरीमवन्तमित्यर्थ: । अनन्तमन्तरहितस्‌ । अबि- 
सव्वरमसित्यर्थ:। विज्ञानघन केवलज्ञानपिण्ड भूत परसात्सानं सर्वोत्कृष्टमात्मानं समयसारं शुद्धावस्थ 
विन्दल्लेव लभमान एवं। अनुभवगोचरोकुर्वश्नेवेत्यर्थ: | आत्मा सम्यक पूर्णतया यथाथ्थंतया वा दृश्यते 
दुशिक्रियाविषयोक्तितते । अवलोक्यत इत्यर्थ:। अनुभूयते वेत्य्थ: | ज्ञायतेउबगम्यते थ। ततस्तस्मा- 
सकारणात्सम्यग्दशंन ज्ञानं थ समयसार एवं। सम्यग्वर्शनज्ञानद्यस्थ समयसारस्य चान्योन्यभेद 
एवेति भाव :। 


टीकार्य :- यह अनुभ्तिसात्रुप एक अर्थात्‌ शुत्ध ओर निरंजन आत्मा हो' केवल सस्शोवर्शन और सम्य- 
श्लान संज्ा को परसार्थतः पाता है। जा परमारयत: सभी नयवृष्टियों के कारण प्रक्षत्ध हुआ न होनेसे जिसका 
समश्त विकल्पों के रूप से परिणत होनेकी क्रिया का अभाव हो गया होता है वह समयसार होता है। जिसकारण 
आत्सा प्रथम श्रुतज्ञान के अवछंबन से अर्थात्‌ धुतज्ञान को सामब्य से विज्ञानधघनरूप एकसात्रस्वभावबाली आर्मा 
को सिदिचितरूप से जानकर उस आत्मा के विल्चय से स्वसवेदनप्रत्यक्ष के द्वारा आत्मस्वरूप को जानमेके लिये 
शुद्ध आत्सा से भिन्न सशरोर अशद्ध यहिरात्मा को या बाह्य पदार्थों को जानने के साधनभूत इंड्रियां और मत हमसे 
उत्पन्न होनेबवाले सप्ती विकल्पों का परित्याग करके जिसने सत्तिज्ञानरूप शान के परिणाम को आत्सा के अभिमु्त 
किया है अर्थात्‌ बाह्य शेय पदार्थों से हधाकर आत्मा के साथ सबंध को प्राप्त कराया है, सतिशानात्सक विकल्पों 
का परिहार करनेके समान अनेक प्रकार के नयपक्षों के आालंबन के कारण अभिव्यक्त होनेवाले अनेक विकल्पों के 
द्वारा सानसिक एकाग्रता को बिचलित करनेवाले भ्तज्ञानात्मक परिणामों का परित्याग करके श्रुतलानकूप शानप- 
रिणास फो भो आत्मा के अभिमल करनंवालों अर्थात्‌ आत्मा के साथ संबंध को प्राप्त करनेवाली आत्यंतिकरूप से 
विकल्परहित होकर शोघ्न हो आत्मानृन्नव से ही व्यक्त होनेबाली आदि-सध्य-अन्तरहित अर्थात्‌ अखष्ड, अनाकुल 
अर्थात्‌ जिसका शान्तस्वरूप-विकारक्किलस्वरूष प्रक्॒ब्ध हुआ नहीं है एसी, केवल एक अर्थात्‌ शुद्ध ( विभावभाव- 
बविकल ), विश्वस्थ सपूर्ण पदारयों से सिन्च, अखलंडरूप से अनुभव में आनेवालो, अधिनश्वर, केवल शानपिण्डरूप, 
परमात्मस्थरूप समयसार का अनुभव करनेवालो ही आत्मा संपूर्णरप से यथाथंरूप से अनुभव का बिषय बनायी 
जाती है उसकारण सम्यर्दर्षघन ओर शच्दरशान समयसार ही है। 


विवेचन :-- जिस को दाद्ध आत्या का स्वरूप स्वसंवेदनप्रत्यक्ष के हारा अनभवगोचर हुआ होता है उसके 
नयपक्षों का-नयदृष्टियों का अभाव हो जाता है; क्‍यों कि आत्मजिशासुओं को ही नयपक्षों का अवलब लेता पडता 
हे, आत्मस्वरूप फा अनुभव करनेवाले को नहीं। नयों का अवलब लेनेसे आत्मा के स्वरूप का ज्ञान अशरूप से होता 
है और यहू ज्ञान अनुभ्वजन्य ज्ञान के खधदा अविकल नहीं होता। ज्ञान को आंशिकरूपता से आत्मा का स्वभाव- 
भूत शान अखड होनेपर भी खड़ित अंसा प्रतिभासित होता है। आंशिक ज्ञान से आत्मा के स्वरूप का पूर्णरूप से 
शान नहीं होता | शब् आत्मा स्वस्वरूप की अनुभूति में निमर्त-ए कतान होतो है तब उसे बोतरागस्वसबेदनज्ञानरूप 
अत्यक्ष से संपूर्ण आत्मा का शाद्धनिश्वयनय को दृष्टि से अधिकलरूप से य्याथं ज्ञान होता है और यथाथ शान 


“७८६ श्रीकऋषम्तनाय विगंव रजेनप्रंथप्रकाधनसंत्याया: । 


'होनेसे उसे नयों का अवरूंज गहों लेगा पडता । आत्मस्थरूप का अनुशजसस्य ज्ञान होगेसे कह शान अधिकल होनेके 
कारण नयों का अवर्लंब लेता न पडनेसे अलंडरूप हो होता है। आत्मा फा स्वप्ावभूत शान अखंड होनेसे ज्ञान की 
विफल्परूप परिणाम के रूप से परिणत होनेकी क्रिया का अभाव होता है। इसप्रफार भर्ंढ शानरूप विकल्परहित 
आत्सा सभयसा ररूप होती है। समयसारभत इसी आत्मा की सम्यरदर्शन और सम्यरज्ञान ये संज्ञाएं होती हैं; क्यों 
कि सम्यग्वर्शन ओर सम्यग्शान से समयसारभूत आत्मा भिन्न नहीं होती। आध्मा और ज्ञान में परमारथतः अभेद 
होने से ओर सम्यरदर्शन और सम्यरज्ञान ज्ञान को पर्यायें होनेसे पर्याय और प्योयी इन में अभेद होनेंके कारण 
समयसारभत आत्मा और सम्यग्दर्शन और सम्यसक्षान इनमें सेद का अभाव होता है। आत्मा प्रथम शुतजान के 
द्वारा विशञानधघनरूप एकसात्रस्वभाववालों अपनों आत्मा के स्वरूप पा निश्चय फरतो है। श्रुतजञान के हारा आत्मा 
के शुद्धस्वरूप का निश्चय करनेपर आत्मा के स्वरूप के अनुभव से उत्पन्न होनेबाले यथार्थ शान की प्राप्ति के छिये 
आत्मा जिसप्रकार इंव्रियानिद्रियप्राह्म बाह्य पदार्थों के शान की उत्पत्ति के कारणभत-साधनभृत इंवियां ओर मन 
इनके निमित्त से उत्पन्न होनेबाले बाह्य पदायों के ज्ञानरूप ससो विकल्पात्मक परिणामों का त्याग कर्तो है और 
उन विकल्पात्मक परिणामों का त्याग करनेपर सतिज्ञानरूप ज्ञानपरिणाम को बाह्य पदार्थों से हुटाकर आप्सा के 
साथ संबंध को प्राप्त करातो है ओर जिसप्रकार मतिशानरूप परिणाम को बाह्य पदार्थों से हटाकर आए्मा के 
साथ संबंध को प्राप्त करातो है उसीप्रकार अनेक प्रकार के नयपक्षों का आलंबन लेनेके कारण उत्पन्न होनेवाले 
अनेक तयविकल्पों के द्वारा मानसिक एकाग्रता को विचलित करनेवाले भ्रुतशानात्मक नयविकल्परूप परिणामों का 
त्याग करके श्रुतज्ञानरूप शानपरिणास को आत्सा के साथ संबंध को प्राप्स करानेबाछी होती हुई आत्यंतिकरूप से 
विकल्पशुन्य होकर शो प्रही आत्मा से हो अधिव्यक्त होनेवालो, आदि-भ्ध्य-अतरहित अथात्‌ अखंड, आत्मस्वरूप 
से प्रछयूत न हुई अथवा जिसका धांतस्वरूप जिकृत नहों हुआ है ऐसी, विभावभावशून्य, विश्वस्थ सप्ो पदार्थों से 
सरित्न, अलैंडरूप से प्रकाशसान या अनुभव सें आनेवाली, अविनश्वर, केवलज्ञान का पिडूत परसात्मण्तत समपसार 
का अनुभव कश्नेवाली आत्मा जब संपूर्णकूप से या ययाथंरूप से अभुभ्य का विषय बनायो जाती है लव सम्कद- 
हंनकूप और सम्यर्लानरूप सभयसार ही होती है। ( समयसार आत्मानुभूति से ही असखिव्यक्त होता है. विकल्प- 
शन्‍्य होनेसे अलंड होता है - अमेचक होता है, स्वस्वरूप से कदापि ज्यूत नहीं होता, शुद्ध होता है, विधवस्थ सभी 
पवार्थों से भिन्न होता है, अखंड शानभय होला है, अविनद॒वर होता है, विशान का अर्थात्‌ केजलशान का पिव्रकूप 
होता है, परणात्मस्वरूप होता है ओर सम्यग्दशंगात्मक ओर सम्यसक्ञानात्मभक होलेपर सी एक समयसारकूय 
ही होता है ।) 

आकफ्रामझ्नविकल्पभावमचल पक्षेनेयानां बिना 

सारो यः समयस्य भाति निभतेरास्वाद्यममान: स्वयम्‌ । 

विज्ञानंक रस: स॒ एब भगवान्पुष्यः पुराण: पुमान्‌ 

ज्ञान द्नमप्ययं किसथवा यत्किउचनेको5प्ययम्‌ ॥ ९३ ॥ 


अन्यय :- निमृते: नयानां पक्षे: बिना अचल अविकल्पश्लाव॑ आक्रासन्‌ स्वयं आस्वाध्यमान: यः 
समयस्य सार: भाति स एव विज्ञानंकरस:, पुण्य: अथ॑ं भगवान्‌ शान दशेनं अपि, कि अथवा ? अय॑ 
यत्किज्चन अपि एक: । 

अर्थ :- जिन्होंने आत्मस्वरूपरूप एकसात्र अग्रपर अपने सनोव्यापार को रोकलिया है ऐसे शाॉंतरस मे 
सिमरन हुए महापुरुषों के हारा निम्चल विजशञानधनरूप अवस्था को प्राप्त होनेवाली होतो हुई स्वयं अपने अनसय 
का विषय बनायी गयी जो समय के सार के रूप से प्रकट होती है-अनुभनव में आती है वह विशानधघनसात्ररूप एक- 
मात्रस्वभाववालो, पुण्य अर्थीत शुद्ध अथवा आत्मा को सर्वया शुद्ध करनेबाल़ी ( केक्‍लजामरूप अवश्या को प्राप्त 


भसमग्रसारा।) | ज3<८छ, 


कशानेवालो ) अतादि और बोतराग आत्मा ज्ञानकप ओर दह्शनकप (सेदों से क्यंच्ित्‌ युक्त) होनेपर भी; अधिक 
क्ष्या कहें ? वह कुछ भो होनेपर भी एकरूप होतो है-एक समयसारमात्ररूप ही होती है । 


त, प्र.:- निभतेरात्मस्वरूपरूपकाग्रनिरुद्ध चिन्ती: । शुद्धात्मस्वरूपानुभृत्यात्मसकनिविकल्पध्याने-- 
कतानमनस्कारेरित्वर्यं:। नयानां भ्रुतत्ञानांशभूतामनेकनयानां पक्षेदृष्टिभिविना। सतिज्ञानमात्मा- 
सिमुखोकृत्य श्रुतज्ञानांशभूतनिखिलनयदृष्टिभतानेकविकल्पकछापं॑ परिहृत्येत्यर्थं:।+ अचल नि३्चलम । 
अप्रच्यवमानमित्यथे: । अविकल्पप्ताव॑ विज्ञानघनरूपेकमात्रस्थभावम्‌ । विपर्यस्त: कल्पो5वस्थाविदशेषों 
विकल्प: | अज्ञानमित्यर्थ :। नास्ति विकल्पोषज्ञानं यस्य सोडविकल्प:। यहा विकल्पों भेव:। स नास्त्य- 
स्थ सो5विकल्प: । अखण्ड: इत्यथ:। अविकल्पद्रचासो भाव: परिणामइश्रातिकल्पभ्नाव:। तम्‌ | तेना- 
झनविकर्ल झातदशेनादिभेदविकर निविकल्पं वा सावमित्यथे:। आक्रासन्प्राप्नवन्‌ । स्वयसात्म- 
नाउप्त्वातभानो न॒ण्चवगोच रीक्रियमाणो यः समयस्य सम्यग्ज्ानस्थ। सम्समोत्तीनोध्यो ज्ञानं समय: ॥ 
तस्यथ। सारः। भात्यनुभवजन्यज्ञाने प्रकटीभवति। स एव विज्ञानंकरसो विज्ञानधनेकसात्रस्वभाय॑: 
पुष्यः शुद्ध आत्मानं केजलज्ञानस्वभावं प्रापयन्या । पुराणह्चिरन्तनः। अनादिरित्यय्य:। अय॑ भगवान्‌ 
विभावभावविकलत्वाद्दीत राय: पारमेद्कर्यंधम्पन्नो था पुमानात्मा ज्ञानं द्शंतमपि शाभवर्शनात्मकपरि-- 
णामभेदान्मेचकोईषपि किसथया किसधिक यत्किज्चनो5प्ययममेचको विज्ञानथनेकसात्रस्वभावत्वादेक 
एकरुप:। विज्ञानधनमात्रे स्वभाव एवेति साव:ः। 


विवेचन :- विकल्पदब्द का अर्थ अज्ञान सो है और भेद भो है। शुद्धनिश्चयन को दृष्टि से अशानभावशास्य' 
या स्वभावभूत ज्ञान के भत्याविज्ञानख्य पेदों से रहित या नयविकल्पात्मक परिणामों से रहित होती है; कितु कर्मावत 
अवस्था मे वह अज्ञानभावरूप से परिणत हुई होती है ओर वहु अश्ञान सम्यरशानरूप से परिणत होनेपर क्षायोपद्-- 
सिकभावरूप होनसे उसके सत्यादिभाजरूप सेव होते हैं ओर क्षायिक्ाबरूप से परिणत होनेपर उसका एक केवरू-- 
शानकप भो भेद होता है। जब इसके मोहनीयजन्य अशानभाथ का और ज्ञात को क्षाधोपन्नभिक अवध्या का अनाथ 
होता है तब आश्मा विज्ञामनभाषरूफ से फ्रिणत होकर मतिशानाओि भेदों से रहित होत्सी है। जब भाश्मः अनुभूति 
का विषय बसतो है तब उसके पांखों ज्ञान विश्ञानघसमातन्न कस्वभाकस्प से परिणत होते हैं ओर सत्याधिशातों की 
जिशानसाश्ररूप भाव से परिणति होलरेषर वह अधिकरप अवस्था को श्राप्स होती है। भारप्ताः को अध्विकल्प अवस्था: 
शुद्नय को दृष्टि से अचरत होते हे। इस अविकल्प अवस्था का अनुभव नयपक्षों का त्याग कर देनेप्र हो होता 
है- नयपक्षों का त्याग न कश्तेपर नहीं होता। इस अविकल्प आत्सा का जो सनुमव करते हैं वे नम्रपक्षों का त्याग करके 
जब,विकल्पशुन्य होते हैं और अपने आत्मस्वरूपपर अपने सनोव्यापार को रोकते हैं तव ही अनुभव कर सकते हैं । आत्मा 
कि यह अवस्था सस्परज्ञान की सारमृत उत्कृष्ट अवस्था है। यह अविकल्प-अवस्थावाली आत्मा पुण्य अर्थात शुज्क 
या पायन अर्थात्‌ आत्था को शुद्धएम बनासंबालरे होतो हे, वहन खिरतन होती है, सगवान अर्थात्‌ योतशाग होती है। 
यह आत्मा पश्चषपि शानरूप और दर्शक्ख्प भेदों के रूप से परिणत हुई होती है तो भी उसके शानरूप ओंश 
द्दांसरूप स्रेंद व्ववहारगयाश्रित हैं - निश्ययतयाधित नहीं हैं; क्‍यों कि वे दोलसों श्ेद आत्सा के परिणास होनेसे 
कथंचित चित्ष होनेपर शद्धनिषययनगत को दुष्ठि मे परिणाम ओर परिणासो इनज अभ्व होंचेंसे आत्मरूप ही होते 
हैं। सारांश, ध्यवज्ञारतय को दुष्टी से आत्मा कुछ भो हो, कितु, शुद्धनिश्वम्नमय की दृष्ठी से वह. विज्ञानधनहूब 
- एकम्राव्श्चन्नाववासी होनेसे एकरूप ही है - अखड़ है - भेद्ररूप नहीं है । 


दूर भूरिविकल्पजा गहने ध्मम्यश्निज्नोघाल्ज्युतो 
दूरादेवः विधेकनिम्नगमनाञ्ीतो निजोध बलात । 


स्टंट जीऋधणमसाबविभंबरलजैनप्रंथप्रकाहनसंस्थाया । 


विज्ञानंकरसस्तदेक रसिनामात्मानसात्मा5५हरन्‌ 
आत्मम्यपेब सदा गतानुगततामायात्ययं तोयबत्‌ ॥ ९४ ॥। 


अस्वय:-- तोयवत्‌ वूरात्‌ एवं निजोधात्‌ व्युतः ( सन्‌ ) भूरिविकल्पजालगहने दूरं अाम्यन्‌ 
विवेकनिम्मगसनात्‌ बलात्‌ निजोघ नीत: विज्ञानेंकरस: तदेकरसिनां अयं आत्मा आत्सान आत्मनि 
एवं आहरन गतान॒गततां सदा आयाति । 


अभ्े.- जिसप्रकार बाढ़ आनेपर नद के उद्गमस्थाममूस दूरवर्सो स्थान से उछलता हुआ ( गंदला ) जल 
अपने प्रवाह से बाहर जाकर कर्ंब जेसे वज्चों के ँ्मह से युक्त जंगल में वृरतक फंलता है उश्लीप्रकार दूर से ही 
अर्थात्‌ अनादिकाल से ही अपने विज्ञानधनस्वनाव से च्यूत हुआ जीव अनेक विकल्पों के सम्‌हरूुष अंगर में 
आत्यंतिकरूप से सन्नांत होता हुआ अर्थात्‌ आत्मस्वरूप का अनश्नव करने अश्ममर्थ होता हुआ जिसप्रकार बही 
बाढ का जल कम होता हुआ नद के पात्र में जब नोथै जाता है तब जंगल में फेला हुआ जल नवपात्रणत अपने 
प्रथाह में जबरन के जाया जाता है उसीधप्रकार भेवशानोत्पशि के पृ्व॑काल में जो नि अज्ञाससाव होता है उसका 
लजन्र विजय - अभाव हो जाता है तब वह ॒( भेदज्ञानकूप अपनो ) सामण्य से अपने विशानरूपस्वाव को प्राप्त 
कराया जाता है अर्थात्‌ भेवशानरूप अपनों स्तायध्य से आत्मस्वरूपानुभूति को ओर स्वयमेव खींचा जाता है । 
जिप्तप्रकार जंगल में फंलछा हुआ जबरन लाकर नद के म्‌ल प्रवाह में छोडा गया याद फा जल प्रवाह के साथ एकरुपता 
को प्राप्त होता है उसीप्रकार आत्मस्वरूपानुभति को ओर खोंचा सया, विज्ञान को अनुभूतिमाजरूप विज्ञातधन/-प 
एकमात्रस्व भाव का जनुभव करनेवाला, अपनेको अपनेसें हो खींचकर लानेवाला जीव फेवलमानयुश्त अवस्या 
को प्राप्त होता है । 


त. प्र.- तोयववाप्ल्तोदकनदप्रवाहवत्‌ । तोयं विपुलमस्त्थस्थ तोयो नवजलपूर:। तहत । 
“ ओडजादिभ्य: ” इति भम्न्यत्यो मत्वथोयों मत्वर्योयस्य भूम्न्यपि विधानात्‌ । दूरादेव नवपूरप्रवाहपक्षे 
दूरवतिनों नदोद्गमस्थानात्‌, जोवपक्षेष्नादेरेव । निजोघादात्मप्रवाह्अयभूतान्नदपात्रात्‌ । नदप्रवाहस्य 
सदपात्राभ्यत्वान्नदपात्रस्यापप्पोधसझक्ज्ञा । ओघइचात्र प्रवाहाथंवश्चनोषपि नवपाश्रार्थथचनो पग्राह्म: । 
निजस्य जलूप्रवाहस्पात्मन ओघधः स्वाश्रयभूत नदपात्रम्‌ । पके निज्रस्य जीवस्य स्वस्थ । जीवस्वासिक-- 
स्पेत्यथं:। ओघः सासान्य । श्षलप्रवाहतुल्यशुद्धात्मस्थभावभूतविशानप्रवाहूं वा। निषिकल्पो विज्ञान- 
घनस्वभाव इत्यर्थ:। तस्मात्‌ | ध्यूतः प्रश्नष्यः स्वाश्रयभतनवपात्र विहायान्यत्र तटप्रदेश अ्राम्यन्नित्यथें:। 
पक्षे विज्ञानघनख्पमेकमात्र स्वस्वभावं शुद्ध विभुच्य विधावभाबात्मकपरिणामरूपेण परिणमन्तित्यथं:। 
भ्रिषिकल्पजालगहने नानाप्रकारककदम्बसद्ह्मतरसम्‌ हव्याप्तकानने, पक्षे नानाविधनयविकल्पसमूहरुप- 
कान्तारे । भ्रिविकल्पा नानाप्रकारा जाला कदम्बसदुशा वक्षाः भ्रिविकल्पजाला:। जाल: कदस्वव॒क्ष:॥ 
जाला हव जाला: कवम्वसबद॒त्या वक्षा: | “ देवप्याविभ्य: ' इतोवार्थस्य कस्योस्‌ । ' युकतवदुसि लिहग- 
सहस्ये ' हति जारछूवल्लिहगसइूल्ये । भ्रिविकल्पजालानां गहन कानने भरिविकल्पजालगहनभ्‌ । 
तस्मिन्‌ । पक्षे भ्रिविछल्पा नानाप्रकारका नथविकल्पा:, ' जावबिया वयणपहा ' इत्यादियचमात। तेषां 
साल सम्‌ह: | तवेथ गहन दुष्प्रवेशमरण्यम्‌ । तल्मिन्‌ । द्रमत्यर्थम्‌ । भ्रास्यन्‌ परिभ्रमण कुन, पक्षे 
अमि कुषन। अनावेमोहाक्रान्तत्वात्संवतस्वौयविशानधनमात्रेकस्वभावत्वानझ्नानाविधधिभावभावात्मक-- 
परिणाम: परिणमन्नित्यर्थ: । यहा नानाविधनयपक्षात्मसकथिकल्परूपपरिणासपरिणत्या:नुभूतिसात्रसात्म- 


स्वभाव पविसुच्य बहिलुंकीभूय वाह्यार्थानश्वन्ञानधिषयोकुघेजचित्यभिप्राय: । यद्वाइएकुलोसय स्वशुद्धात्म- 
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ध्वकपानुभवनेः्समों भवप्नित्यर्थ:। विवेकनिस्तगमताक्षरो भयतटमध्यगतजलप्रवाहाभय भूतनवपाजे 
निम्लसधों गसनात्‌ । विवेकों आधारभूत नदपात्रस्‌ । पक्षे विवेकाउडवशानान्रिम्तस्थाधस्तनस्य 
निरध्चस्य विशानधनसात्रेकस्व सावात्मशानाभावरूपाज्ञानस्थ गमनाद्विलयनादिवेकेत सेदशानेन वा कार-- 
जभूतेन निम्तस्पाज्ञानभावस्य गसनाहिलयनाद्धेतो: । बलात प्रसह्मा, पक्षे कर्मोदयाभावातिय्यक्तभेद- 
ज्ञानात्मकदा क्तिविशेषात्‌ । निजोध॑स्वोीयाश्रयभूतनदपात्रं, पक्षे निविकल्पकमत्यादिशानपञुचकेकीसा- 
बात्मक विज्ञानघनसात्रेकस्वभावानु भूतिसात्रावसथाम्‌ । नीतः प्रापित:। विज्ञानंकरसो निधिकल्पस- 
त्यादिज्ञानपठचकंकीभावात्मक विज्ञानलूपणुद्धानुभूतिविषय: । विज्ञान निविकल्पकमत्याविज्ञानपडच्क- 
कोसावात्मक॑ शुद्धात्मस्वभावभूतं ज्ञानमेबेकर्शुद्धो रसोउनुभ्तेविषयों यस्य सः॥ यद' वेज्ञानं शाद्धा- 
त्मस्वरूपस्थावगमनसनुभवनमेव वेकः शुद्ध रसः सुखमानन्दों वा यस्य सः। सुख-शुद्धात्मस्थभावा- 
सूभ्वयोवस्तुतो5भेदान्मो हक्षो भा भावादाकुलताया अभावाच्छुद्धात्मस्वभावानुभवनमेव सुख, सुखस्पानाकु- 
रूत्वेकलक्षणत्वात्‌ । तदेकरसिनां विज्ञानधनंकसाश्रस्वभावानुसवनक्रियानिसग्नाना मयसात्सा5$5तसाएउ- 
समात्मनि शुद्धस्वभाव आत्मन्येबाहरक्षयन्‌ । गतानुगततां चिज्ञानघनमाज्रेकस्दभावयुक्तत्व॑ विशुक्ध- 
जलप्रवाहतुल्यविज्ञानप्रवाहयुक्तत्वं वा । गत गति: । “ नव्सावे क्तोष्स्यादिप्यः ' इसि भावे नपि कतः । 
सर्वेषां गत्यर्थानां घूनां ज्ञानाथंकत्वादगतं ज्ञानमित्यर्थ: । तत्र ज्ञानेन शुद्धात्पस्वभावभूले विज्ञानं केवल- 
शान वा ग्राह्मम्‌ । गत ज्ञानमन॒गतः प्राप्तो गतेन ज्ञानेनानुगतो शुक्‍्तो वा गतानुगत:। यहा गर्श 
गतिरस्थास्तीति गतः। “ ओष्च्रादीस्य: ” इत्यो मत्वर्थीयः | गतिमानित्यर्थ:। विशेषणावगतेविशे- 
ध्यावगति: । तेन जलोघ इत्यथं: । गतो जलप्रवाह इत गतो विज्ञानप्रवाह:। ' देवपथाविभ्यः ” इतो-- 
वार्थस्प कस्पोस। ' युक्‍तणदुसि लिड्रसड्ूधे ' इति जलप्रवाहार्थकगतशब्दबल्लिड्भसड्धथें। जल- 
प्रधाहसवृद्विज्ञानप्रवाहमनुगतः प्राप्त: गतानुगतः + तस्य भाव: । ताम्‌ । पक्षे, गत॑ गतिरस्यास्तीब्लि 
गतो मोलः प्रवाह:। ' ओडइचआउठिश्य: ” हत्यो मत्वर्थोयो5स्तिविवक्षायास्‌ । गर्त सूलप्रवाहमनुगतो 
गतानुगत: ॥ तस्य भाव: । ताम्‌ । सवा सर्वकालमायाति प्राप्तोति । अधिनश्वरकेवलशानावस्थां 
ब्राप्नोतीत्यर्थं:। यथा पूर्व गहनगतं पदच्चचान्मौलं प्रयाहूं प्रापितं नदपूरप्रवाहजलं मोल प्रवाहमनुग- 
चछति तथाध्नादेविभावभावत्वेन प्रिणममान आत्माउशत्मना भेदशानसामण्येगात्मनों विज्ञानधममाज्रे- 
कस्वभावान भवनपरिणशामं प्रापितस्सन्‌विज्ञानघनस्वभावात्मककेवलज्ञानस्वरूपेण परिणमतोति फलि- 
लोउय: । 

विवेचन- यह जीष अनतादिकाल से कर्मावृत हुआ होनेसे शुद्धा्मस्वकूपनलिज्ञतारूप अज्ञानभाव के रूप से 
परिणत होता आया है । इस अज्ञानभाव के कारण वह अपने क्षायोपशमिकम्तावप््त मतिशान को आत्सासिम्‌ख नहीं 
कर सकता ओर श्ुतशानांशभुत अनेकवथिध नयथिकहवों के रूप से परिणत होनेबाला होनेसे श्रुतश्लान को प्री आत्मा- 
सलिमख नहों कर सकता । बाह्मार्थ के ज्ञान के रूप से और नयविकल्पों के रूप से परिणत होनेबाला होनेसे वह 
अआत्मस्थरूप को अनुभूति नहों कर लकता । घलुर्थ गृणस्थान में होनेवाले सम्यकरण्चरणचारित्र के सद्भाव से आत्मा 
के सामान्यमाजरूप अंदा का प्रहण होता है--सत्यादि पाथों ज्ञानों का एकोभावरूष विशानात्मक विदेषकूप अश फा 
ग्रहण नहीं होता; ग्यों कि वहां शद्धोपयोग का सद्भाव नहीं होता-सिर्फ प्रारसिक शुभोपभोग का सद्भाव होता है ॥ 
शुद्धोप्योण का वहां सद्भाब नहीं होता; क्यों कि वहां राग का सद्भाब होता है। शुद्धोपषोग के अभाव के कारण 
जात्मा के विज्ञानधनस्वभावक्षप बिशेधांद के अनुभूतिजस्य शाम का अभाव होनेसे जीव का स्वात्मचिंषयक अशानभाव 
बना रहता है | अप्रजसगुणक्यान से शुद्रोपयोग को प्रारंभ होकर क्षीणकथाय गुणस्थात में उसका प्रकरण होता है 


७९० श्रीऋष भनाथ विगंबर जे बग्ंध प्रकाशनसंत्थाया . 


लौर इसीकारण अप्रमसगणस्थाम से आत्मस्वभाव के अनभव को प्रारंभ हो जाता है | आत्मस्वशाव के अतभव के 
कारण जीव परमार्थतः श्ञामी बनता है। जयतक जोब अश्लानी होता है तब्रलक उस अज्ञान के कारण वह चुदाध्ण- 
स्वभाव से च्यूत होता है। जब उसके प्रेदश्ञानरूप सामथ्य का प्रादर्भाव होता है तब उस सामरथ्य से बह शद्वात्म- 
स्थरूप को अनुभूति कर सकता है; क्‍यों कि भेदज्ञान का प्रादुर्भाव होनेके कारण उसको शुद्धात्मस्वरूप को अनुभूति 
हो जानेसे उसके अश्ञानभाव का अभाव हो जाता है । जो आत्सा के विज्ञानधनस्थभाव का अनुभव करता है वह 
विशान की अनुभृति के रूप से परिणत होनेबाला जीव अपनो आत्मा को स्वयमेद् अपने शुद्धस्वरूप को ओर खींचता 
है और उसकी अनुभूति से विज्ञानघनस्वभावरूप केबलशान को अवस्था को प्राप्त होता है अर्थात्‌ केबलज्ञान के रूप 
से परिणत हो जाता है । 

विकल्पक: परं कर्ता विकल्प: कर्म केवलम्‌ । 

न जातु कतृकसंत्वं सविकल्पस्थ नश्यति ॥ ९५॥ 

अन्जयः- परं विकल्पक: कर्ता, केक्‍ल॑ विकल्प: कम । सव्किल्पस्य कलुकसंत्व न जातु नश्यति। 

अर्थ- जो केवल अयति जो ही तपदष्टिरूप ओर विपावभावात्मक्परिंणासरूप विकहपों के रूप से परिणत' होभे भी 
क्रिया का आशय होता है वही जोच कर्ता होत* है अर्थात्‌ उकतप्रकाश्क विकल्पों का उपायानकर्ता होता है । ( जो. 
उच्लप्रक्षारक विंकल्परूप' परिणामों के रूप से परिणत होमकी किया का आश्रव नहीं होता वह शुद्ध जीब उक्तप्रकारक 
किकरपों का कला उक्‍क्‍स्‍्तकत+ नहों होता । ) केक्‍्क ।बिभावश्ताबात्मकपरिणामकप. ओर नयवृष्टिकर विकल्प कर्म 
होता है अगस्त उन्तप्रकारक विकल्प के उप्रादानम्त कर्ता का उकतप्रफारक विकल्प में स्वस्वन्नाव का अन्वय होनेके 
कारण साद्राव होलेसे उस कता का उपादेयभूत कर्म होता है। ( जो परिणाम उक्तविफल्परकूप न होकर शुद्धश्ानरूप 
होता है वह उक्‍तप्रकारक उपादानकृपकतीा का उपादेयशत कर्म नहीं होता । ) जो जीव उक्तप्रकारक विकत्पों से 
सहित होता है अर्थात्‌ उक्तप्रकारक बिकल्पीफि रूप से परिणत होता' है उसके विकल्पों के उपादानकतंत्थ का ओर 
जिंकल्परुफ्परिणामात्मक करममस्य का नादा नहीं होता । ( जो उश्तत्रकारक विकल्पों के हक से परिणत नहीं होता 
उंतके ही विकल्पथिंषयक कलत्व का जीर जिंकल्फ्रूपप्शिणिासात्मकप रिणसिं कर अन्याव हीनेसे कर्मत्क का नाश-भपभ्राथ 
होता है । ) 

त. प्र.- पर केवर्ल विकल्पकों नयदुष्टयास्मकविभावशावात्मकविंकल्पपरिणामपरिणतिक्रिया- 
अयः । विकल्पते विकल्परूपेण परिणमते इति विकल्पक:। ' ण्यतच  दृति कतेरि ष्यु:। यहा 
विकल्प करोति विकल्पयंति | ' सदों ध्वर्थे णिजकहुलम ' इति णिय। विफल्पयत्तोति चिकल्वक: 
/ ज्युतृब्‌ ' इति कतंरि ण्य:। उक्तप्रकारकविकल्पात्मकत्वेन स्वयं परिणसमानों जीव: कर्तोपादानकर्ता 
भवति । यतदशुद्धात्मस्वरूपान भवजन्यज्ञानविकलोज्ानिजोयों नयवृष्टयात्मकथिथ्ाधभावात्मफवथिक-- 
ल्परूपेषु स्वीयपरिणामेष स्वाज्ञानरूपेण स्वप्ावेनान्वितों भवति ततस्स लेषां परिणामानाभुपावानकर्ता 
चब्॒तोति साव: । यो नयवृष्ट्यात्मकविश्नावभावात्सकबिकल्परूपपरिणामपरिणतिक्रियाशअयो न भवति 
ह तेज स्वस्वकृपेणानन्वितत्वासेषामुपादानकर्ता न भवतीति ध्वनि: । यो विधावशावात्मकपरिणामा-- 
शामपाधानकर्ता सबति से कर्मंदर्गणायोग्यपुरगछोपादातकदब्यकर्मात्सकपरिणापरिणतेनिमित्तकर्ता 
भवति यदस विभाष भाषात्यकफरिणासानामपरदानकर्ता न सवतिस-कर्सबर्म णास््रेग्पपु कूबलो पादानकद् व्य - 
कर्मपरिणासवरिणतेनिशित्तकर्ता न भवति । विकल्पक एबोकादानकर्ता निम्निसकार्श ले भवति, नाजि- 
कल्पक इृति भावः। केवल विकल्पों नयव॒ष्थधात्मकविशाथभायात्मकर्थिकल्यकृष: फरिजामों यःस 
स्वोपादानकर्तृसतजो वल्वामिकानानस्वरुपेणान्वितत्वात्कम॑ स्वोपादासभ्ताशामिजोबात्मककर्त्‌रुपादेय- 


सम्रयसार; । ७९९१ 


अत कर्स भबति, कर्मवर्गणायोग्यपुदगलोपादानक व्रब्यकर्म व नेसित्तिकसायात्मक कर्म भवति। यो 
सयदुष्घात्मकुविभावभावात्मकविकल्परूपात्परिणामाड्ूजझ: शुद्धन्ञानान्वित: परिणाम: स उकतप्रकारस्य 
कर्तुरुपादेयभूर्त कर्म न भवतीति ध्वनि:। सविकल्पस्य नयदृष्चघात्मकविभावभाधात्मकविकल्पसहितस्य 
तावृक्प्रकार कविकल्परूपपरिणामपरिणतस्थेत्यर्थ: । कतृकर्ंत्वमुक्तप्रका रकविकल्पात्मकपरिणामपरिण- 
लिक्रियाभ्रयी सवनरूपोपावनकतत्ब॑ कर्ंवर्गंणायोग्यपुद्गलोपादानकस्य द्रव्यकर्मणइ्ख हेतुकतृत्य॑ ले नय- 
दुष्टधात्ममविभावभावात्सकविकल्परूपपरिणासात्मकस्वोपादेयभृतकर्सत्व॑ च. व्रव्यकर्मोदयालस्बनने- 
सिसिकभावधतकसंत्वं च न जातु न कदाचिदषि तहश्यति विलयम॒च्छति । 


विवेचन- जो विकल्पों को उत्पन्न करता है अर्थात्‌ नयदृष्टयास्मक और विभावधाबात्मक परिणामों के 
रूप से परिणत होता है वह जीव उन परिणामों में स्वस्वरूप से अन्वित हुआ होंगेसे उन परिणासों का उपादानंकता। 
होता है और विभावभावात्मक परिणा्ों के रूप से परिणत होनेसे कमंवर्गणायोग्प पुद्यछ की धृव्यकर्मप परिणति 
का सख्यहेतु होसेके कारण निम्िकर्ता-हेतुकर्ता होता है । इसप्रकार विकल्पों के रूप से परिणत होनेवाला जोव 
जपादानकर्ता और निमित्तकतं(-हेलुकता होता है। वे बिकहपात्मक परणास उपादादशूत अशानिजाद के अशानभाज 
से अन्वित होनेसे उस जीव के उपादेयभूल कर्म होते है ओर जोवस्थामिक विभावजाशात्मक 'फरिणाम निर्मित होनेसे 
मैमित्तिकमावमत बना हुआ कमंवर्ग णायोग्यपुद्ग लब् व्योपादानक द्रष्यकर्सहूपे परिणारः भी उसकः कप होता है | जो 
उक्तप्रफारके परिणामों के रूप से परिणत नहीं होता बह उक्तप्रकारक परिणामों का उपायानकर्ता नहीं होता और 
उक्तप्रकारक परिणामों के रूप से परिणत न होनेसे उनका अज्ाव होनेसे दें परिणाम उक्तप्रकाश्क परिणामों के रूप 
से फरिणत से होनेवाले जीव के कर्म भो नहीं होते। जो उक्तप्रकाश्क परिणामों के रूप से परिणत होता है उसके उन 
परिणामों के उपादानकर्तृत्व का ओर व्रध्यकृ्मरूपपुणगलपरिणासों के निम्रित्तक्तेत्व का अभाव नहीं होता । परिणामी 
आत्मा ओर उसके उपायेयस्‌तपरिणाण इनमें तावात्म्य होनेसे-कर्थंचित्‌ श्ेद न होनेसे परिणामी जीव हो कर्म होता 
है । जब बहु अशानिजोव उक्तप्रकारक परिणामों के रूप से परिणत होता है तब उसके करमंत्थ भी का अभाव नहीं 
होता । कतुंत्थ ओर कमंत्व अशानिजोव के परिणाम डोनेसे और परिणास और परिणामी में कथंखित्‌ अभेंद होनेसे 
वही अशानिजीब कर्ता भी होता है ओर कर्म भो होता है । जो जीव उक्सप्रकाश्क परिणामों के रूप से परिणत नहीं 
होता वही जीव उकतप्रकारक परिणामों का उपादानकर्ता और द्रध्यकर्यों का निमिसकत-हैतुकता गहों होता ओर 
उकतप्रकारक परिणामों के रूप से परिणत न होनेसे वह कर्म भी नहीं होता | साशंधा, जो जीव उक्तप्रकारक परि- 
णामों के रूप से परिणत होता है उसके कतृत्वसाव का और कर्मस्वभाव का अभाव नहीं होला जोर वही जीव 
उक्सप्रकारक परिणामों के रूप से जब परिणत नहीं होता तब उसके कर्तृत्वभाव का और कर्सत्वभाव का अभाव 
होता है | उकतभ्रकारक कर्तृत्वच्चाव का ओर शभस्वभाबयब का अन्नाव होनेपर हो विज्ञानघमरूपस्वशाव का अनुभव हो 
चकता है और उस अनुभव से हो केवललामात्मकविशुद्धल्लानखू्प से उसको परिणति होती है, अन्पया नहा । भत्त: मुमुल 
जोब को इन दोनों स्रावों का नाश-अभाव करना चाहिये । 


थः करोति स कफरोति केवल, यस्तु वेशति स तु वेत्ति केवलम्‌ । 
यः करोति न हि वेत्ति स क्वचित्‌, यस्तु वेत्ति न करोति स क्वचित्‌ ॥ ९६॥ 


अन्यय:- यः करोति स केवर्ल करोति, यः तु वेत्ति तु स केवल वेक्ति । यः करोति स क्वचित्‌ 
न हि वेत्ति, यः तु वेत्ति स क्वचित्‌ न करोति । 


अर्थ- जो तयदृष्टयात्मक और विभाषभावात्मक परिणामों के रूप से परिणत होता है वह उक्त परिणामों 
के रूप से ही परिणत होता है जोर जो विश्ानघनरूप शुद्धात्मस्वरूप को जानसेकी क्रियारूप परिणाम के रूप से 


७९२ शौधायजनाथ विगंधरजैनप्ंध प्रकाशनसंस्थाया: । 


परियत होता है वहु उत्त परिणाम के रूप से हो परिणत होता है । जो नयवृष्टयात्मक और विभायभाधात्मक 
क्रिणामों के कप से परिणत होता है वह शुद्धात्मस्थरूप को जाननेफी क्रियारूप पद्चिणाम के रूप से कवापि परिणत 
यहूँ होता ओर शुद्धात्मस्‍्वरूप को जासननेकी क्रियाकृप परिणाम के रूप से जो परिणत होता है बह नयवृष्टधया्मकऋ 
ओर विभाषभावात्थक परिजा्ों के रूप से कदापि परिणत नहीं होता । 


त. प्र. - यो जीव: करोति शभाशुभोपयोगयोस्तन्र जोवे सद्भावास्छुद्धोपयोगस्य जाभावान्नय- 
वृष्ट भात्ममविभावभावात्मकपरिणभासपरिणतिक्रियाश्रयां भवति स तत एवं केवल करोति नयवृष्ट्या- 
व्लवकविभावभावात्मकपरिणामपरिणतिक्रियां जनयति । यस्‍्तु यशच वेत्ति मत्यादिशानपठचकेकीसा-- 
बात्मकविज्ञानरू्पशुद्धास्सस्वरूपसं वि सिक्रियात्मसक परिणा मरूपेण परिणमति स तु स॒ एबं केबल शुद्धों- 
बधौगस:द्रावाच्छभाश भोपयोगयो र भ्ावाच्च वेशि मतिश्रुतावधिमन:पर्ययकेवलज्ञानपऊचक की भावा-- 
त्मवकंविज्ञानरूपशद्धात्मस्वरूपसंवित्तिक्रियात्सफपरिणासरूपेण परिणतों भवति। यः करोति शुत्ता- 
शुभौषयोगहयस-ज्भावान्नयदुष्टघात्मक विभावसावात्म कपरिणामरूपेण परिणसलि स क्वचिस्कस्सिश्चि- 
दपि काले न हि नेव वेत्ति सतिश्ुतावधिमन:पर्ययकेवलज्ञानपञ्चकेकोभावात्मकबिज्ञानरूपशुद्धात्म- 
स्वरूपसंवित्तिक्रियात्मकपरिणामरूुपेण परिणतों भवति, शुद्धोपयोगाभावाज्ज्ञप्तिकरोतिक्रियात्मक- 
बरिणामद्योत्पत्तिकाल भवात्तयो्यगपदुत्पतत्यसम्भवाच्च । यस्तु यहुच वेत्ति मत्याविज्ञानपञऊुचकंकी- 
जावात्मकविज्ञानरूपशुद्धात्मस्वरूपसंवित्तिक्रियात्मकपरिणामरूपेण शुद्धोपयोगसद्भाबात्परिणतो भवति 
स्‌ क्वचित्कस्मद्थिदपि काले न करोति नयदष्टयात्सकविभावधावात्मकपरिणाम्रपरिणतिक्रियां न 
करौति, शुद्धोपयोगकाले नयदुष्ट्यात्मकबिपसावभावात्मकपरिणासपरिणतिनिबन्धनशु साशु भोपयोगहया- 
सद्भावात्‌ । अयमत्राशिप्रायः - यो नयदृष्ट्यात्मकषि भावभाबात्मकपरिणामरूपेण परिणतों भवति 
क्ष॒ शभोपयोगवानेबाशभोपयोगवानेव या भवति, न शुद्धोपयोगवान । शुद्धात्मस्वरूपसंवित्तिनिय- 
न्धनशुद्धोपयोगामावाच्छू मोपयोगवान शुभो पयोगवान्या जोवोी नयदृध्ट्यात्मकविभावभावात्मकपरिणा- 
मरूपैणेब परिणमति, शुद्धात्मस्वरूपसंवित्तिक्रियात्सकप रिगामरूपेण नेब परिणसमति । यह शुद्धो- 
बथोगवास्छुभाश सोपयोगद्या भावाच्छुद्धात्मस्वरूपसं दि त्ति क्रियात्मकपरिणास रूपेण परिणमति स श॒द्धो - 
परयोगसद्भावकाले शुभाशुभोषयोगद्व यसउद्भावासम्धवाध्रयवृष्टधात्ममविभावष भाबात्मकपरिणामरूपेण नेव 
वरिणमति। मिथ्यात्वाविगृणस्थानत्रये:शुभोपयोगो भवति, अविरतसम्यग्वृष्टयरादि गणस्थानत्रये तारतम्पेन 
ज्लुभोपयोगी विद्यते, अप्रमत्तादिगुणस्थानषट्के तारतस्पेन शुद्वोपपोगो5स्ति । एतेर्षा गुणस्थानानां 
करमवर्तिग्वाच्छुभाशुभशुद्धोपयो गानामपि ऋसवर्तित्वभ्‌ । यस्सिन्काले:श भोपयोगो भवति तस्मिश्रेव 
काले शुभोपयोगो न भबति, विभिन्नस्वरूपपरिणासह॒यस्थ युगपदुत्पत्यसम्भवादशुभोपयोगविनाशानन्त- 
रसेव शुभोपयोगात्मकपरिणामस्य प्रातुर्भतिसम्भवात्‌ । यत्मिन्काले शुभोपमोगस्य सज़्ाबोउस्ति 
तस्मिन्नेव काले शुद्धो प्योगात्मकषपरिणामस्य सखद्भावो न सम्भवति, शुभोपयोगात्मकपरिणामबिनाहा- 
नन्‍्तरमैव शुद्धोप्योगात्मकपरिणामस्य प्रादर्भूतिसम्भवात्‌ । एवं शुभाशुभशुद्धोपयोगात्मकपरिणासार्ता 
युगपत्प्रादु मृत्यसम्भवाद्यस्मिडछुनो पयोगकालेल्शुभोपयोगकाले वा जीवो नयदृष्टयात्मकव्रिभावभावात्म - 
कऋपरिणामरूपेण परिणमसति तस्मिन्नेंव काले ग॒द्धात्मस्वरूपसंवित्तिक्रियात्मकपरिणासनिवबन्धनशद्धो प- 
योगात्मकपरिणामस्य प्रादुर्भुस्यसम्भवादशावाच्छद्धास्मस्वरूपसंवित्तिक्रियात्सकपरिणासरूपेण न परि- 
णमति, पस्मिश्ल शुद्धोपयोगकाले जीव: शुद्धात्मस्वरूपरसंवितिक्रियात्मकपरिणामरुपेण परिणमति 


प्मगसार। । छह 


स्काले मपदइुष्टयात्मकविभावजावात्मकपरि बासो त्पत्तिनिबन्धनशुसाशु भोपयोनात्मकपरिणा नहयस्य विन- 
इटत्याबसऊ्ावाच्यद्ष्टय्ात्थकविमावसावात्मकपरिणामरूपेण न परिणमति । अतो यः करोति स 
कवापि न वेशि, यह वेशि स न करोति कवापोति स्पष्टोसवति। 


विवेचन :-- सिध्यात्व, सासावन ओर सिश्र इन तोन गृणस्थानों में अशुभोपयोग तरतसता से होता है; 
अबिरत, देशविर्त और प्रमतविरत इन तीन गुणस्थानों में शुभोप्योण तरतमता से होता है और अप्रसतविरत, 
अपूर्व॑करण, अनिवृत्तिकरण, सू८ससापराय, उपजञांतकषाय और क्षीणकाय इन छह गृणस्थानों में शुद्धोपपोग तरत- 
मता से होता है। सम्ती गुणस्थान एक जीव के एकसाथ नहीं होते-क्रम से होते हैं । अतः तोनों उपयोग भो क्रम से 
होते हैं। अशुभोपयोग का अभाव होनपर शुभोपयोग होता है और शुभोफ्योग का अभाव होनेपर जद्धोपयोग होता 
है । अशुभोपयोगरूफप, शुभोपयोगरूप और शुूद्धोप्योगरूप परिणा्ों को उत्पत्ति ऋमर्यद्ध होनेसे मयवृष्टयात्यक ओर 
विभावभावात्मक परिणा्ों की उत्पत्ति और विज्ञानरूप शुद्धात्घस्वकूप को किंपारूप परिणास की उत्पत्ति भो 
ऋमबद्ध होती हे । ये उत्पत्तियां फ्रबद्ध होनेसे जिलसमय जीव शुभाशुभोपयोगों के फारण नयवृष्ट्यात्मक और 
विशावश्ाधात्मक परिणार्मों के रूप से परिणत होता है उससमय शुद्धोपयोण का अभाव होनेसे विज्ञाबूप शुद्धास्म- 
स्वरूप को जाननेकोी क्रियारूप परिणाम के रूप से परिणत नहीं होता । अतः जो नयवुष्ट्यस्सक्ष ओर विशज्नावभावा- 
हैमक परिणामों के रूप से परिणत होता है वह्‌ विज्ञानछरूप शुद्धा्मस्वरूप को नहीं जात सकता; क्यों कि जबतक 
पल्‍्पों का सज्भाब होता है तबतक शाद्धात्मस्वरूप का शान नहीं होता । जिससमग शुद्धोपयोड़ के कारण जोव 
शुद्ध स्घस्वरूक को जाननेकी क्रिया के रूप से परिणत होता है उससमय शुभोफ्मीग का और अशुभ्ोपयोग का अभाव 
होतेके कारण बह नतयवुष्ट्यात्मक और विश्ायश्ावात्सक परिणामों के रूप से परिणत नहीं होता; क्ष्यों कि शभो- 
पयोग का ओर अशुभोपयोग का सद्भाव होनेपर हो जीक्ष नयब॒ष्ट्यास्मक ओर विभावभावात्मक परिणामों के रूप से 
परिणत होता है । अतः जो जीव जिससमय विज्ञानरुप शुद्धात्मह्थरूप को जाननेकी क्रिया के रूप से परिणत होता 
है अर्थात्‌ शुद्धाश्मव्वरूप को जानता है वह जीव उसोससय नयवुष्ट्यात्मक ओर विम्ावभावात्मक परिणाप्रों के रूप 
से परिणत नहीं होता-ओो करता है वह फेवल करताही है ओर जो जानता है बह केवल जानता हो है | 
ज्ञप्ति:ः करोतो न हि भासते5न्तः, ज्ञप्तो करोतिश्च न भासतेषन्तः । 
जश्ञप्ति: करोतिइच ततो विभिन्ने, ज्ञाता न कर्तेति तत: स्थितं च ॥ ९७॥ 
अन्वयः- ज्ञप्ति: करोतो अन्तः न हि भासते, करोतिः च भप्तो अन्तः न भासते । ततः श्ष्ति: 
करोतिः थ विभिन्ने । ततः च ज्ञाता कर्ता न इति स्थितम्‌ । 
अथ-, जब शुद्धोपयोग होता है तब प्राइुमूंत होनेवालो विज्ञानरूप शाद्धात्मस्वरूप को जाननेकी क्रिया अशु- 
भोपधोप के ओर शुभोपयोग के कालों में प्रादुमृंत होनेवाली नयवृष्ट्यात्मक और विप्ावधावात्सक परिणामों के कप 
से परिणत होनकी किया में प्रतिभासित-अनुभवगोचर होती ही नहीं । अशभोपयोग के और शुप्नोपयोग के कालों 
में प्रादुर्भत होनेवाली नयवुष्टयात्मक और विभावभावात्मक परिणत होनेको क्रिया शुट्रोपयोग के काल में प्रादुर्घत 
होनेवाली विशानल्प दाउात्मस्वरूप को जानतेकी किया में प्रतिभासित-अनुभवगोचर नहीं होती । जब 
छुट्धात्सस्थरूप को जाननेकी किया नयवदुष्टयात्मफ और विभावश्ावात्मक परिणामों के रूए से परिणत होनेकी किया 
में ओर नपयुध्टधात्मक ओर विभाषत्राचात्मक परिणार्मों के रूप से परिणत हीनेकी क्रिया घिशानरूप शुद्धाा्मस्वरूप 
जाननेकी किया में प्रतिभासित नहीं होती तथ विज्ञातरूप शुद्धात्मस्वरूप को जाननेकी क्रिया और नपवुष्ट्यात्मक 
ओर विभावषज्ञाथा(लक परिणामों फे रूप से परिणत होनेकी क्रिया भिन्नभिन्न है। जब जिशानरूप शद्धात्मस्वकृप को 
जाननेकी भार भपदुब्टयात्मम और विभावधादात्मक परिणामों के रूप ले परिणत होनेक्की क्रियाएं परस्परणित्न 
होनेसे विशाभरूप शुद्धात्मस्वकूप को जानतेकी किया का आराश्रय होनेसे ज्ञाता बना हुआ जीव नयवृष्टयात्तक और 
जिभावभसावात्तकक परिणासों के कप से परिणसत होनेको क्रिया का आश्रव होता हुआ कर्ता नहीं होता यह सिद्ध हुआ | 


७९४ धरीऋषभसनाथ विगंबरजेनप्रथप्रकाशमससंस्थाया: । 


ते, प्र.- शुद्धोपपोगकाले प्रादुर्भवन्‍्ती शप्तिविज्ञानस्पशुद्धात्मस्वरूपसंवित्तिक्रियाइशुभोपयोगकाले 
शभोपयोगकाले था प्रादुर्भवन्त्यां करोतो नयवृष्ट्यात्मकविभावभावात्मकपरिणामपरिणतिक्रियायासन्त- 
सेनसि न हि नव भासते प्रकटो भवति। अनुभवगोचरतां यातीत्यर्थ:। शुद्धात्मस्वरूपसं वित्तिकियोत्पन्तिका- 
लनयदुष्टचात्मकवि भाव भावात्सकपरिणासपरिणतिक्रियोत्पत्तिकालयो रन्योन्यभिष्नत्वादुश्पत्स्यमानाया ज्- 
प्तिक्रियाया उत्पश्चमानायों नयदुष्टधात्ममविभावभावात्म कपरिणामपरिणति क्रियायां सखूवाभावादन्‌ भ> 
वगोचरी भबनानहंत्वान्न ज्प्तिक्रिया करोतिक्रियायां मासत इति भाव: अशुभोपयोगकाले शुभो पयोगकाले 
या प्रादुर्भवन्‍्ती करोतिनंयदृष्ट्यात्मसकविभावभावात्मकपरिणामपरिणतिक्रिया शुद्धो पयोगकर्ले प्रादुर्भवन्त्यां 
ज्षप्तो विज्ञानरुपशुद्धात्मस्वरूपसंवित्तिक्रियायामन्त्सनसि न हि नेब भासते प्रकटीभवति। अनुभवगोच- 
रोभवतीत्यर्थ: । श॒द्धात्मस्वरूपसं वित्तिक्रियोत्पत्तिकाल-नयदृष्टया त्मक विभाव भावात्मकपरिणास परिण- 
तिक्रियोत्पत्तिकालयो रन्योन्यभिन्नत्वादुत्पन्नविनष्टत्वात्करोतिक्रियाया उत्पद्यमानायां विज्ञानरूपशुद्धात्म- 
स्वरूपसंवित्तिक्रियायां स:द्भावासम्भवादनुभवगोचरीभवनानहुंत्वाज्न करोतिक्रियायां भासते इति भाव: । 
ततो यस्मात्कारणादिज्ञानरूपशुद्धात्मस्वरूपसंवित्तिक्रिया नयदृष्टयात्मकविभावभावात्मकपरिणामपरि- 
शणशरतिक्रियायां नावभासते यस्मात्कारणाच्च नयदृष्टयात्मकविभावभावात्सकपरिणामपरिणतिक्रिया 
विज्ञानरूपशुद्धात्मस्वरूपसंवित्तिक्रियायां न प्रतिभासते तस्मात्कारणाज्ज्ञप्तिविज्ञानरुपशुद्धात्मस्वरूपसंबि - 
त्तिक्रिया नयदृष्ट्यात्मकविभावभावात्मकपरिणामपरिणतिक्रिया चेति हेषपि क्रिये विभि्नेष्न्योन्यभिन्ने 
स्‍्तः । ततदच यस्मात्कारणादविज्ञानख्पशुद्धात्मस्वरूपसंवित्तिक्रिया नयदृष्टबयात्मकविभावधावात्मकपरि- 
णामपरिणतिक्रिया चेति हेंएपि क्रिये स्वोत्पत्तिकालभेदात्‌ परस्परभिन्ने स्तस्तस्मात्कारणाद्विज्ञानरूप- 
शुद्धात्मस्वरूपसंविसिक्रियाश्रयभूतो ज्ञाता नयदुष्ट्यात्मकविभावशावात्मकपरिणामपरिणतिक्रियाश्रय भतः 
कर्ता नेति स्थितं सिद्धम्‌ । यद्यपि ज्ञातु: क्तृइंच कतुृत्वमाधेयभूतक्रिययोर्जात्यपेक्षया समान तथापि 
तयोव्यंक्त्यपेक्षयाउन्योन्यभिश्नत्वं यतस्ततो ज्ञातु: कतुंइ्च भिन्नत्वभित्यवसेयम्‌ । 


विवेखन .- प्रकरणानुसार शप्तिवाब्द से श॒द्धात्मस्वरूप को जाननेकी क्रिया का ग्रहण होता है और करोत्ति- 
शब्द से तयदृध्टधात्मक और विभावभावात्मक परिणामों के रूप से परिणत होमेकी क्रिया का ग्रहण होता है । 
विजशञानरूप श॒द्धात्मस्वरूप को जाननेको क्रियारहूप परिणाम शुद्धोप्योग को अवध्था में प्रादृर्भत होता है ओर नय- 
दृष्ट्घात्मक ओर विभावधावात्मक परिणाप्तों के रूप से परिणत होनेकी क्रिया अशुभोफ्योग की ओर शुभोप्योग कौ 
अवध्याओं में प्रादुर्भत होती है । पहले तोन गुणस्थानों में अशभोपयोग होता है, आगेके तीन गणस्थानों में शुभो- 
पयोग होता है अर सातवें गुणस्थान में और उसके आगेके पाँच गणस्थानों में शुद्धोपयोग होत। है। अत विज्ञाल्कप 
शुद्धात्मस्वरूप को जाननेफी किया को प्रादुर्भूति का काल आर नयदुष्ट्यात्मक आर विभावमावात्मक परिणामों के रूप 
से परिणत होनेकी क्रिया का काल इनमें भेद होता है । इस कालभेव के कारण नयवृश्टयात्मक आर विभावभावात्मक 
परिणामों के रूप से परिणत होनेकी क्रिया जब प्रादृभत होतो हे तब विज्ञानरूप शुद्धात्मस्वरूप को जाननेकी क्रिया 
झविष्यकाल में उत्पन्न होनेवाली होनेंसे करोतिक्रिया के काल में उत्पन्न हुई न होनेसे वह अनुभवगोचर नहीं होती 
और विज्ञानकृप शुद्धात्मस्वकूप को जानने की क्रिया जब प्रादुर्भूत होती है तब नयदृष्टचात्मक और विभावभावात्मक 
परिणामों के रूप से परिणत होनेकी क्रिया का अश्नाव हो गया होनेंसे बढ़ अनुभवगोचर नहीं होती । जब विशानरूप 
शुद्धात्मस्वरूप को जाननेकी क्रिया के रूप से परिणति होती हे तब नयदृष्टयास्मषक आर विभ्ावभावषात्मक परिणामों 
के रूप से परिणत होमेकी क्रिया प्रतिभासित न होनेसे और जब नयदृष्ट्यात्मक आर विभावश्मावात्मक परिणामों के 
रूप से परिणति होती है तथ विशानरूप गुद्धात्मस्वरूप को जाननेकी क्रिया प्रतिभासित न होनेसे शुद्धात्मश्वकूप को 
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ज़ातनेकी क्रिया आर नयदृष्ट्यात्मक और विभावभाधात्मक परिणामों के रूप से परिणत होनेको क्रिया एफ दूसरों से 
स्रिन्न न होतोी-एकरूप होती तो पहले छह गुणस्थानों में विशानरूप शुद्धात्मस्वकूप का ज्ञान हो जाता आर आगेके छह 
गुणस्थानों में नयवृष्टयात्मक और विभावभावात्मक परिणार्मों के रूप से होनेवाली परिणति का प्रादुर्भाव हो जाता। किसु 
पहुले छह गृणस्थानों में न विशानरकूप शुद्धात्मस्वरूप का ज्ञान होता है ओर न आगेके छह गुणस्थानों में नयवृष्टयात्सक 
और विभावभावात्मक परिणाम के रूप से होनेबाली परिणति का प्रादुभाव होता है। अत: शुद्धात्मस्वरूप को 
जाननेकी क्रिया और नयदृष्ट्यात्मक आर विभावभावात्मक परिणार्मो के रूप से परिणत होनेकी क्रिया परस्परभिन्न 
होती हैं-एफरूप नहीं होती । विशानरूप शुद्धात्मस्घकूप को जाननेकी क्रिया तथा नपदुष्ट्यात्मक और विभावभावा- 
स्मक परिणामों के रूप से परिणत होनेकी क्रिया अन्योन्यभिन्त होलेसे विज्ञानरूप शद्घात्मस्थरूप को जाननेकी क्रिया 
की उत्पत्ति का आश्रयभत ज्ञाता नयदृष्ट्यात्मक और विभावभावारत्मक परिणामों के कृप से परिणत होमेंको 
क्रिया का आश्रयभूत होनेवाला कर्ता नहीं होता यह सिद्ध हो जाता हे । साराश, जब जीव नयवृष्टयात्मक और 
विभ्ावप्तावात्मक परिणामों के रूप से परिणत होता है तब बह विज्ञानरूप शुद्धात्मस्वरूप का ज्ञाता नहीं होता और 
जब वह विज्ञानरूप शुद्धात्मस्वरूप का ज्ञाता होता है तब वह नयदृष्ट्यात्मक और विभावभावात्मक परिणामों के रूप 
से परिणत होनेवाला नहीं होता, क्‍यों कि कतृत्वरूप परिणाम और जशातृत्वरूप परिणास इनमें कालभंद होता है ओर 
अवस्थाभेद भी होता है । ५ 


कर्ता कर्मंणि नास्ति नास्ति नियतं कर्माषपि तत्कतरि 

हन्ददं विप्रतिषिध्यते यदि तदा का कतृकमंस्थिति ? । 

ज्ञाता ज्ञातरि कर्म कमंणि सदा व्यक्तेति वस्तुस्थिति: । 
नेपथ्ये बत नानटीति रभसा मोहस्तथाप्येष किम ? ॥ ९८॥ 


अन्वयः- कते कर्मणि (नियत) नास्ति, तत्‌ कर्म अपि कतेरि नियतं नास्ति | यदि इन्हूं 
बिप्रतिषिध्यते तदा कर्तृकर्मस्थिति: का ? ज्ञाता ज्ञातरि, कर्म करमंणि इति वस्तुस्थिति: सदा व्यक्ता । 
[ अथवा-ज्ञाता सदा ज्ञातरि, कर्म सदा कम्ृणि इति वस्तुस्थिति: व्यक्ता । ] तथापि बत एथ मोहः 
रप्सा नेपथ्ये कि नानटोति ? 


अर्थ- (१) विज्ञानरूप शुद्धात्मस्वरूप को जाननेकी क्रिया का आअयभूत जोवरूप कती नयदृष्ट्यात्मकु ओर 
विभावप्ावात्मक परिणामों के रूप से परिणत हुआ होनेसे कमंसंज्ञा को प्राप्त हुए जीवरूप कम में स्वस्थरूप से 
अन्वित नहीं होता ओर नयदृष्ट्यात्मक ओर विभावध्ाथात्मक परिणामों के रूप से परिणत हुआ होनेसे कर्मंसज्ञा को' 
प्राप्त हुआ जोवरूप कर्स विज्ञानहप शाद्धात्मस्वरूप को जाननेकी क्रिया के आश्रयभूत जोवरूप कर्ता में नहीं होता 
अर्थात्‌ एक जोव के ज्ञातरूप परिणाम ओर भावकमंरूप परिणाम समकालभावों न होनेसे हनमें सहानवस्थायित्वरूप 
विरोध का सद्भाव होनेके कारण वे परिणाम जब समानाधिकरण नहीं हो सकते तब उन परिणार्मों से अभिन्न ऐसा 
ईैधीमाव को प्राप्त हुआ जीव जिससमय शुद्धात्मस्वरूप का ज्ञाता होता है तब नयदृष्ट्यास्मक ओर विश्वावनावात्मक 
परिणामों के रूप से परिणत नहीं होता ओर जिसससयथ नयदुष्टयात्मक और विभावशायासत्मक परिणामों के रूप से 
परिणत होता है तब बह विज्ञानरूप शुद्ात्वस्वरूप का शाता नहीं होता , अथवा-शुद्धात्मस्वरूप का ज्ञाता जीव 
नयदुष्टयात्मक आर विशभावभावात्मक परिणामों में स्वस्वरूप से अन्बित नहीं होता तथा नयदुष्ट्यात्मक आर 
विप्तावप्ादात्मक परिणास शुद्धात्मस्वरूप को जाननेवाले जोव से अभिन्न न होनेसे अर्थात्‌ भिन्न होनेसे उसमें नहीं 
रहते । (२) नयदृष्टयात्मक ओर विभाजधावात्मक परिणामों के रूप से परिणत होनेकी क्रिया का आभ्रयभत 
अज्ञातिजीवरूप तिभित्तकर्ता (पुदुगलोपादानक) द्रव्यकर्म में नहीं रहता अ्थात्‌ स्वस्वरूप से अन्बित नहीं होता और 
ब्रद्यकर्म (पुदृगछोपावानक होलेसे) नवदृष्टयात्मक आर विभावभावात्मक परिणामों के रूप से परिणत होनेवाले 


७९६ ओऔऋचभनाथविगंबरजेसप्रंजधकाहभसंत्थाया:। 


अशानिजीयरूप हेतुक्ता से भिन्न होनेले उसमें महीं रहता। (३ ) अपने उदयरूप सिसिल से अज्ञातिजीब के 
समदृष्टयात्मक और विप्नावभावात्मक परिणामों का हेतुकर्ता होनेवाला दृध्यकर्म अशानिजीव के नयदृय्टधात्मक और 
विभावधावात्सक परिणाम उससे स्ंया भिन्न होनेसे उनसें नहीं रहता है ओर अनाधिजीव के तयवृध्ट्धात्मक और 
विभावधाधात्मक परिणाम (पुदगलोपादासनक) ब्रव्यकर्म से स्रिन्न होनेसे उसमें नहीं रहते | जब अशानिजोब के 
परिणा्ों में शानिजोब का, व्रध्यकर्म में अशानिजीव का ओर अशानिजीब के विभावपरिणारों में द्रध्यकर्मरूप से 
परिणत हुए पुदगल का सद्भाव तथा अज्ञानोपादानक नयदृष्ट्यात्मक ओर विश्नावभावारभ्क परिणामों का शामिलीय 
से अभेद, व्रष्यकर्स का अशानिजीव फे परिणामों से अभेद ओर अशानिकजीध के परिणामों का प्रव्यकर्म से अभेद 
इनका परिहार किया जाता है तब शानिजोब के, अज्ञानिजीव के और व्रव्यकर्म के कतृत्व फी सिद्धि तथा नयवृष्टचा- 
त्मक ओर विभावशप्तावात्मक अज्ञानोपादानक परिणासों के ज्ञातृजीवस्वासिक करेंत्व को, द्रव्यकर्स के अशानिजीब - 
स्वासिक कर्सत्व की तथा तयवुष्टयात्मक और जविभावभावात्मक परिणामों के द्र्यकर्मात्मक पुदृगलस्थामिक फंत्व को 
सिद्धि फंसे हो सकती है? शुद्धात्मश्वरूप को जानने की किया के रूप से परिणत होनेवाल। जौव शुद्धात्मस्थरूप को 
जाननेको शुद्धिवाक्ति जिसकी आविर्भत हुई होती है उसमें हो रहता है अर्थात्‌ शुद्धात्मस्वरूप को जाननेकी अवस्था 
को छोडकर नयदृष्टधात्मक ओर विभावशावात्मक परिणामों के रूप से परिणत होनेकी अवस्था के रूपसे परिणत नहीं 
होता । नयदृष्टचात्मक और विभावभावात्मक परिणाम अज्ञानभावरूप से परिणत हुआ होनेसे कमंसंक्षा को धारण 
करनेवाले अज्ञानिजीषष में हो रहता है अर्थात्‌ नयवृष्टात्मक्ष और विभावजशायात्मक परिणार्मो के रूप से परिणत 
होनेकी अवस्था को छोडकर शुद्धाट्मस्वरूप को जाननेकी अवस्था के रूप से परिणत नहीं होता । कर्मंबर्गणायोग्य 
पुदगल से उत्पन्न हुआ होमेंसे द्रव्यकर्मसंजा को घारण करनेबाला पुद्गल द्रव्यकर्म में हो रहता है अर्थात्‌ द्रष्यकर्मंरूप 
अवस्या को छोड़कर शुद्धपुदशछरूप अबस्था के, अज्ञातिजोवस्वामिक परिणामों को अवस्था के और ज्ञातु-अबस्था के 
रूप से परिणत नहीं होता। इसप्रकार पदार्थ का स्वरूप सपभ्नी कालों में अभिष्यक्त बना रहता है। वस्तुस्वभाव 
इसप्रकार से सभो कारलों में असिव्यक्त बना हुआ रहनेपर भो बिना विचार के यह मोही जोव संसाररूप रंगमंत्रपर 
भरेरे! क्‍यों बारबार अभिनय कर रहा है ? 


त. प्र. :- कर्ता शुद्धात्मस्वरूपस्थ ज्ञाता, शुद्धात्मस्वरुपज्ञप्तिक्रियाश्रय भृतत्वात्स्थतन्त्रत्वात्‌ । 
शुद्धात्मस्वरूपसं बितिक्रियाअयभ्तत्वात्स्वतन्त्रत्वात्कतुलक्षणानुसारेणोत्तन्र॒ च 'ज्ञाता शातरि ' 
इत्यक्तत्वात्कतृंशब्देन शुद्धात्मस्वरूपस्म ज्ञातुरेव ग्रहण भवति । तेन शुद्धात्मस्वरूपसंवित्तिक्रियाया: 
भवति कर्ता शुद्धोपयोगरूपपरिणामपरिणत: कर्मणि नयदुष्ट्यात्मकविभावशभाबात्मकपरिणामे 
करममंवर्ग णायोग्यपुद्गलद्॒ष्योपादानकव्रव्यकर्मणि व नास्ति स्वस्वरूपेणान्वितों न भवति, शुद्धात्मस्थरूप- 
शातु-नयदुष्ट्यात्सकविभाव भावात्सकपरिणामयोश्न्तवर्याप्यव्यापक भावपभावादुवादानो पादेय भाव ज्ज्ञत्‌- 
सावकसंणों: कालभेवाक्ष्च | कर्मापि नयदृष्ट्यात्सकविभावभावात्मकपरिणामो5पि । यहा तत्कर्मापि 
तपश्यदुष्ट्यास्मकबिज्रावसावात्सकपरि णासरूष. भावकर्साष्पि कसंवर्गणायोग्यपुद्गलद्भव्योपादानक 
बृत्यकर्माएषपि था मृत्तिकोपादानकघटपरिणामस्य यथा तदुपादानभतमृत्तिकाया भेवाभावात्तस्थां 
मत्तिकायामस्ति, न अञ्व सुवर्णेस्ति तथा तत्कतेरि तस्मिन्विज्ञानरूपशुद्धात्मस्वरूपसंवित्तिक्रिया श्रयभते 
कतंरि नास्ति, विज्ञानरूपशुद्धात्मस्वरूपसंवित्तिक्रियाशय भतज्ञात्सठज्ककते-नयदृष्ट्यात्मकविभावभा- 
वात्मकपरिणासयोरन्तर्व्याप्यव्यापक भावाभावनिवन्धनोपादानोपादेयभावाभावात्काल भेदा च्च । यहा कते 
नयवृष्टधात्मकविभावभावात्सकपरिणासपरि णतिक्रियाश्रय भ्तोइश्ञानिजी वरूप: कर्ताइ्ज्ञानिजीवस्था सिक- 
विभावभावात्मकपरिणासनि्भित्तकर्म बर्गंणायो ग्यपुद्गलब्र व्योपादा न कद व्यकर्म णि नास्ति स्वस्वरूपेणा- 
न्वितो न भजति, नयवुष्टयात्मकविभावश्ावात्मकपरिणामपरिजतिक्रियाअयमभतज्ञानिजीच रुपकर्ते -कर्स- 


सथयसार। ५९छ 


अर्णायो ग्यपुद्गलद् व्योपादानकद्र व्यकमंणो रन्तव्याप्यव्यापकभा वा मावनिबन्धनो पादानो पा देय भावासा वा - 
स्कालभेदात्ण । यहा कताउज्ञानिजोवस्वासिकविभावरूपभावकर्मात्मकपरिणामालस्थन: क्ंवर्ग णायोग्य- 
पुद्गलद्रव्योपादानको द्रव्यकृंरूप: पुद्गलद्र॒व्यपरिणामों द्रव्यकर्मात्सकपरिणासपरिणतिक्रियाअयभृत- 
त्थात्स्वतन्त्रत्वात्कसंसडल्ञामुपलभमान: कर्मणि नयदुष्टयात्मसकबिभावभावात्मकाज्ञानिजोवस्वासिकभाव- 
कर्मेणि नास्ति स्वस्वरूपेणान्वितो न भवति, कर्मवर्गंणायोग्यपुदगलद्रव्योपादानफद्रध्यकर्मात्मकनिमित्त-- 
कतुं-नयदृष्ट्यात्मकविभावशावात्मकाज्ञानिजीवोपादानक भावकर्स णो रन्तव्योप्यव्यापकशा वा भाव निबन्ध - 
तोपादानोपादेय भावाभावात्कालभेदा न्‍्च । एवं ज्ञात्रूपक्तृत्वविभावशावात्मककसंत्वव्व तत्व विभावभावा- 
स्मकपरिणासकतुत्वकर्मबर्गणायोग्यपुद्शलोपादानकद्र व्यकमंरूपन सित्तिकभावात्मक# भेत्वद नह फर्सवर्ग णा- 
योग्यपुद्गलोपादानकव्रध्यकर्म रूपनिमित्तकतृत्वाज्ञानिजो वस्वामसिकनयदृष्टयात्मक विभावभावात्मक प रि- 

जामरुपक्मंत्वद्न्दं च यदि विप्रतिषिध्यते विरुध्यतेषन्योन्यबिरोधं प्राप्यते तदा कर्तृकर्स्थितिविज्ञानरूप-- 
शुस्धात्म स्वरूपज्ञातुर्नयवृष्टयात्मकवि साव सावतत्मकपरिणा सोपादा नक तु त्वस्थ नयद्ष्ट चात्मक वि भाव भावा- 
स्मफपरिणासानां अल शुद्धात्मस्वरूपज्ञातृसडज्ञककतृंस्थामसिफकर्मत्वस्योपादेयभूतस्याशानिनोवस्थासिफ- 
विभावभावात्मकपरिणामोपादानकतुत्वस्य कमंवर्गंणायोग्यपुद्गलोपाब।नकद्रव्यकमंणो$ज्ञानि जी वस्वा सि- 
कपरिणामभूतोपादेयरूपकर्सत्वस्थ च, कब्ृंदर्गणायोग्यपुद्गलोपादान कद्रव्यकर्मणोह्ञानिजीवस्वा मिक-- 
परिणासोपादानक्तुत्वस्थाज्ञानिजो वस्वामिकविभाव भावात्मकपरिणासानां च॑ कर्मंवर्गणायोग्यपुद्गलो- 
पादानकद्रव्यकमंरूपकतृस्वासिकोपादेयभूतकर्मत्वस्थ च स्थिति: सिद्धि: का किविश्षिष्टा ? न काउपोत्यर्थ:। 
ज्ञाता विज्ञानरस्पशुद्धात्मस्वरूपसंवित्तिक्रियाश्रयीभवज्जीवो ज्ञातरि प्रव्यक्तशुद्धात्मस्वरूपसंवेदनशक्त्य-- 
वस्थे जीवे, न नयवृष्ट्यात्मकविभावभावात्मकपरिणामपरिणतिक्रियाश्रय भृते कतंरि । कर्म नयदृष्टघा- 
त्मकविभावभावात्मकाज्ञानिजी वस्वासिकपरिणामरूप॑ कर्म कर्मणि शुद्धात्मस्वरूपज्ञानाभावरूपाज्ञान- 
भावात्मकत्वेन परिणतत्वात्कमंत्वमापन्नत्वाल्लब्धकर्ससड्शेकज्ञानिजीवे, न विज्ञानरूपशुद्धात्मस्वरूपसंबि- 
सिक्रियाश्रथे ज्ञातरि जीवे । यद्वा कर्मवर्गणायोग्यपुद्गलबद्रव्योपादानक द्रव्यकर्म कर्मव्गेणायोग्यपुदूगल- 
द्रव्ये, न वद्धात्मस्थरूपस्य ज्ञातरि तदज्ञातरि वाज्ञानिजीवे। सदा सर्वक्षालं भवतोति वस्तुस्थितिवंस्तु- 
स्वभावों व्यक्ता स्पष्टा | यद्वा ज्ञाता सदा ज्ञातरि, कर्म सदा कर्मंणीति वस्तुस्थितिवंस्तुव्यवस्था ध्यक्ता। 
किझ्च-कर्ता नयवृष्टयात्मकविभावभावात्मकपरिणासपरिणतिक्रियाश्रयभतो जीव: कमंवर्गणायोग्यपुद्‌- 
गलव्व्यस्य द्रव्यकर्मात्सकपरिणा सपरिणतो मुख्यहेतुहँतुकर्ता वा सन्नपि स्वस्वरूपेण द्रव्यकर्सण्पनन्बित- 
त्वात्तत्र नास्ति । तत्‌ कमंबगंणायोग्यपुद्गलद्रव्योपादानक द्रव्यकर्माईपि कतंरि नयदृष्टयात्मकविभाव- 
भावात्मकपरिणासपरिणतिक्रियाश्रयें जीवे नियत॑ निशच्चयेन नास्ति । हन्द शुद्धात्मस्वरूपज्ञानविकला- 
झानिजोब- कसंवर्गयोग्यपुद्गलद्रव्योपादानकव् व्यकर्म णोयंगल॑ यदि विप्रतिषिध्यते सहानवस्थानविरोध- 
माप्यते तवा तयोरज्ञानिजीवद्रव्यकमंणो: कलेफर्मस्थिति: कतुकर्मव्यवस्था का ? न काउपीत्यर्थ: । ज्ञाता 
स्वव्यवसायकारी ज्ञातरि स्वस्मिन्नेव वर्तते तान्यस्मिन्कर्सवर्गणायोग्यपुद्गलद्रव्य, कम च॒ द्रव्यकर्म च 
कर्मणि स्वस्मिन्नेव वर्तते न द्रव्यान्तरभते जीवब्रव्ये, द्रव्यमात्रस्थ स्वप्रतिष्ठत्वात्‌ परप्रतिष्ठत्वे 
सडक रव्यतिकरवोषापत्ते: । ज्ञाता सदा ज्ञातरि कर्म सदा कर्मणि चेति वस्तुस्थितिवंस्तुव्यवस्था व्यक्ता 
स्पष्टा । तथापि ज्ञातु: कु: कर्मणइल स्थवप्रतिष्ठत्वे सत्यप्यन्योन्यभेदस:द्भावेष्प्पेण मोहो मोहाकान्तो 
जोब: । मोहो5स्पास्तोति मोहः । मोहवानित्यर्थ: । ' ओडज्ादिश्य: ' इत्यो मत्वरथोयः | रभसा5विमृह्य । 


७९८ शीऋषणसनाथविगंवरलेसप्रंथ प्रकाशनसंस्थाया: । 


झुद्धवनिकचयनयापेक्षया द्रव्यप्तावनोकसंणामनात्सीयत्वसविसृश्य नेपध्ये रड्गसज्चसदुशे संसारे। नेपध्य॑ 
रहगभूमिरिव नेपथ्यम्‌ । रहःगभूमसिसवृश्ः संसार इत्यर्थ:। यथा रडगभसे नतानाविधवेषान्परिधाय नटो 
जुशं नटति तथा संसारेइज्ञानिजोबों नानायोनिषु नानाविधानाकारान्विभावभावांश्चादाय व्तंते इति 
नेपब्यसंसारयोरुपमानोपसेय लाव: ॥ तत्र नानटीति कतुकमंवेषो परिधाय कि भशं नटति नानायोनिषु 
परिश्षमति । बताए्हो नु कष्टस्‌ । 


विवेचन :- विज्ञानरूप शुद्धास्मस्वरूप को जानना भी एक विशिष्ट क्रिया है। विशिष्टशुद्धो पयोगवाला 
जोव उस क्रिया का आश्रय होनेसे कर्ता है। यहा कर्तृपद से शुद्ध आत्मा के स्वहयरक्ों जाननेक्ली क्रिया का आश्रयभत 
जोब प्राह्घ है। कर्मंपद से शुद्धात्मस्वरूपज्ञानामावरूप अज्ञान के रूप से परिणत हुए जोच का ग्रहण होता है जिस- 
प्रकार भावक्राध के रूप से परिणत हुआ जीव क्रोध होता है उसीप्रकार अज्ञानात्मकपरिणाम्र के रूप से > भावकमं 
के रूप से परिणत हुआ जोव कम है । अज्ञानधावरूप परिणास के रूप से अशुभोपपोगवाला और शुभोपयोग- 
बाला जीव परिणत होता है। यहां अज्ञान से शुद्धात्मस्वहप्तानामभावरूप अज्ञान का ग्रहण अभीष्ट है | शुद्धो प्पो- 
बबारा जीव शुद्धात्सस्वरुपज्ञातसाथ के रूप से परिणत होता है । अज्ुभोपयोग का काल और शुभोपयोग का काल 
झुद्धोपयोग के काल से भिन्न होता है ; क्‍यों कि पहले तीन गुणस्थानों में तरतसता से अशुभोपयोग होता है, चौथे 
से छठे गृणस्थान के अंततक तरतसता से शुभोपयोग होता है और सातवें से आगेके छह गुणस्थानों में तरतमता 
से शुद्धोपपोग होता है । विज्ञानात्मक शुद्धा्मस्वरूप को जाननेक्री शाक्ति शुद्धोपयोग के बिना आविभूत नहीं 
होती । जिससमय यह शक्ति आविभूृल होतो है उससमय विश्ावभावों के रूप से परिणत होनेकी पर्पायस्वासिक 
बअदशुठ्धिवाकित का पर्याय का साश होनेके कारण नाश हो गया होता है । एकसाथ दो विरोधिनी शक्तियों का आबि- 
सावि नहीं हो सकता । अतः जिससमय जीव अपने विज्ञानहप शुद्धात्मस्वरूप को जाननेकी क्रिया के रूप से परि- 
णत होता है उससमय विभावश्नावात्मक परिणाम का अप्नाव हो गया होनेसे उस विधावभावात्मक परिणाम सें 
लझुद्धात्मस्वरूपज्ञात्रवस्था के रूप से परिणत हुए जीव का स्वस्वरूप से अस्वित होना असभष है। परिणामी और 
परिणाप्त इनमें पोर्वापर्य होता है। विभावभावात्मक परिणाम पृर्वकालबर्तो होनेसे उसमें उत्तरकालवर्तों परिणामी 
का स्वस्वरूप से अग्वित होना कदापि सभाव्य नहीं हो सकता । अतः शातृरूप कर्ता का विभावभाधात्मक कर्म में 
सद्भाव नहों हो सकता - ज्ञान को ज्ञात्रूप पर्याय जीव को भावकसंरूप पर्याय से भिप्न होती हे । विभावधभावा- 
स्मक भावकर्स के रूप से परिणत होनेसे कमंसंज्ञा को धारणकरनवाछ्षे जोब की शुद्धात्मस्वरूपज्ञानाभावर्प अत एवं 
अशानहप पर्याय की उत्पत्ति के काल में शुद्वात्मस्वरूप को जातन की क्रियारूप पर्याय अनुत्पन्न होनेसे -उत्पत्त्यमान 
( भविष्य में उत्पन्न होनबाल्ो ) होनसे उसका अभाव होनेके कारण उसमे अज्ञानपर्याय का समद्भाव नहीं हो 
सकता । जीव को अज्ञानात्मकू पयाय ओर ज्ञानात्मक पर्याय इनमें स्वंथा भद होनेसे अज्ञानात्मकपर्याथी और 
शानाए्सकर्पर्यायी इनमें कथचित्‌ भेद होनेके कारण कर्म का कर्ता में सद्भाव नहीं हो सकता । परिणास ओर परि- 
जामी इनमें क्ंचित्‌ अभेद - तावात्म्य होता है। अज्ञानरूपपरिणाम और झानरूपपरिणास इनमें कथच्ित्‌ 
तादाहम्य - अभेद न हानेसे परिणासपरिणामिधभाव का अभाव होनेके कारण कर्म का ज्ञाता में सद्भाव नहीं हो 
सकती । “ सम्यकक्‍त्व को उत्पत्ति हाते हो जीव का अज्ञान नष्ट होकर उसका सम्यग्जान आविर्भूत होनेंसे जोब शान 
बन जाता है; क्यों कि उसको आत्मा क्षा ज्ञान हांता है | इसअकार ज्ञानी बन जानंपर भो विभावसावों के रूप 
से उसका परिणमन होता है। ऐसी अवस्था में * ज्ञाता विभावभाधों के रूप से परिणत नहीं होता ! यह मसतब्य 
कंसे स्वीकार्य हो सकता है ? ” हसप्रकार की शंका उपस्थित क्रो सकतो है । इसका समाधान - चतुर्थ गुणस्थान 
में आत्मा के सामान्यांश का ज्ञान होता है - उसके विज्ञानहूप विशृषांश का ज्ञान नहीं होता । आत्मा द्रव्य होनेसे 
सामान्यविद्षात्मक होती है । आत्मा के सामसान्‍्यांश का ज्ञान होनेपर भी जबतक उसके विज्ञानकप विशेषांश का 
शान नहीं होता तबतक एक प्रकार से अश्ानी हो बना रहता है। उसके विशेषांश का शाम विशिष्ट श॒द्धि के 
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अभाव में नहीं होता । उसके विज्ञानरूप विशेषांश को जानने को विविष्ट विशुद्धिशक्ति आविभ्त होकर जब जीव 
अपने विशानरूप स्वरूप को जानने लग जाता है तब ही बहु विभावज्ावात्मकपरिणाम के रूप से परिणत नहों होता ॥ 
अतः उक्त शंका निरबकाश बन जाती है। सारांत्, ज्ञाता आत्या अज्ञानात्मक विभावधावों का उपादानकर्ता न होनसे 
यह स्वस्वरूप से उन भावों में अन्वित नहीं होती और अज्ञानात्मक विभावभाव ज्ञाता आत्मा से भिन्न होनेसे 
उनका शञाता आत्मा के साथ तादात्म्य न होनेसे उनका ज्ञाता आत्मा में सद्भाव नहीं होता । 

सयवुष्टब्रात्मफ और बविभावश्नावात्भक परिणामों के रूप से परिणत होनेक्ी क्रिया का आय होनेबाला 
होनेसे उन परिणामों का अज्ञानिजोब कती अथात्‌ उपादानकर्ता होता है और बह अपने विभावभावात्मक परिणामों 
से कथचित्‌ अभिन्न होनेसे उनमें स्वस्वरूप से अन्वित होता है। अज्ञानिजीव को विभावश्नावात्मक परिणामों के 
रूप से परिणलि होनेपर कर्मवर्गंणायोग्य पुद्गलद्रव्य कर्मंरूप से अपने आप परिणत होनेके कारण वह जीथ निर्मि- 
सकता - हेतुशर्ता होनपर द्रव्यकर्मात्मक पुदूगलोपादानक परिणाम में स्वस्वरूप से अस्थिह नहों होता ! अत कर्ता 
हस शब्द से अज्ञानिजोंबरूप निर्मित्तकर्ता का या हेतुकर्ता का ग्रहण हो जाता है। अत अज्ञानिजोवरूप निमित्त- 
कर्ता का पुदगलोपादानक व्रव्यकर्म में स्वस्वरूप से अन्यय नहीं होता । अज्ञानिजीवरूप निमित्तकर्ता और पुद्गलो- 
पादानक व्रव्यकर्त इससें तादात्म्य का अर्थात्‌ कथित अभेद का असाव होनेसे ब्रव्यकर्स का आज्ञात्रिजोवरूप 
निममित्त कर्ता में सद्भाव नहीं होता । 

द्रव्यकर्म के रूप से परिणत होनेकी क्रिया का आश्रय होनेसे कमंवर्गणायोग्य पुद्गलब्रत्य व्रध्यकर्मंरूप परि- 
णाम का कर्ता अर्यात्‌ उपावानकर्ता होता है और उपादानकतो होनेसे वह अपने व्रव्यकमंकूप परिणाम से कथंखित्‌ 
अभिन्न होनेसे उसमें स्वस्वरूप से अन्वित होता है । पुद्गलरूप व्रव्यकर्म की उदयरूप से परिणति होंनेपर परिण- 
तिक्रियाभिमुख अज्ञानिजीब अपने आप विभावश्ावात्मक् परिणाम के रूप से परिणत होनेके कारण वहू पुदूगल- 
द्रब्योपादानक ब्रव्यकर्म निर्मित्तकर्ता - हेतुकता होनेपर भावकसेात्मक अज्ञानिजीबवोपादानक परिणाम में स्वस्व- 
रूप से अन्वित नहीं होता । अत: कता इस शब्द से द्रव्यकमं रूप निमित्तकर्ता का या मुण्यहेतु का ग्रहण हो जाता 
है । अत: द्रव्यकमरूपनिमित्तकर्ता का अज्ञानिजोबोपादानक भावकम में स्वस्थरूप से सद्भाव नहीं होता | द्रव्यकमंरूप 
निर्मित्तकर्ता और अज्ञानिजीवोपादानक भावकर् इनमें तादात्म्य अथात्‌ कर्थंचित्‌ अभेद न होनेसे भावकर्ता का 
पुदूगलोपादानक द्रव्यकर्म में स्भाअ नहीं होता १ 

सारांश, शुद्धास्सस्थरूप को जाननेवाला ज्ञाता जीव और अज्ञानिजीवोपादानक विभावधाबात्मक भावकम इनमें, 
विभावभावात्सकपरिणामों के रूप से परिणत होनेवाला अज्ञानिजोब ओर कर्मवर्गणायोग्यपुद्‌गलद्रव्योपादानक व्रब्य- 
कर्म इनमें ओर करमंबर्गणायोग्यपुदगलव्रव्योपादानक उदयावस्थापन्न द्रव्यकर्म और अज्ञानिजीवोपादानक भावकसं 
इनमें अन्तर्व्याप्यव्यापकप्ताव का अभाव होनेके कारण उपादानोपादेयभाव न होनेसे पहले का दूसरेमें स्थस्वरूप से 
अन्यय न होनेसे पहले का बूसरेसें सद्भाव नहीं हो सकता । 

जश्ञाता के अज्ञानिजोव में या अशानोपादानक भावकर्स में ओर पुद्गलोपादानक द्रव्यकर्स में, अन्ञानिमीब के 
ववब्यकर्म में और द्रव्पकर्स के अज्ञानिजीवस्वासिक विभावभावात्मफ भावकपं में सद्भाव का तथा अज्ञानिजीब के 
पा भावकसं के और व्रव्यकर्म के शुद्धात्मस्वरूप के ज्ञाता के साथ अभेद का, द्रब्यकर्म के अज्ञानिजीय के साथ अभद 
का ओर अज्ञानिजीवस्वासिक पभावकरमम के पुद्गलोपादासक व्रव्यकर्म के साथ अभेव का प्रतिपंध किया जानेसे ज्ञानि- 
जीव के साथ यथार्थ अर्थात्‌ उपायानकतृत्व को, अशानिजोव के और द्रव्यकर्म के यथार्थ अथात्‌ उपादानकर्तृत्व 
की और विभावभावात्मक तथा द्रब्यकमात्मक परिणामों के कर्मत्व को सिद्धि कसे हो सकती हे ? क्षिती सी प्रकार 
से नहीं हो सकती । विज्ञानरूप शुद्धात्मस्थ रूप को जाननेकी क्रिया के रूप से परिणत होनेबाला जोब अपने ज्ञातु- 
भाव में हो रहता है - जञात॒भाव को छोड़कर अपनी अज्ञानरूप अबस्था में नहीं रहता अर्थात्‌ नयदृष्ट्यात्मक और 
विभावश्ावात्मक परिणामों के रूप से परिणत नहों होता । नयवृष्ट्यात्मक ओर विभ्रावभावात्मक परिणामरूप कर्म 
के रूप से परिणत हुआ होनेसे कर्मसंशा को धारण करनेवाले अज्ञानिजीब में रहता है अथात ज्ञातृभावरूप से 


८०० जीऋचसनाजदिगंध रजेनप्रंजप्रकाशनसंस्याया: । 


बरिणत नहीं होता । पुश्गर्परिणामरृप व्रध्यकर्म व्रव्यकर्म में हो रहता है। यह द्रव्यकर्मकप परिणाम अपनी 
बवस्या में शुद्धपुद्शलरूप से, शावकूप से और अशामिजोबरूप से परिणत नहों होता । ज्ञाता, अशातिजीव, भावकर्भ 
और वष्यकर्म अपनों मर्यावा का उल्लंघन नहों करते; क्‍यों कि अपनी मर्यादा का उल्लंघन करनेसे ये अपने स्थरूप 
के उयूत हो जाते हैं। अपने अपने ह्वप्नाव में रहना - अपने स्वरूप से र्युत न होगा यह वस्तुस्थभाव सदा धना 
रहता है। बस्तु चाहे कारणरूप हो या चाहे कार्यकूप हो वह अपने स्वप्ाब का त्याग करनेबाली नहीं होती । 
छेसी बसस्‍्तुस्विति होनेपर भी मोहाकास्ल जोव विचार न करके संसाररकूपरंगसंचपर बार्मार विविधभावों को अभि- 
व्यक्त करता है यह बड़े खेद की बात है । 

कर्ता कर्ता भवति न यथा कर्म कर्माइपि नव, ज्ञान ज्ञानं भवति च यथा पुद्गलः पुदूगलो5पि । 
ज्ञानज्योतिज्व लितमचलं व्यक्त मन्तस्तभोच्चे श्चिच्छक्तीनां निकरभ रतो5त्यन्तगम्मी रमेतत्‌ । 


अन्यय:- कर्ता यथा कर्ता न भवति, कर्म अपि (यथा) कर ते घ्वति, ज्ञान लू यथा ज्ञान 
बबति, पुदूगनल: अपि (यथा) पुद्गरः: (भवति) तथा अचल, अन्तः व्यक्त, उच्चेश्चिच्छक्तीनां 
मलिक रसरत: अत्यन्तगम्भोरं एतत ज्ञानज्योतिः ज्वलितं [ भवति ]। 

अथ्थ- कतो अथोत्‌ विशभाधभावात्मक परिणामों के रूप से होनेबाली परिणतिक्रिया का आध्रय होनेषाला 
बाली जीब जितने अंशों में कता अर्थात्‌ विभावधाबात्मक परिणामों के रूप से परिणत होनेकी क्रिया का आश्रय नहीं 
हीता ओर कर्म अर्यात विधावक्षावात्सक सावकर्म जितने अंद्ों में कम अथात्‌ चश्नावभावरूप नहीं होता, जो 
छूयजानसद॒दा होनेपर भो शुद्धशानकूप नहीं होता ऐसा ज्ञान जितने अंशों में जशञानरूप से अभात्‌ शुद्धशानरूप से 
बरश्णित होते जाता है अथात्‌ विभाषभावरूप से परिणत हुआ ज्ञान जितने अश्ञों में स्वस्वप्ताब के रूप से परिणत 
होते जाता हे ओर जो कु पुद्ूगलसदुद होनेपर भी शुद्धपुदुगश नहीं होता ऐसा पुदुगल जितने अंशों में पुदुगलरूप 
हें अथात शुद्धपुदुगलकफ से परिणत होते जाता है उतने अंशों में अचल - नित्य - स्थिरतम - स्थायी, बषतरंग में 
अत कर्संपटल के आवरण के अंदर अभिष्यक्त, उत्कृष्टतम ( अनंत ) चेतन्यदाक्तियों के समह से युक्‍त होनेसे 
प्रमगहन - अतक्य यह सानतेज प्रकट होने लग जाता है । 

त. प्र.- कर्ता विधावभावात्मकपरिणामपरिणतिक्रियाश्रयश्तत्वात्कतुसऊज्ञां छप्तमानो5ज्ञानिजी वो 
बथा याबतांशेन कर्ता विभावशाबात्मकपरिणामरूपेण परिणसमान: कर्ता न भवति । चतुर्थगुणस्थान- 
बरसों जोवो मिय्यात्वादिसज्ज्कदशनसोहजितयरूपेणानन्तानुबन्धिभावकषायचतुष्टयरूपेण चर परिणतो 
न भ्रवति, पलञ्चमगणस्थानवर्ती जोवोषप्रत्याख्यानावरणसड्ज्कभावकषायचतुष्टयरूपेण परिणतों न 
भवति, षष्ठगूणस्थानवर्तों जीव: प्रत्याष्यानावर गसठज्कभावकषायरूपेण परिणतों न भक्ति, तत ऊर्ध्य 
खडज्वलनाख्यद्रव्यकषायोबये सत्यपि तस्याकिल्चित्क रत्वाच्छुद्धोपयोगविशेषाविर्भावाच्च सम्ज्वलना- 
रूय मायक्षायात्भकपरिणामरूपेण च परिणतो न भर्वात । एवं ऋमेण विभावभाबात्मकपरिणामरूुपेणा- 
ध्यरिणमसानो5शतोंशत: कतृभाव॑ विमुस्चचति । कर्माईपि कर्म वे विभावषभावात्मकमज्ानिजीवस्वासिकं 
चबावकर्स व यावतांशन कर्म न भवति स्वीयं विभावभाबात्मकभाबकमंत्यं॑ विमुज्चति । चतुर्थगण- 
स्थानवतिनों जोवस्थ भावकर्मा5धत्मनों दर्शनसोहनोंयत्वस्वरूपसनन्तानुबन्धिभावकषायस्थस्थरूप॑ च॑ 
विम॒झचति, पठुचमगुणस्थाने भावकर्मा55स्सनोःप्रत्यास्थानावरणाख्यभावकषायत्वस्वरूप॑ परित्यजति, 
वष्ठपणस्थाने भावकर्मा5त्सन: प्रत्या्थानावरणारुयभावषकवायत्वस्थरूप॑ परिहरति, तत ऊध्च जे 
सञ्ज्यलतास्यव्रध्यकपायोदये सत्यपि तस्या5किडिचत्करत्वाच्छुद्धोोपथोगविशेषा विर्भावास्ज विभावधावा- 
हमक सावकर्ण विशयसल्छति । एवं केश विभावशावात्मकं जीवस्थामिक सावकर्मादातोंज्ातः कर्मभायं 


समयसारः: । ८०९ 


विजहाति । ज्ञान शुद्धतावसदृश शुद्धश्ञानाद्धिन्न सम्परज्ञानम्‌ । ज्ञानसिव ज्ञानस्‌ । “ देवपथादिश्यः 
इलीवार्थस्य कस्योस । ' युक्तवदुसि लिइगसडख्ये ” इति युक्तवल्लिड्गड्सल्ये। विजञानरूपशुद्धस्वरूपाप्राहि 
ज्ञान यद्यपि शुद्ध न भवति तथापि तत्सम्यग्ज्ञानव्यपदेशभाग्भवति, सम्धग्द्शनपूर्वकत्वात्‌ । तज्शानं 
बेनांशेन भान॑ विशु द्धिबिशिष्टं स्वति। येनांशेन तारतम्येन विश्धिभाग्भवतीत्यर्थ: । पुद्गलः 
पुदगलसवृशः शुद्धपुदुगलाजिन्न: । द्रव्यकमंपरिणामपरिणत दइत्यर्थ:। पुद्गल: कर्मंपरिणामपरिणत: 
पुद्गलो येतांशेन कर्मत्व॑ं विहाय शुद्धपुदूगलों भवति । चतुर्थगुणस्थानवतिन: प्रकृतिसप्तकफलदानसाम- 
ब्यंस्प विलयनाददशनमोहानन्तानुवन्ध्यास्यचारित्रमोहकमंप्रकृतीनां शुद्धपुदगलत्वेन परिणतिभंवति, 
पञ्चमगुणस्थाने5प्रत्यास्यानावरणाख्यद्रव्यक मंग: फलदानसामथथ्यें विनष्टे सति शुद्धपुदगलत्बेन 
परिणतिभंवति, धष्ठगुणस्थाने प्रत्यास्यानावरणाख्यद्रव्यकर्मण: फलदानसामथ्यें विलय गते राति शुद्ध- 
पुद्गलत्वेन परिणतिभंबति, तत ऊध्व॑ सञ्ज्बलनस्य थ फलदानसामश्यें विनष्टे सति शुद्धपुदगलत्वेन 
१रिणतिमंबति । एवं क्रमेण द्रव्यकर्म तारतम्पेन शुद्धपुद्गलत्वेनांशतों:४त, परिणमति । जीवस्य कतत्व॑ 
भावकर्म णशुच कमत्वं येनांशेन प्रविलोयेते, अज्ञानमावात्मकपरिणासपरिणतज्ञानस्थ ग्रेमांशेन शुद्धि भंवति 
द्रध्यकर्मणइ्च येनांशेन शुद्धपुद्गलत्वमाविभवति तथा तेनांशनाचल स्थेष्ठम्‌ | नित्यमित्यर्थ: । अन्तः 
कमंपटलाधो भागे । कर्मंपटलावरण सत्यपीत्यर्थ: | व्यक्त परिस्फुटम्‌। उच्चेड्चिच्छक्तीनामुसकृष्टतमानां 
विच्छवतीनां चेतन्पादुत्प्लबमानानामनन्तानां शक्‍्तीना निकरभरत: सम्‌ हस्पोपचयात्‌ । निकरस्य समृहस्य 
भर: सझुचयो निकरभर:ः | ततो निकरभरतः । समेक्षस्वेषपषि गसकत्वात्समासः । अत्यन्तगम्भीर 
परसगहनम्‌ । छपम्यस्थानामतक्यमित्यर्थ: । एतज्ज्ञानज्य/तिज्ञनितेजो उवलितं प्रकाशित भवति । 
भवतीत्यध्वाहार: । 


विवेचन :- अज्ञानिजोय विभावभाषों के रूप से परिणत होता है। क्षाधिकतम्यफत्व की उत्पत्ति होनेपर 
दशनमोहनोय के रूप से और अनंतान्‌बंधी के रूप से बहु परिणत नहीं होता । पांचवे गृणस्थान में वहू अप्रत्याख्या- 
सावरणभावकषायों के रूपसे परिणत नहीं होता, छठे गुणस्थान में प्रत्यास्यानावरणसंज्षक भाजकथायों के रूप से 
वरिणत नहीं होता और आगेके छह गुणस्थानों में सम्वल्नसंज्षक भावकधायों के रूप से परिणत नहीं होता | इस- 
श्रकार शुद्धात्मस्वरूप को पूर्णतः न जाननेवाले सम्यर्शानी जीव के कर्तृत्वभाव का अन्नाव होते जाता है और कतृत्य 
का अप्ाव क्रमश: जितने अंजशों में होते जाता है उतने अश्ो में भावकर्मों के कमंत्व का भी अभाव होते जाता है । 
छौय गुणरथात में दर्शतमोहात्मक ओर अनतानुवधिकबायात्मक परिणामों का अभाव होता है, पांचवें गृणस्थान में 
अप्रत्यास्यानावरणसज्ञक भावकष।|यात्मक परिणामों का अभाव होता है, छठे गणस्थान में प्रत्याख्यानावरणसलकभाव- 
फवायात्सक परिणारों का अभाव होता है और आगेके गणह्थानों में सज्वलनसज्ञकभावकपायात्मक परिणास्रो का 
भभ्ाव होता है। इसप्रकार चौथे गृणस्थान से आगेके गुनस्थानों में भावकर्म के कमंत्थ का ऋमदा: अंशत, अभाव 
होते जाता है। जितने अंशों में कर्ता के कतृत्व का और भावकमंत्व का अभाव होते जाता है उतने अंशों में ज्ञान 
की विशुद्धि बढती जाती है और कमंपुद्गलों की विशुद्धि बढती जातो है अर्थात कमंपुद्गल कर्मत्वावस्था को छोड- 
कर शुद्धपुदूगलरूप से परिणत होते जाते हैं । ज्ञान की विशुद्धि क्रम से बड़नेपर विज्ञानरुपशद्धात्मस्थरूप को जान - 
सेकी अर्थात्‌ उसका अनुभव करनेकी शक्ति आविर्भूत हो जाती है। इस शक्ति से जब बह शुद्धात्मस्वरूप का अनु- 
भव करने रूग जाता है तब उसके कर्मों की अनंतगुणी निर्जेरा होने लग जाती है ओर कर्मों को अनंतगृुणी नि्जरा 
होते होते संपूर्ण शुद्ध शान आविभंत हो जाता है। यह श॒द्धश्ञान नित्य अर्थात्‌ अधिनद॒वर, स्थायो, विभावरूप से 
परिणत न होनेबाला होता है। यहू शान कर्मंपटल से आवृुत होनेपर भी बादलों के द्वारा आच्छादित सु्ंप्रकाश 


८०२ शीऋषअनापविगंगरजनप्रंथप्रकाशनसंस्थाया: । 


जिसप्रकार बादलों के उपरितन प्रदेश में अधिव्यक्स बना रहता है उसीधप्रकार कर्मप्टल्टड के भौतर अधभिव्यक्त 
बना रहता है | यवि कर्मावत अवस्था में विशञान का सर्वथा अमाब होता तो कर्मों का अभाव होते समय बहू कहांसे 
आता ? शानमसात्ररूफप एक सहभाजिपरिणाल में अतर्भूत होनेवाली अनंत उत्कृष्द दाक्तियां ज्ञान से प्रादुर्भत होतो हैं ' 
समयसार के परिशिष्ट में ' अत एवास्य शाममारत् क्ावान्त पातित्योषनन्ताः शक्तय: उत्प्लवन्ते ' ऐसा बचने पाया 
जाता है । यह ज्ञास अमंत शक्तियों का संजयरूप होनेसे परमगहन है-छद्मस्थों के द्वार! अन्य है ' जेगे जेसे जीब 
के फर्तेत्व और भावकर्ों के था जीव के कर्मत्व का अभाव होते जाता है और ज॑से जैसे ज्ञान की विशद्धि विगत 
होती जानो है और कर्मपुद्गल कर्मावस्‍था का त्याग करते हुए शुद्धयुवृगलरूप से परिणत होते जाते हे बसे देखे 
यह ज्ञान विद्वद होकर प्रकट होते जाता हैं । 


आ. ख्या, - 


इति जीवाजीबो कततृफर्मवेषमुक्तो निष्क्रान्तों । 
इति श्रीमदर्म्तचर्रसुरिविरचितायां समयसारव्यास्यायामात्मख्याता कतृकममप्ररूपको 
द्वितीयोपहक: ॥। २ ॥ 

त. प्र,- इत्यमुना प्रकारेण जोबाजीवो कर्तृकर्मवेषविमुक्तो कतृंकमंवेबबिमुक्त उपादानतिसित्त- 
कतंवेषभावकम वेषाध्यां विमक्‍्तो जीबो द्रव्यकर्मोपादानकर्तृवेषनेमित्तिकभावभूतभावकर्म कत्‌वेषद्रव्य- 
कमवेष भ्यो विमुक्‍्तोहजीवश्च निष्क्रान्तो । 
इति मुक्तेन्दुवर्मविरचितायां तत्त्वप्रबोधिन्याख्यायामात्मख्यातिव्याख्यायां कतृकर्मप्ररूपकों व्वितीयो5इकः । 


टीकार्थ- इसप्रकार भावकर्सों के उपादानकतुत्व के वेध को छोड़कर, कर्मवर्गणायीग्यपुदगल की द्रव्यकर्मरूप 
परिणति के निमित्तकसुत्य के वेष को छोड़कर और भावकर्म के बेष को छोटकर जोब तथा द्वव्यकर्म के उपादान- 
कतुंत्व के वेष को छोड़कर, जीव की भावकमंरूप परिणति के निमित्तकतुत्व के वेष कों छोडकर और द्रव्यकर्म के 
वेष को छोडकर अजोब रंगभूमि से बाहर निकल गये । 

विवेचन- क्षायिकसम्पक्‍त्व की उत्पत्ति होनेपर भावकर्स और व्रब्यकर्भ का ऋमगाः अभाव होकर जोब फो 
शद्धशानरूप से पर्चिति होती है । 


जीव अनादि अज्ञान वसाय विकार उपाय वर्ण करता सो 

ताकरि बंधन आन तण फल ले सुख दुःख भवाश्रमवासों । 

ज्ञान सये करता न बने तब बंध न होय खुले पर पासो 

आतममांहि सदा सुबिलास करें सिव पाय रहे निति थासों ।! 
-+प जयचद्र जो 





सम्यसा र।; । । 


श्रीजयसेनाचार्यकृूततातपयबृत्ति: | 


वीतरागं जिन॑ नत्वा ज्ञानानन्देफसम्पदस्‌ । 
वक्ष्ये समयसारस्य वुत्ति तात्पयंसण्ज्ञिकाम्‌ ॥॥ 


अथ शुद्धपरमात्मतत्त्वप्रतिपादनमुख्यत्वेन विस्तररुचिदिष्यप्रतिबोधनाथ श्रीकुन्दकुन्दाचार्य देव नि- 
मिले समयसारप्राभतग्रन्थेडधिकारण द्धिपुर्वकत्वेन पातनिकासहितें व्याख्यान क्रियते । तत्राछदो ' वदित्तु 
सव्वसिद्धे ' इति नमस्कारगाथामादि कृत्वा सूत्रपाठक्रमेण प्रधश्स्थले स्वतस्त्रगायायटर्क भवति। 
तदनन्तरं द्वितीयस्थले भेदाभेदरत्नत्रयप्रतिपादनरूपेण ' ववरारेणवदिस्सदि / क्ृयादिगाथादयम्‌ | अथ 
तृतीयस्यले निश्चयव्यवहारश्रुतकेव लिव्यास्यानमुस्यत्वेव “जो हि सुदेण  इत्यादिसूत्रद्ययम्‌ ! अतः परं 
खतुर्थस्थले भेदाभेदरत्नत्रथभावतार्थ तथेव भावनाफलप्रतिपादनार्थ च्‌ “ णाणम्हि भावणा ' इत्यादिसू- 
अद्वयम्‌ । तदनन्तरं पञचमस्थले निश्चयव्यवहारतयद्वयव्याख्यानरूपेण “ ववहारो5भूदत्थों ” इत्यादिसुत्र- 
हयम्‌ । एवं चतु्दशगाथाभिः स्थ लपञ्चकेन समयसारपीठिकाव्याख्याने समुदायपातनिका । तद्यथा-अथ 
प्रथमतस्तावव्गाथाया: पृवार्धन महगलार्थमिष्टदेवतानमस्कारमुत्तराधेन तु समयसारव्याख्यानं करो- 
मीत्यभिश्रायं मनसि धृत्वा सूत्रसिदं प्रतिपादयति- 


वबदित्तु सव्वासेड घुवममलमणोवर्म गईं पत्त । 
वोच्छामि समयपाहुडामिणमों सुयकेबर्लीभणियं ॥ १ ॥ 


वन्दित्वा सर्वसिद्धान्शवाममलासनुपमां गति प्राप्तान्‌ । 
वक्ष्यासि समयप्राभतमिदमहो श्रुतकेवलिभणितम्‌ 


“ बदित्तु इत्यादि पदखण्डनारूपेण व्याख्यान क्रियते- वदिस लिः्यतयेन स्वस्मिन्नेवाराध्यारा- 
धकभावरूपेण निविकत्पसमाधिलक्षणेव भावनमस्कारेण, व्यवह्ारेण तु वचनात्मकद्रव्यनमस्कारेण 
वन्दित्वा । कान ? सव्वसिद्ध स्वात्मोपलब्धिसिद्धिलक्षणसर्वेस्द्धानू । किविशिष्टान्‌ ? पत्त प्राप्तान्‌। 
काम ? गद सिद्धर्गति सिद्धपरिर्णात | कर्थंभ्ताम्‌ ? ध्रुव टंकोत्कीर्णशायक्कस्वभावत्वेस ध्रुवासविन- 
इवराम्‌ । अमल भावकसंद्रव्यकमंनोकर्ममलरहितत्वेन शुद्धस्वभावसहितत्वेन च निर्मलां । अथवा अचल 
इति पाठान्तरे द्रव्यक्षेत्रादिष>ुचप्रकारसंसारभ्रमणरहितत्वेन स्वस्व॒रूपनिश्चलत्बेन च चंलनरहिताभम- 
चलां । अणोवम निखिलोपमारहितत्वेन निरुपमामद्भुतस्वभावसहितत्वेन अनुपमां । एवं पूर्वार्धंन 
नमस्कार कृत्वा5पराधेंन संबंधाभिधेयप्रयोजनसूचनार्थ प्रतिज्ञा करोति | वोन्छामि वक्ष्यासि ! किम ? 
समयपाहुड समयप्राभृत । सम्यक्‌ अयः बोधो यस्य भवति स समय आत्मा । अथवा समसेकीभावेना- 
ध्यनं गसन॑ समय: । प्राभुतं सारम । सार: शुद्धावस्था । समयस्यात्मन: क्राभूव समयप्राभृत । अथवा 
ससय एवं प्राभत॑ समयप्राभृतं । इणं इदं प्रत्यक्षीभूतम्‌ । ओ अहो भव्या: । कर्थंभूतम्‌ ? सुदकेवलीभ- 
शिद प्राकृतलक्षणबलात्केव लिशब्ददीघंत्वं । श्रुते परमागमे केवलिभि: सर्वज्ञभणित श्रुतेवलिभणितम्‌ । 
अथवा श्रुतकेवलिभणितं गणधरदेवकथितमिति। सम्बधाभिधेयप्रयोजनानि कथ्यन्ते-व्याख्यानं वृत्तिग्रंथः, 
व्यास्येयं तत्मतिपादकसूत्र समिति । तयोस्सम्बन्धो व्याख्यानव्यास्येयसम्बन्ध: | सृत्रमभिधानभ । सृत्रा... 


२ श्रीऋमणना थविगंबरजैनपग्रंथ प्रकादनसंत्थायाः 


थोसिधेयः । तयो: । सम्बन्धोईभिधानासिधेयसम्बन्ध: निविकारस्वसंवेदनज्ञानेन. शुद्धात्मपरिशान 
झ्राप्तिवाँ प्रयोजनसित्यशिग्रायः (। १ ॥। 
अथ ' गाधापूर्वाधेन स्वसमयमपराधेंन परसमयं च कथयामि ' इत्यभिप्रायं मनसि संप्रधार्य 
सृत्रसिद निरूपयति; 
जीबो चरित्तदंसणणाणाद्विद ते हि ससमयं॑ जाण। 
पुग्गलकम्मपंदेसट्ठिद च त॑ जाण परसमय ॥ २॥ 
जीवः चरित्रदर्शनज्ञानस्थितः ते हि स्वसमय जानीहि । 
पुदग॒लफर्मप्रदेशस्थितं त्र त॑ं जानी हि परसमयम्‌ ॥॥ २॥ 
' झोजो चरिल इत्यादि जीवो जद्निश्भबव गझवजैकरवभावनिग्वयप्र। णेन तथैवाशद्ध निश्चयेन 
क्ञायोपणशिफाणडभनावप्राणर्स ._ रूव्यवहारेण यथासमवद्रस्प'्र/णेक्च जदति जीविध्यति जीवितपर्बो 


वा जोय: | चरित्तरमगाणएणट्िद ते हि ससन्य (७ ७" जजसजारिष्रदर्शनजान स्थितोीं गंदा भवति 
तदा काले तमेच्र जीने ५ रूट शायनरय आधी: । हिजपिशुद्धज्ञाणइर्णतरवभावे मिज्रप्रभात्मनि 


यहुचिरूप सम्प'शर, तजेड राादरजपस्कसयर : का. दवेण ।तस्य दान मतिरुष बीदरामलारिब- 
मित्यूबललक्षगण मिउ्ययरतापय्रेण ए/रशनजीना .। . शह | यम जारीहि। पृराराणका्मू े- 
सट्टिर च व जाण परसमर्य [्गबठुसापरेंमस्फित व तशब जावा।ह पर्रामय । तलया परगलकमोॉदसेन 
जनिता ये तारकागपदेशा *,वदेटा: सस्जा: एदॉिसिसयरल्लत्रगभावात्तत यदा स्थितों भवत्ययं 
जीवस्तदा त॑ जीव॑ परतम्य ज/नाहीति स्शलमंययउस्समयलक्षण ज्ञातव्य ॥ : । 
अथ स्वग्‌गेकत्वतिण्चयगतरणूद्धत्मैवोतादिय , कर्मबंधेत सहैकत्वगतों हेय उति। अथवा 'स्वसमय 
एवं गद्धात्मन स्वरूपं, तने उस परसमय उत्यभिप्राय मनी धत्वा, अथवारण सन्नस्थानस्तर सत्रामिद- 
सुचित भवतीति निरशिछिश दिपाक्षमसत्र प्रहिपादर्यात इति पातनिकालक्षणं सर्वत्र ज्ञातव्यम्‌ । 
एयसताणच्छयगदा समआ सब्वत्यथ सुद्गा लाए। 
बेबकहा एयस लेण विसंबादिणी हादी ॥ ३॥ 
एकत्यतिशचयगतः समभ्र: सर्वत्र सुंदरों लोके । 
बवकथाएत्जे लेन विसंजादिनी भवति ॥॥ ३ ॥। 
एप्रतणिल्छयगरो र्वकीयसूद्ययायपरिणनः अवेदसत्नतयपरिणतों वा एकल्वनिश्चयगतः समओ 
समयणब्देतात्मा ; कस्माद्धेतो: ? पम्बंगयले गच्छति परिणमति | कान ? स्वकोग्रगुणपर्यायान्‌ । इति 
ब्युत्पले' सव्वत्थमुदरा संथंत्र सपोचीन: । कब ? टांग लछोके । अथवा सर्वजकेन्द्रियाद्यवस्थासु शुद्धनि- 
इचयनयेत समंदर उपादेय इति । बंधकहा कर्मेबंधजनितगणस्थानादिपर्याय: । एयत्ते एकत्थे तन्सयत्वे या 
वन्धकथा प्रवर्नते तेण तेन पु्बेक्तिजीवपदार्थेन सह सा विसंवादिणी विसंवादिनीति कोर्थं: ? विसंवा- 


१- विसदादों दत्त मद्रितः परठ, ॥ 


समयसार: । * ड्"| 


'दिती कथा । प्राकृतलक्षणबलात्‌ पुल्लिगे स्त्रीलिहगनिदेश: | विसंवादिणी असत्या होदि भवति। 
शुद्धतिवचयनयेत शुद्धजी वस्वरूपं न भवतित्यर्थ: | ततः स्वसमय एचात्मन: स्वरूपसिति ॥ ३॥ 


अथकत्वपरिणत शुद्धात्मस्वरूपं सुख्भ॑ न भवतोत्याख्याति- 


सुदपरिचिदाणुभूदा सव्वस्स वि कामभोगबंधकहा । 
एयत्तस्सुवलंभो णवरि ण सुलभो विभत्तस्स ॥ ४ ॥ 


अुगपरिचितानुभूता सर्वेस्थापि कासभोगबंधकथा । 
एकत्वस्थोपलूम्भ: केवल न सुलभो दिभकतस्य 0 7 ॥ 

( सुदपरिचिदाणुभदा * इत्यादि । सुदा श्रुता अनंतशों भवति । परिचिदा परिचिता सा पूर्वम- 
शनतशोीं भवति। अणुभदा अउभवातशों भवति। कस्य ? संब्बस्स वि सर्वस्थापि जीवलोकस्यथ । 
कासो / कामभोगवधकहा कासर पथ गा। कामभोथा:। अथवा पराणशब्देन स्पर्शनरसने र्ट्रिय्वयं, भोग- 
शब्तेन प्राणचक्ष:क्षोत्रतणय । हेए। पाम्रभ्ोकनां सम्ध: सम्साध:। तस्यथ कथा ! जथवा वन्यशब्देत 
प्रकृतिस्थ-या: भागप्र दब: ६४ ते कस ७ उरमारक,दिख्व भणष्यते । कंभभोगबन्थानां कथा कामभोग-- 
बन्धकत्रा । यत' एर्वोक्‍्लियाशरण शवन्‍॒रि चता एमता भयरी, ततो ये पुर्लता किन्तु घुलमेव । एयत्तरस 
एकत्वस्य सम्यादर्शनकास्चोश कण "5 रूप निविकल्पलमाधिवर< रदवेद्यशुद्धात्मस्वरूपस्थ तस्पेक- 
स्वस्थ उवल नो उपलब्ध, हीएलीबि, जवर केवल अथबा सवारे किन्तु ण सुलभों नेव गुलुभः । 
कथम्मत येकत्वस्थ ? विभत्तत्स किलबतरथ रागादिरहितस्थ । “कर न सुलभ: ?  इति छेत्‌, श्ुतपरि- 
चितानुभतत्वाभावादिति )। ४ ॥ 

अय यस्मादेकत्व ८ सुलूम भवति तस्मात्तदेव कथ्यते- 

ते एयत्तविमन दाएह अप्पणा सविहवेण | 

जदि दाएप्ज पमाणं चुव्िकिलज छल ण घत्तव्वे ॥ ५॥ 
तमेकत्द/ व बकते दर्शवेहमात्मनः स्वविभवेन । 

यदि दर्शयय प्रभाणं स्खलेयं छल न मृजीतव्यस ॥५॥१ 

त॑ तत्पूबक्ति एयत्तविभत्त एरकत्वविभक्‍तल । अभेदरत्नन्न-कपरिणत मिथ्यात्यरामादिरहित 
परमात्मास्वहूपमित्यर्: । दाएह दशशवेह । केस ? जपणों संविहवेण आत्मतः: स्वकीयमतिविभवेत । 
भागमतऊंपरमगुरूपदेणस्वसनेदनप्रत्यक्षणति । णदि दाएज्ज यदि दक्षयेय तदा प्रमार्ण स्वसवेदनजानेन 
परीक्ष्य प्रमाणीकतंव्य मब्: | चस्किज यदि च्यूतों भवामि छल ण घेत्तव्व तहि छल न ग्राहचं, 
बुजजनवदिति ।। ५ ॥॥ 


“ अथ कोथ्यं शुद्धात्मा ?' ईत पृष्टे प्रत्यत्तर ददाति- 
ण वि होदि अप्पमत्ती ण पमत्तो जाणगो द जो भावो। 
एबं भर्णति सुधा णादा जो सो दु सो चेब ॥६॥ 


है. घीऋणषसभाथ विगंब रजेनप्रयप्रकादनसंस्था या: 


नापि भवत्यप्रमतो न प्रमत्तो ज्ञायकस्तु यो भाव: । 
एवं भणन्ति शुद्धा ज्ञाता यः स तु स चंच ॥ ६४ 
ण॑ वि होदि अप्पमत्तो ण पमत्तो शुद्धद्रव्याथिकनयेन शुभाशुभपरिणमनाभावान्न भवत्यप्रमत्त: 
प्रमत्तरच । प्रमत्तशब्देन मिथ्यादृष्टयाविप्रमत्तान्तानि षड़गुणस्थानानि, अप्रमततशब्देन पुनरप्रमताद्-- 
योग्यन्तान्यष्टगुणस्थानानि गृहन्ते । स कः कर्ता ? जाणगो दु जो भावों ज्ञायकों ज्ञानस्वरूपो योध्सौ 
भाव: पदार्थ: शुद्धात्मा। एवं भर्णति सुद्धा शुद्धनयावलबिन:। तहि कि भवति ? णादा जो सो दु सो चेव 
ज्ञाता तुद्धात्मा यः कथ्यते स तु स॒ चेव ज्ञातंवेत्यथ: ॥ ६॥ इति स्वतन्त्रगाथाषट्केन प्रथमस्थलं गतम्‌ ॥ 
अथानन्तरं यथा प्रमत्तादिगुणस्थानविकत्पा जीवर्य व्यवह्नारनयन् विद्यच्ते शुद्धद्रव्याथिकनिश्च- 
येन न विद्यन्ते तथा दर्शनज्ञानचारित्रविकल्पो:पीत्यूपदिशति- 


वबहारेणुबदिस्सदि णाणिस्स चरित्त देसणं णाणं। 
ण विणाणंण चरित्त ण दंसण जाणगो सुद्धो ॥ ७॥ 


व्यवहारेणोपदिश्यते ज्ञानिनव्चारित्र दहन ज्ञानम्‌ । 
नापि ज्ञान न चारित्र न दर्शन ज्ञायक शुद्ध: ॥ ७ ॥! 
ववहारेण सझ्भू तवब्यवहारनयेन उवदिस्सदि उपदिश्यते कथ्यते । कस्य। ? णाणिस्स ज्ञानिनो 
जौवस्य । किस्‌ ? चरित्त दंसण् णाणं चारित्रदशनज्ञानस्वरूप । ण वि णाणं ण चरित ण दंसणं 
भुद्धनिवचयनयेन न पुनज्ञनिं, न चारित्रं, न दर्शनं । ' तहि किमस्ति ?” इति चेत्‌ । जाणगो ज्ञायक: 
शुद्धचेतन्यस्वभाव: । सुद्धा शुद्ध एवं रागादिरहित इति । अयमत्रार्थ:-यथा सिव्चयनयेनाभेदरूपेणा- 
स्निरेक एवं पर्चाजूदरूपव्यवहारेण दहतीति दाहक:, पच्तीति पाचक:, प्रकार्थ वरोतीति प्रकाशक: 
इति व्युत्पत्या विषयभेदेन त्रिधा भिद्यते | तथा जीवोषपि निःचयरूपाभेदनय्रेन शुद्धचेतस्यरूपोषपि 
शेंदरूपव्यवहा रनयेन जानातीति ज्ञान, पद्यतीति दर्शन, चरतीति चारित्रमिति व्यूग्पत्या विषयभ्रदेन 
त्रिधा भियते इति ॥ ७ | 
अथ ' यदि गुद्धनिश्चयेन जीवस्प दर्शनज्ञानचा रित्राणि न सन्ति, तहिं परमार्थ एबको वक्‍तव्यों, 
न व्यवहार ' इति चेत्‌, तन्न- 
जह ण वि सक्‍कमणज्जो अणज्जभासं विणा उ गाहिवुं । 
तह वबहारेण विणा परमत्थुवदेसणमसक्क॑ ॥ <।। 


यथा नापि शक्यो5नार्यो5नायेभाषां बिना तु ग्राहयितुम्‌ । 
तथा व्यवहारेण विना परमार्थोपदेशनसशवप्रम्‌ ॥ ८ ॥। 
जह ण वि सकता ब्रष्या न शक्‍यः । कोइसो ? अणज्जो अनार्यों स्लेच्छ: | कि कतुंस्‌ ? गाहैेदुं 
अथंग्रहणरूपेण संबोधयितुम्‌। कथम्‌? अणज्जभासं विणा अनार्य भाषा म्लेच्छम्ाषा। ता बिना। दृष्टान्तो 
शतः । इवानीं दाएष्टान्तसाह-तह तथा ववहारेण विणा व्यवहास्नयेन विना परमत्थुवदेसणमसवक 
परमार्थोपदेशनं कर्तुमशक्यमिति । अयमत्राशिप्रायः-यथा कश्चिदृब्राहू मणो यतिर्या म्लेच्छषलल्यां गत: 


समयसारः । प्‌ 


लेन नमसस्‍्कारे कृते सति ब्राहू सणेन यतिना वा स्वस्तोति झणिते स्वस्स्थर्ंभविनश्वरत्वमजानन्सन्‌ निरी-- 
काते मेष इव, तथायमज्ञानिजनोप्यात्मेति भणिते सत्यात्मद्रब्दस्थाथंभजानन्सन्‌ प्लान्त्या निरीक्षत एवं ॥ 
यदा पुननिइच्रयध्यवहारनयजपुरुषेण “ सम्यग्दशनज्ञानचारित्राणि जोवशब्दस्थाये ' इति कथ्यते तदा 
सन्तुष्टो सत्वा जानातोति । एवं भेदाभेदरत्नत्रयव्याख्यानमुख्यतया गायाहयेन द्वितोयं स्थर्छ 
शतस्‌ 4 ८॥। 

अथ पूर्वंगाथायां भणितं व्यवहारेण परमार्थो ज्ञायते, ततस्तमेवार्थ कथयतिः-- 


जो हि सुदेणभिगच्छदि अप्पाणमिण तु केवल सुद् । 
ते सुदकेवलिमिसिणो भर्णति लोयष्पदबयर ॥९॥ 


यो हि श्रुतेनाभिगच्छति आत्मानसिमं तु केवल शुद्धम्‌ । 
त॑ श्ुतकेवलिनमृषयों भणन्ति लोकप्रदीपकरा: ॥ ९॥ 


जो य: कर्ता हि स्फुर्ट सुदेण भावश्रुतेन स्वसंवेदनशानंन निरविकल्पसमाधिना करणभूतेन अभि- 
गर्छदि अभि समन्‍्ताज्जानात्यनुसवति । कम्‌ ? अप्पाणं आत्मान इणं इस प्रत्यक्षोभूतं तु पुतः । कि 
विशिष्टम ? केवल असहाय॑ सुद्ध रागाविरहित त॑ पुरुष सुदकेवालि निशच्चयश्रुतकेवलिनं इसिणों 
परमर्षयः भर्णंति कथयन्ति लोगप्पदीषयरा लोकप्रदीपकराः: लोकप्रकाशका इति। अनया गायया 
निशचयश्रतकेवलिलक्षणमुक्तम । 


जो सुदणाणं सब्ब॑ जाणदि सुयकेवालिं तमाहु जिणा । 
णाण अप्पा सब्ब॑ जम्हा सुयकंवबली तम्हा ॥१०॥ 


य॑ श्रुतज्ञानं सर्व जानाति श्रुतकेवलिनं तमाहुजिना: । 
ज्ञानमात्मा सर्व यस्माच्छरुतकेवली तस्मात ॥ १०३ 
अथ “जो सुदणाण- मित्यादि । जो यः कर्सा सुदणाणं द्वादशाइगद्व्यश्व॒त्त सब्ब॑ परिपृर्ण जाणबि 
जानाति सुदकेवलि व्यवहारश्रतकेवलिन तमाहु जिणा त॑ पुरुष आहुग्रुवन्ति । के ते ? जिना: सर्वज्ञा:। 
/ कस्सात्‌ ? इति चेत्‌, जम्हा यस्मात्कारणात सुदणाण्ण दव्यश्नताधारेणोत्पन्न भावश्नतज्ञानं आदा आत्मा 
भवति । कथम्भूतम्‌ ? सब्बं॑ सर्व आत्मसंवित्तिविषयं परपरिच्छिसलिविधय वा तस्पात्कारणात्‌ 
सुदकेवली द्रव्यक्षतकेवली स सवतीति । अयमत्रार्थ:-यों भावश्वुतरूपेण स्वसंवेदनज्ञानबलिेन शुद्धास्मानं 
जानाति स निःचयश्रुतकेवली भवति; यस्तु स्वशुद्धात्मानं न संवेदयति न भावयति बहिविषयं द्रव्य- 
श्रुतार्थ जानाति स॒ व्यवहारश्रुतकेबली भवतीति । नन्‌ तहिह स्वसंवेदनज्ञानबलेनास्मिन्‌ कालेडपि श्रुत- 
केचली भवति, तन्न, यादुष्यं पूर्वपुरुषाणां शुक्‍्लध्यानरूपं स्वसंवेदनज्ञान तादशमिदानी नास्ति; कितु 
धम्यंध्यानं योग्यमस्तोत्यथं:। एवं निशचयव्यवहारश्रुतकेवलिव्यास्यानक्पेण गाथाद्रयेन तृतोयस्थरू 
गतस । 
अथ गायायाः पूर्वार्देन भेदरत्मशत्रयभावनामुत्तरादेनाभेदरत्नश्रयभावनां च प्रतिपादयति:- 


है." आीशुभनासदिगंवरजेनप्रंधप्रकादलसंस्थाया। 


णाणम्हि भावणा खलु कादव्वा दंसणे चरित्ते य। 
ते पुण तिण्णि वि आदा तम्हा कुण भावणं आदे ॥ 


जाने भावना खल कतंव्या दश्शने चारित्रे श्र । 
तानि पुनस्त्रीण्यपि आत्मा तस्मात्‌ कुरु भावनां आत्मनि ॥ 
सम्यग्दशनजानचारित्रत्रयें भावना खछु स्फुर्ट कर्तव्या सवति। तानि पुनस्त्रोण्यपि निशजयेनात्सेथ 
धतः कारणात्‌ तस्मात्‌ कुरु भावनां शुद्धात्मनीति ।॥। 
अथ भेदाभेदरत्नन्नरयभावनाफर्ल दर्शयति- 


जो आदभावणमि्ं णिच्चबजुत्तो मुणी समाचरदि। 
सो सब्वदुक्खमोक्ख पावदि अचिरेण कालेण ॥ 


यः आत्मभावनाभिमां नित्योद्यतः मुनिः समाचरति । 
सः सर्वदुःखमोक्षं प्राप्नोत्यचिरेण कालेन ॥ 


यः कर्ता आत्मभावनामिर्मा नित्योद्यतः सन्‌ मुनि: तपोधन: समाचरति सम्यगाचरति भावयति 
स सर्वदुःखमोक्ष प्राप्तोत्यच्िरेण स्तोककालेनेत्यर्थ: ॥ इति निःच्रगव्यवहाररत्नत्रयभावनाभावनाफल- 
ब्याख्यानरूपेण गाथाद्रयेन चतुर्थस्थल गतम्‌ । 

अथ यथा को5पि ब्राह्मणादिविशिष्टो जनो स्लेच्छप्रतिबोधनकाले एवं म्लेच्छभाषां ब्रते, न 
थ शोषकाले, तथव ज्ञानो पुरुषोप्यज्ञानिप्रतिबोधनकाले व्यवहारमाश्रयति, न व शेषकाले । कस्सात्‌ ? 
अमताथंत्वादिति प्रकाशयति- 


बवहारो:भदत्थो भृद॒त्थो दसिदों दु सुडणओ 
भृदत्थमस्सिदों खलु सम्मादिद्ठी हवदि जीबा ॥ ११॥ 


व्यवहारो5भूतार्थों भूतार्थों दशितस्तु शुद्धनयः । 
भूतार्थभाश्रित: खल्‌ सम्यग्दृष्टिभंवाति जोव: ॥। ११॥ 


ववहारो व्यवहारनयः अभुदत्थो अम्तार्थ: असत्यार्थों भबति । भुदत्यों भतार्थ: सत्याथथे: देसिदो 
देशितः कथित: दु पुन: । को5सो ? सुद्धणओ शुद्धनयः निश्चयनय:। “ तहि केन नयेन सम्य्दष्टिभंबति? ! 
इति चेत, भ्वत्यं भूता्थ सत्यार्थ निशचयनयं अस्सिदो आश्चितो गत: स्थित: खलु स्फुट सम्मभादिट्ठ हबदि 
जीवो सम्यग्वृष्टिभंवति जीव इति टीकाव्याल्यानम्‌ । द्वितीयव्याख्यानंन पुनः ववहारो अभवत्थो 
ध्यवहा रो5भृतार्थो भूवत्यों भूतार्थंभथ्थ देसिदों देशितः कथित: । न केवल व्यवहारों देशितः सुद्धणओ 
झुद्धनिः्ययनयो5पि । दुद्वव्दादयं शुद्धनिन्‍्यथनयो5पीति ध्यासख्यानेन भूताभृताथथंसेदेन व्यवहारोपि हिचा 
शुद्धनिश्वयाशुद्धनिइययभेवेन निदपि्चयनयो८पि हिधा इति नयथतुष्टयस्‌ । इबमत्र तात्पर्यम यथा कोडषि 
ज्ाम्यजन: सकदंस नोरं]पिवति, नागरिकः पुन: बिवेको जन: कतकफल निक्षिप्य मिर्मंलोदक पिबलि, 


समकक्‍सारः । । 


>सना स्वसंवेदनहूपभंद भावनादाश्यजनो भिध्यात्वराणाविविभावषपरिणामसहितमात्मानमनुभवति, सबू- 
बुष्टिजतः पुनरभेबरत्सनअयलक्षणनिविकल्पससाधिबलेन कतकफलस्थानोय निःथमनयमाशित्य शुद्धात्मा- 
समनभवतीत्य्थ: ॥ ११ ॥ 
अथ पूर्वगाथार्था भणित॑ भतार्थनयाशितों जीव: सम्यग्वुष्टिभरवात । अन्न तु न केबल भूताथों 
मिद्चयनयों निविकल्पससाधिरतानां प्रयोजनवान्‌ भवति, किन्तु निविकल्पसमाधिरहितानां पुनः षोड- 
झबणिकासुवर्णलासाभाबे अधस्तनर्वाणकासुबर्णछाभवत्केषाडिचत्प्राथमिकानां कदाचित्‌ सबिकल्पा- 
अस्थायां मिथ्यात्वविषयकषायदुर्ध्यानवउ्चनार्थ व्यवहारनयोपि प्रयोजनवान्‌ भकतोति प्रतिषादयति- 
सुद्ो सुद्धादेसो णादव्वो परमभावद्रिसीहिं।* 
ववहारदेसिदा पुण जे दु अपरम ठिदा भाव ॥ १२॥ 
शुद्धः शुद्धादेशो ज्ञातव्य: परमभावद्शिभि: । 
व्यवहारदेशिताः पुनर्ये स्वपरम स्थिता भावे ॥ १२ ७ 
सुद्धों शुद्धनमः निशलचयनयः । कथम्प्तः ? सुद्धादेसो शुद्धवव्यस्थादेहा: कथन यत्र स भवत्ति 
शुद्धादेश: णावव्वो ज्ञातव्य:ः भावयितव्य:। के: ? परमभावदरसोहि शद्धात्ममावदर्शिभिः।  कस्मात्‌ ? * 
इति चेत्‌, यतः षोडशवर्णिककात्तंस्वरलाभवदभेदरत्नत्रयस्वरूपसमाधिकाले सप्रयोजनों भवति | निःप्र- 
योजनो न भवतोत्यर्थ: । वषहारदेसिदों व्यवहारेण विकल्पेन भेदेन पर्यायेण देशितः: कथित इति 
ब्यवहारदेशितो व्यवहारनयः पुण पुनः अधस्तनर्वाणकसुवर्णलाभवत्प्रयोजनवान्‌ भवति । केषाम्‌ ? जे 
ये पुरुषा. दु पुन: अपरसे अशुद्धे असयतसम्यर्दृष्टअपेक्षया श्रावकापेक्षया बा सराशसम्यर्दृष्टिलक्षणे 
शुभोपयोगे अमत्ताप्रमत्ततंयतापेक्षया चर भेदरत्नत्रयलक्षणे वा ठिदा स्थिता: । कस्मिन्‌ स्थिता: ? भावे 
जीवपदारं । तेषामिति भावषार्थ: ॥ १२॥। 


एव निदश्रयव्यवहारनयव्याख्यानप्रतिपादनरूपेण गाथाद्यन पञ्चमं स्थल गतम्‌। इति चतुर्देश*« 
गायामि: स्थलपञ्चकेन पीठिका समाप्ता । 


अथ कश्चिदासब्नभ्व्य, पीठिकाव्याख्यानमात्रेणेव हेघोपादेयतत्वं परिज्ञाय विशुद्धज्ञानदशंनस्वभाष॑ 
निजस्व॒रूपं भावयति । विस्तररुच्ि: पुन्नवभिरधिकारे: समयसार ज्ञात्वा पश्चाद्भावनां करोति। 
तदाथा- बिस्तररुचिदिष्य॑ प्रति जीवादिनवपदार्थाधिकारे: समयसारव्यास्यानं क्रियते | तत्रादों नव- 
परदार्थाधिकारगाथाया आतंरोव्रपरित्यागलक्षणनिविकल्पसामायिक स्थितानां यच्छुद्धात्मरूपस्य दशनसनु- 
भवनमवलोकनमुपलब्धि: संवित्ति: प्रतोतिः र्यातिरनुभ्तिस्तवेव निएचयनयेन नि$चयचारित्र।विनाभावि 
निशचचयसम्यक्त्यं बीतरागसस्पक्त्वं भण्यते । तदेव च गुणगण्यभेदरूपनि*चयनयेन शुद्धात्मस्वरूप भवती- 
ह्येका पातनिका । अथवा नवपदार्था भृतार्थेन ज्ञाता: सन्तस्त एवाभेदोपचारेण सम्यवकत्वविषयत्वादू- 
व्यवहारसम्यक्त्वनिमि्त भवन्ति, निशुचयनयेन तु स्वकोयशुद्धपरिणाम एवं सम्यवत्वमिति द्वितोया चेति 
बातनिकाहय मनसि धुत्था सुश्रसिदं प्ररपयति- 


भूदत्येणाभिगदा जीवाजीवा य पृण्णपावं च। 
आसबवसंवराणिजरबंधो माक्खो य सम्मत्ते ॥ १३॥ 


< सीऋणभसनाय दिगंब रख नप् कप्रकाइ नसंस्था या: 


भूतार्यनाभिषतता जोबाजीवो चर पुण्यपापं च । 
आल्वसंवरमि जरा बन्धों मोक्षइत सम्यक्त्वभ्‌ ॥॥ १३ ॥। 


भदत्येण भतार्थेन निए्यनयेन शुद्धनयेत अभिगदा अभिगत्ता निर्णोता निश्चिता जाता सनन्‍्तः ह 
के ते ? जोवाजीबा य पुण्णपायं च आसवसबरणिज्जरबंधो मोक्‍्जो य जीवाजोीवपुण्यपापाखवसभरनि- 
जंरायन्धमोक्षस्वरूपा नव पदार्था: सम्मत्त त एबाभेदोषचारेण सम्यक्त्यविषयत्वात्कारणत्वात्सम्यवत्यं 
सर्वति । निउचयेन परिणाम एब सम्यक्‍्त्वसिति। नव पदार्था: भूतार्थेन ज्ञाताः सन्‍्तः सम्यकत्व॑ भवन्तो- 
त्युकत॑भवद्धि: ।  तत्कोदृ्श भूतार्थपरिज्ञानम्‌ ? ' इति पष्टे प्रत्युत्तरमाहु- यद्यपि नवपवार्था: 
तीर्थवत्तंनानिमित्त प्राथमिकदिष्यापेक्षया भूतार्था भण्यन्ते, तथाप्य भेद रत्नश्रयलक्षणनिविकल्पससाधिकाले 
अभूताया असत्यार्था शुद्धात्मस्वरूपं न भव॒न्ति । तस्सिन्‌ परमसमाधिकाले नवपदार्थ मध्ये शुद्धनिश्वय- 
नयेनेक एवं शुद्धात्मा प्रद्योतते प्रकाशते प्रतीयते अनुभूयत इति। या चानुभूति: प्रतीति: शुद्धात्मोपलब्धि 
सा चेव नि३चयसम्यक्त्वसिति, सा चेवानुभूतिर्गुणगुणिनोनिइचयनयेनाभेदविवक्षायां शुद्धात्मस्वरूपमिति 
तात्पयेंस्‌ । कि च, थे च प्रमाणनयनिक्षेपा: परमादितत््वविचारकाले सहकारिकारणभूतास्तेषवि सबि- 
कल्पावस्थायामेव भूतार्था: परमसमाधिकाले पुनरभूतार्था: । तेषु मध्ये भूतार्थेन शुद्धधीज एक एव 
खतोयते ॥ १३ ॥ 


इति नवपदार्थाधिकारगाथा गता । तत्न नवाधिकारेषु सध्ये प्रथमतस्ताववष्टाविशतिगाथापयंन्त॑ 
जोवाधिकार: कथ्यते । तथाहि- सहजानदेकस्वभावशुद्धात्मभावनामुख्यतया “ जो पस्सदि अप्पाणं ! 
इत्माविसूत्रपाठक्रमेण प्रथमस्थले गायात्रयम्‌ । तदनन्तर दृष्टान्तदाष्टन्तद्वारेण भेदाभेदरत्नत्रयभाव- 
नामुख्यतया दंसगणाणचरित्ताणि इत्यादि द्वितोयस्थले गायाश्रयम्‌ | ततः परं जोबवस्याप्रतिबुद्धत्वकथनेन 
अधसगाया, अन्धमोक्षयोग्यपरिणासकथलेन द्वितोया, जीवो निईवयेन रागादिपरिणामाणामेब कत्तंति 
तृतोया चेत्येब॑ कम्से णोकम्मम्हि य इत्यादि तुतीयस्थले परस्परसबध निरपेक्षस्व॒तंत्रगाथात्रयम्‌ । तदन- 
न्तरमिन्धनाग्निदृष्टान्तेनाप्रतिबुद्धलक्षणकथनाथ अहमेदमित्यादि चतुर्थस्थले सूत्रत्रयम्‌ । अतः पर 
शुद्धात्मतत्वसम्यकृभद्धानज्ञानानुभूतिलक्षणाभेदरत्नत्रयभावनताविषये. योपध्सावप्रतिब॒ुद्धस्तत्प्रतिबोधनाथं 
अप्णाणसमोहिदमदी इत्यादि पंचमस्थले सुत्रत्रयम्‌ ( अथ, निउचयरत्नत्रयलक्षणशुद्धात्मतत््वमजानन ' देह 
एवात्मा ' इति योध्सों पुर्बेपक्ष करोंति तस्य स्वरूपकथनाथे जदि जोवो इत्यादि पूर्यपक्षरूपेण गार्थका । 
, तदनन्तर व्यवहारेण देहस्तवन नि३चयेन शुद्धात्मस्तववमिति नयद्वयविभागप्रतिपादनसमुख्यत्वेन बवहारेण 
सझासदि इत्यादि परिहारसूत्रचतुष्टयम्‌ । अथ परमोपेक्षालक्षणशुद्धात्मसंबित्तिरूपनिध्ययस्तुतिमुण्यत्वेन 
जो इदिए जिणित्ता इत्यादि सुत्रत्रयम | एव ग्राथाष्टकसमदायेन षष्ठस्थलम । ततः पर निविकारध्य- 
सर्वेदनज्ञानसेव विषयकषायादिपरद्रव्याणां प्रत्याख्यानभिति कथनेन णाण सब्बे भावा इत्यादि सप्तस- 
स्थल गाथाचतुष्टयम्‌ + तदनन्तरमनन्तशानादिलक्षणशुद्धात्मसम्यकश्रद्धानज्लानगानचरणरूपा भेद रत्नत्रया- 
त्मकध्वसवेदनमेब भावितात्मन: स्वरूपमित्यपसंहा - मु य-या अहमिक्को खल सुद्धो इत्यादि सुन्रभेकस । 
श्‌थं दण्डकान्विहायाष्टाविदवतिसूत्रं: सप्तभिरन्तरस्थलंजीवाधिकास्समृदायपातनिका । तदधथा-अथ 
प्रथमगायायामबद्धस्पृष्ट मनन्यक नियतसविशेषमसंयुक्त संसारावस्थायासपि शुद्धनयेन विज्निनोपश्रमशि- 
कावाद्धिसुवर्णाष्ण्य रहितअलथस्पअ>चबिशेष॑भविशिष्टं शुद्धात्मासं कययति- 


सम्रयसारः ॥ रु 


जो परसदि अप्पाणं अब्छपुद्ं अणण्णयं णियंद। 
अविसेसमसंजुच्त ते सुदडणये वियाणीहि ॥ १४॥ 


यः पश्यति आत्मा अबद्धस्पष्टमनन्यकं नियतं । 
अविशेषमसंय॒क्‍तं तं शुद्धनयं विजानीहि ॥ १४॥॥ 


जो पस्सदि यः कर्ता पश्यति जानाति । कम्‌ ? अप्पाणं शुद्धास्मानम्‌ । कथम्भूतम्‌ ? अबद्धपुट्ठ 
ब्रष्यकर्सनोकर्स भ्याससंस्पृष्टं, जले बिसिनोपत्रवत्‌ । अणण्णयं अनन्यक्ं नरनारचहादिपयर्यिषु द्रव्यरूपेण 
वसेव, स्थासकोझकुशूलघटादिपर्यायेषु मृत्तिकाद्रव्यवत्‌ णियदं नियतमवस्थितं, निस्तरडगोत्तरडगावस्थासु 
समुद्रवत्‌ अविसेस अविशेषमभिन्नं ज्ञानदर्शनादिभेदर हितं, गुरुत्वस्निग्धत्वपोतत्वाब्धिमेंष सुकषणंवत्‌ 
असंजुत्तं असंयकक्‍तससंबद्ध रागादिविकल्परूपभावकर्मरहितं, निश्चयनयेनोष्णरहितजलवबिति त॑ सुद्धणयं 
वियाणीहि त॑ पुरुषमेवाभदनयेन शुद्धनयविषयत्वाच्छुद्धात्मसाधकत्वान्छुद्धाभिप्रप्यपरिणतत्वाच्च शुद्ध 
बिजनीहीति भावार्थ: ॥ १४॥। 

अथ द्वितीयगाथायां या पूर्व भणिता शुद्धात्मानुभृतिः सा चेव निविकारस्थसंवेदनज्ञानानुमतिरित्ति 
ब्रतिपादयति- 


जो परसदि अप्पाणं अबडपुट्ठे अणण्णमक्सिसं | 
अपदससुत्तमज्झ पससदि जिनसासणं सब्बे ॥ १५॥ 


यः पद्यति आत्मानं अबद्धस्पृष्टमनन्यमविशेषं । 
अपदेशसूत्रमध्यं पश्यति जिनशासन सर्वेम ॥ १५॥ 


जो पससदि यः कर्ता पश्यति जानात्यनुभ्॒वति । कम्‌ ? । अप्पाणं शुद्धात्मानम्‌ । किविशिष्टम्‌ ? 
अबद्धपुटर्ठ अबद्धस्पृष्टम्‌ । अन्न बन्धशब्देन संइलेबरूपबन्धों ग्राहय:, स्पृष्टशब्देन तु संयोगमात्रमिति । 
ब्रव्यकर्मनो कर्म स्यामसंस्पृष्टं, जले बिसिनीपत्रवत्‌ । अणण्णं अनन्यं, मृत्तिकाद्रव्यवत्‌ । अविसेसं अविशे- 
धमभिन्नं, सुवर्णवलत्‌; नियतमवस्थितं, समुद्रवत; असंयुक्‍त षरव्रव्यसंयोगरहितं, निःच्चयनयेनौष्ण्यरहित- 
अलवदिति । ' नियवासंयक्तविशेषणद्वयं सुत्रे नास्ति, फर्थ लभ्यते?” इति चेत्‌, सामर्थ्यात्‌ । तदपि 
कचम्‌ ? “ अ्षुतप्रकृतसामध्यंयुक्तो हि भवति सुन्रार्थ: इति बचनात्‌ ।स पुरुष: पस्सदि पद्यति जानाति। 
कि तत्‌ ? जिणसासर्ण जिनशासन अर्थतमयरूपं जिनमतं सव्बं सर्य हादशाइसगपरिपूर्णम्‌ । कथंभतम्‌ ? 
अपदेससुसमज्झं अपदेदासूत्र मध्यं । अपदिवयतेथों येत स भवत्यपवेज्न: शब्दः । द्रव्यभुतसिति यावत्‌ 4 
सृत्रपरिषच्छितिरूप भावषश्रुतम्‌ । ज्ञानसमय इति । तेन दाब्दससयेन वाच्यं ज्ञानसमयेन परिच्छे्यमपदेश- 
सृत्रमध्यं भण्यते । अयमत्र भाव:- यथा लवणखिल्य एकरसो5पि फलशाकपत्रशाकादिप रद्रव्यसंयोगेन 
भिन्नभिन्नास्थावः प्रतिसात्येशानिनां, शानिनां पुनरेकरस एवं तथात्साप्यलण्ड शानस्वप्तावो5पि स्पर्श रस- 
गन्धशब्वनोलपोतादिवर्ण शेय पदार्थ विधयभेकेनाज्ञानिनां. तिथविकल्पसमाधि भ्रध्टानां खण्डलण्डजानरूपः 
अ्रतिभाति, झानिनां पुनरखण्डकेबलज्ञानस्वरुप एवं । इति हेतोरखण्डशानरूपे शुद्धात्मलि शाते सति 
सर्व जिनशासन शातं भवतीति मत्या समस्तमिव्यात्व रागादिपरिहारेण तत्रेव शुद्धात्सति मावता कर्ते- 


१० श्ीऋषभसनाथ दिगंवरजैतप्रंबप्रकाशनसंत्थाया: । 


ब्येति । किज्च मिथ्यात्वशब्देन दर्शनमोहों, रागाबिशब्देन चारित्रमोह इति सर्वत्र शातब्यम्‌ । अथ 
तुतोयगायायां सम्यरज्ञानादिक सर्व शुद्धात्मभावनामध्ये लभ्यत इति तिरूपयति- 

आदा खु मज्झ णाणे आदा में देसणे चरित्ते य। 

आदा पच्चक्खाणे आदा मे संबरे जोगे॥ 

आत्मा स्फुर्ट मम ज्ञाने आत्मा में दर्शने चरित्रें च । 

आत्मा प्रत्याख्याने आत्मा से संबरे योगे ।! 


आदा श॒द्धात्मा खु स्फु्ट मज्य मस भवति । क्‍्व विषये ? णाणे आवा में दंसणे चरित्ते य आदा 
पस्चकक्‍्खाणें आदा में संबरे जोगे सम्पसज्ञानदर्शनचा रित्रप्रत्याख्यानसंवरयोगर्ावनाविषये । योगे 
को5थं: ? निशब्रिकल्फपसमाधों परमसामायिके परमध्याने चेत्येको भावः | भोगाकाइक्षानिदानबन्धशल्या- 
दिभावरहिते शुद्धात्मनि ध्याते सर्व सम्यग्ज्ञानादिक लभ्यत इत्यर्थ:। एवं शुद्धनयव्यास्यानमुख्यत्वेथ 
भायात्रयं गतम्‌ । 


इत ऊर्ध्व भेदाभेदरत्नत्रयमुख्यत्वेत गाथात्रय कथ्यते । तद्यथा-प्रथमगायां पूर्वा्देन भेदरत्नत्रय- 
सावनामपरादेन चासेदरत्नतश्रयभावनां कथयति- 
दंसगणाणचरित्ताणि सेविद॒व्वाणि साहुणा णिच्चे। 
ताणि पुण जाण तिण्णि वि अप्पाणं चेब णिच्छयदो ॥ १६॥ 
दर्शनज्ञानचारित्राणि सेवितव्यानि साधुना नित्य । 
तानि पुनर्जानीहि भरीष्यप्यात्मानभेव निग्चयतः ॥ १६ ॥ 
दंसणणाणचरित्ताणि सेविदव्याणि साहुणा णिच्च॑ सम्पग्दर्शनज्ञानचारित्राणि सेवितव्यानि साधुना 
व्यवहारनयेन नित्यं स्बंकालं ताणि पुण जाण तिण्णि वि ताबि पुनर्जातीहि त्रीण्यपि अप्पाणं चेव शुद्धा- 
ऐसान चेव णिच्छयदों निशजरयतः शुद्धनिश्वयतः । अयमन्नार्य:- पड्चेन्द्रिपविषयक्रोधकबायादिरहितनि- 
विकल्पसमाधिमध्ये सम्यग्दर्गनज्ञानचारित्रत्रयमस्तीति ॥ ३६॥॥ 
अथ गाथाह्येत तामेव भेदाभेदरत्नत्रयभावसां वृष्टास्तदा्ष्टान्ताभ्यां समर्थयथति- 
जह णाम को वि पुरिसो रायाणं जाणिकण सद्दहदि । 


तो ते अणुचरदि पुणो अत्यत्थीओ पयत्तेण॥ १७॥ 
एवं हि जीबराया णादव्वों तह य सदहेदब्वो । 
अणुचरिदब्बो य पुणों सो चेब दु मोक्‍्खकामेण ॥ १<॥ 


यथा नास को5पि पुरुषों राजानं ज्ञात्वा अ्दृदधाति । 
ततस्त॑मनुचरति पुनरथाथिक्रः प्रयत्नेन ॥ १७ ।॥। 


समयसारः: हरे 


एवं हि जीवराजो ज्ञातव्यस्तथा च श्रद्धातव्यः । 
अनुचरितव्यश्च पुनः स चेव तु मोक्षकफामेश ॥ १८ ॥। 
जह यथा णाम अहो स्फुट वा कोधि कोषपि कश्चित्‌ पुरिसो पुरुष: रायाणं राजानं जाण्विक्षम 
छत्नतामरादिराजघिह _नेज्ञात्वा सहहृदि भ्रद्धत्ते अयसेव राजेति निश्चिनोति तो ततो ज्ञानणहश्याववाक 
तें त॑ राजानं अनुचरदि आश्रयत्याराधयति । कथम्भूतः सन्‌ ? अत्यत्यीओ अर्थारथिकों जोचि-[श ? )- 
कार्थो पयत्तेण प्रयत्नेन सर्वतात्परयेंणेति दृष्टान्तगाया गता । एवं अनेन प्रकारेण हि स्फुट जोथराा 
शुद्धजीवराजो णादव्वो निविकारस्वसंदेदनशानेन ज्ञातव्य: | तह य तयेव सहुहेदत्वो अपमेध निश्यक्ष- 
लन्वेकस्वभावों रागादिरहितः शुद्धात्मेति निशचेतव्यः अणुचरिदव्वों य अनुअश्थिव्ययय निर्विफाल्यसका- 
घिनाइनुभवनीय: । पुनः सो एवं स एवं शद्धात्मा दु पुनः सोबलकामेण सोक्षार्थिना पुरुणणेति दाष्टोष्छ। 
इब्मत्र तात्पयंम्‌-भेदाभेदरत्नत्रयभावनारूपया परमात्मचिन्तयेव पूर्यतेडस्मा्क, कि क्टिंपेण जुभाइुछ- 
रूपविकल्पजालेनेति ? एवं भेवाभेदरत्नत्रयव्याल्यानमुख्यतया गायात्रयं ह्विक्यस्थले गतम्‌ ॥ 
अथ स्वतन्त्रव्याल्यानमुख्यतया गायात्रयं कथ्यते। तद्यथा-स्वपरभेदविज्ञानांभावे जोवस्तल्काइली 
चवति, परं किन्तु कियत्कालपर्यन्तमिति न ज्ञायते। एवं पृष्टे सति प्रथमगायायां प्रत्युत्तरं रुदर७- 


कम्मे णोकम्मम्हि य अहमिदि अहक॑ च कम्म णोकम्मं । 

जा एसा खल बुद्धी अप्पडिबुद्धो हवदि ताव ॥ १९॥ 

कर्मेणि नोकसंणि चाहमित्यहक॑ च कर्म नोकर्स । 

यावदेषा खल बुद्धिरप्रतिबुद्धों भवति ताबत्‌ ॥ १९ ॥ 

फम्से कर्मणि शानावरणादिद्रव्यकर्मण रागादिशाघकर्मणलि ज घोफम्मस्हि य ररोराबिलोशर्यकी 

थे अहमिदि अहमिति प्रतोति: अहक॑ च फम्म णोकम्म॑ अहक ज कर्म नोकमेंति प्रतोति: क्‍या छोटे 
बणवियों गुणा घटाकारपरिणतपुद्गलस्कृंधाइच, वर्णादिषु च घट:। हत्यधेदेन जा यावन्त कारू शा कृत 
प्रत्यक्षीभता खलु स्फुट बुद्धी कर्मंगोकमंणा सह शुद्धब॒ुद्धंफेस्वभावनिनपरमात्मवस्तुनः ऐक्यबुकि: छण्क-- 
डिबुद्धों अप्रतिबुद्ध: स्वसंवित्तिशुन्यों बहिरात्मा हृवदि सवति ताथ तावत्कारूसिति । अत फेदलनिशाछ- 
पूल शुद्धात्मानु भति स्वतः स्वयस्ब॒द्धापेक्षया परतो वा बोधितबुद्धापेकषया ये ऊभन्ते ते पुरुषा: ऋूचछ- 
शुभबहिंद्रंव्येषु विद्यमानेष्वपि सुकुरुत्दवदविकारा भवन्तीति भावार्थ: ७ 


अथ शुद्धज़ीवे यदा रागादिरहितपरिणामस्तदा मोक्षो भवति | अजीषे देहारो यदा रागाश्विडि- 
णामस्तदा बन्धों भवतीत्याख्याति- 


जीवे व अजीये वा संपदिसमयम्हि जत्यथ उचजत्तो । 
तत्थेंच बधमोकक्‍्खो हवदि समालेण णिट्टिट्ठो ॥ 
जोबे वा अजोवे या संप्रतिसमये यत्रोपयक्त: | 
तत्नेव बन्धो|मोक्षो भवाति समासेन निर्दिष्ट: ॥॥ 
'ज्ीबे व स्वशुद्धजीवे वा “ अजीबे वा! देहादो वा “ संपदिसमयम्हि ' वर्तमानकाले *जत्य 


श्र शोआऋजसनाथबिगंबरजेनप्रधप्रकाधनसंध्याया। 


उबजुलो ' यत्रोपयुक्तः तन्मयत्वेनोपादेयबुद्ध्या परिणतः “ तत्थेव ' तत्रेव अजीवे जीवे वा “बंधमोक्लों' 
अ्रजीवे देहादो बन्धो, जीवे शुद्धात्मनि मोक्ष: ' हवदि ' भवति “ समासेण णिहिद्ठों ' संक्षेपण सर्वशे- 
जिर्शिप्ट इति । अत्रेव॑ शात्वा सहजानन्देकस्वभावे निजात्मनि रतिः कतंव्या, तद्िरुक्षणे परद्रव्ये 
विशद्विरित्यभिप्रायः ॥ 
अब झुद्धनिशुययेनात्मा रागादिभावकर्भणां कर्त्ता, अनुपचरितासद्भूतव्यवहारनयन व्रव्यकर्मणासि- 

ल्यावेदयति- 

ज॑ कुणदि भावमादा कता सो होदि तस्स भावस्स । 

णिच्छयदोी वबहारा पोंग्गलकम्माण कत्तारं ॥ 


यं करोति भाव आत्मा कर्ता स भवति तस्य भावस्य । 
निषचयत: व्यवहारात्‌ पुद्गलकर्मणां कर्त्ता ॥ 

“जल कुणदि भावभादा कत्ता सो होदि तस्य भावस्स ' यं करोति रागादिभावमात्मा स तस्य 
मावस्य परिभामस्य कर्त्ता भवति । “ णिच्छयदों ' अशुद्धनिश्वयनयेन अशुद्धभावानां, शुद्धनिव्चयनयेम 
शुद्धभावानां कतेंति । भावानां परिणमनमेव कतुंत्वं। “ ववहारा ' अनुपचरितासद्भतव्यवहारनयात्‌ 
'ोग्गलकम्माण' पुद्गलद्वव्यकर्मादीनां “कत्तारं ' कत्तेति । “कत्तारं” इति कर्मपदं कत्तेति कथं भवति ? 
इति जेत्‌, प्राकृते क्वापि कारकव्यभिचारों लिडगव्यभिचारइच। अत्र रागादोनां जीवः कर्तेति भणितम्‌। 
ते ले संसारकारणम्‌ । ततः संसारभयभोतेन मोक्षाथिना सभस्तरागाविविभावर हिले शुद्धद्रव्यगुणपर्याय- 
स्वरूपे निजपरमात्मनि भाकना कतंव्येत्यभिप्राय :। एवं स्वतन्त्रव्याख्यानमुख्यत्वेन तुतोयस्थले गाथात्रयं 
बतभ्‌ । 

अथ ब्या कोप्प्यप्रतिबुद्ध: अग्निरिन्धनं भवति, हन्धनमग्निर्भवति, अग्निरिन्धनमासीत्‌, इन्धन- 
मम्निरासोतू, भग्निरिन्धनं भविष्यति, इन्धनमग्निर्भविष्यतीति वदति तथा यः कालत्रयेपि देहरागावि- 
परद्रव्यमात्मनि योजयति सोषप्रतिबुद्धों बहिरात्मा सिथ्याज्ञानो भवतीति प्ररूपयति- 


अहमेदं एदमह अहमेदस्सेव होमि मम एदं | 

आण्णं ज॑ परदव्व॑ सब्चित्ताचित्तमिस्स वा || २० ॥ 

आसि मम पुव्बमेदं अहमेद चाबि पुव्वकालम्हि। 
होहिदि पुणो वि मञ्झ अहमेद॑ चावि होस्सामि ॥ २१॥ 
एदं तु असंभूदं आदबियप्पं करेदि संमृढो । 

भूद॒त्थ (जाणंतो ण करेदि दु ते असंमूढो ॥ २२॥ 


अहमेतवेतवहूं अहमेतस्थाइस्मि ममेतत्‌ । 
अन्यशत्परद्रव्यं सचित्ताचिसमिश्रं वा ॥ २० ॥ 


समयसारह: । श्रे 


आसीन्‍्मम प्वंमेतत्‌ अहसिदं चापि पूर्वकाले । 
भविष्यति पुनरपि सम अहमिदं चापि पुनर्भविष्यासि ॥ २१ ॥ 


एतस्‍्वसद्भूतमात्मविकल्पं करोति सस्मृढः+ 
भूतार्थ जानन्न करोति तु तमसम्भूढ' ॥ २२४ 


“ अहमेद एबमहं ' अहूं इदं॑ परद्वव्य, इदं अहूं भवामि | “ अहमेदरसेव हि होसि सम एदं ' अह- 
मस्य सम्बन्धी भवासि सम सम्बन्धीदम्‌ “ अण्ण ज॑ परदव्व  देहादन्यद्धूओं प्राश्नकलत्नादि यत्परद्वव्यं 
*सच्चित्ताचित्तमिस्स था ' सचिताचित्तमिश्र॑ वा। तच्च गृहस्थापेक्षया सचित्तं 5०६६, अचित्त सुवर्णादि, 
सिश्र॑ साभरणस्त्यादि । अथवा तपोधनापेक्षया सचित्तं छात्रादि, अचित्तं पिच्छकमण्डलपुस्तकादि, मिश्र- 
मपक रणसहितच्छात्रादि । अथवा सचित्त रागादि, अजित्त पुद्शलादि, पजू्चद्रव्यरूप मिश्र गुगस्थान- 
जीवस्थानभा्गणादविपरिणतसंसा रिजोवस्यरूपसिति वतमानकालापेक्षया गाथा गता। आसोत्यादि । 
“आपत्ति भम पुण्बसेद ' आसीत्‌ सम पुर्वंसेतत्‌ ' अहमेद॑ चावि पुव्वकाजनह ' अहमिदं चेंब पूर्वकाले 
'होहिदि पुणो वि मज्मं ' भ्विष्यति पुनरपपि मम “अहमेद॑ चावि होस्सामि  अहुमिदं चेब पुनर्भविष्यामि 
इति भतभाविकालापेक्षया गाथा गता । एदमित्यादि। “ एदं ” इमें तु पुनः ' असंभूद' असद्भूतं कालत्रय-- 
परद्रव्यसम्बन्धि मिथ्यारूपं ' आदबियप्पं ' आत्मविकल्पं अशुद्धनिदक्षयेन जोवपरिणामं “करेदि” करोति 
 संमूढ़ो ' सम्यडमृढः अज्ञानी बहिरात्मा 'भ्दत्थं ' भूतार्थ निशचयनयं “ जाणंतो ' जाननू सन्‌ 'ण 
करेदि' न करोति ' दु' पुनः कालत्रयप रद्रव्यसम्बन्धि सिथ्याविकल्पं 'असमूढ़ो' असम्मृढ: सम्यग्दुष्टिरन्त- 
रात्सा ज्ञानी भेदाभेदरत्नत्रयभावनारत' । कि क्र यथा कोःष्प्यज्ञानी अग्निरिन्धन इन्धनमग्निः कालन्नये 
निशचयेनेकान्तेना भेदेन वदति तथा देहरागादिपरद्रव्यभिदानीसहुं भवासि पुर्वंमहमासं, पुनरग्ेे भविष्या- 
सीति यो वद॒ति सो5ज्ञानी बहिरात्मा तद्विपरीतो ज्ञानी सम्यग्दृष्टिरन्तरात्मेति | एवं अज्ञानिज्ञानिजीब- 
लक्षण ज्ञात्वा तिविकारस्वसंवेदतलक्षण भेदज्ञाने स्थित्वा भावना कार्येति तामेव भावनां दृढ्यति। 
यथा कोषि राजसेवकपुरुषो राजशात्रुभि: सह ससर्ग कुर्वाण. सन्‌ राजाराधकों न भवति, तथा परमा- 
त्माराधकपुरुषस्तत्पतिपक्षभूतमिथ्यात्वरागादिभि: परिणमसान:ः परमात्माराधकों न भवतीति भावार्थ:। 
एक्मप्रतिबुद्धलक्षणकथनेन चतुर्थेस्थले याथात्रयं गतम्‌ ।॥ २० ॥ २१ ॥ २२॥ 

अथाप्रतिबुद्धसम्बोध तार व्यवसाय: क्रियते- 


अण्णाणमोहिदमदी मज्झमिणं भणदि पुग्गलूं दृव्ब। 
बदडमबदू च तहा जीव बहुभावसंजुत्तो ॥ २३॥ 
सब्बष्ठणाणदिद्ठी जीवा उबओआगलक्खणों णिच्चे। 

कह सो पग्गलद॒व्वी-भूदो ज॑ भणसि मज्झामिणं ॥ २४॥ 
जदि सो पुग्गलद॒व्बी-भूदों जीवत्तमागदं इद्रं । 

तो सकक्‍का चुत्ते जे मज्ञामणं पृग्गले दव्ब॑ ॥२५॥ 


श्ड श्रोऋ सवाथविगंधरजनप्रथप्रकाद न सस्थाया। 


अज्ञानमोहितमतिमंसेदं भणति पुद्गलो द्रव्य । 
बड्धमबद्धं च तथा जोबे बहुभावसंयकक्‍तः ॥। २३ ॥ 
सर्वज्ञज्ञानदृष्टो जीव उपयोगलक्षणो नित्य । 
कर्थ स पुद्गलद्रव्यी भूतो यद्भ णसि मसेदं ॥ २४॥ 
यदि स पुद्गलद्रव्यीभूतो जीवत्वमागतमितरत । 
तच्छक्यं वकक्‍तुं यन्‍्ममेदं पुद्गलो द्रव्य ।। २५ ॥॥ 
अण्णाणेत्यावि व्याख्यानं क्रियते । * अण्णाणमोहिदमदी ” अज्ञानमोहितमतिः “ सज्ञसिर्ण भणाद 
पुरगल दव्य ” ममेदं भणति पुवृग-(लं? )-लो द्रव्यं । कयम्भूतम्‌ ? “ बद्धमबद्धं च' अरद्धं सम्बद्ध देहरूपं 
गबद च असंबद् वेहा-डूभ्ं परत्रकलन्नादि ' तहा ' तथा “जोवे ' जीवद्रव्ये ' बहुभावसंजत्तो ' सिथ्या- 
त्वरागादिबहुभावसंयुक्त: । अज्ञानी जीवों वेह॒पुन्रकलत्रादिक परद्रव्य ममेद॑ सणतोत्यर्थ: । इति 
प्रथमगाथा गता । 
अथास्य बहिरात्मता सम्बोधनं क्रियते रे दुरात्मन ! “ सब्बण्ठु ' इत्यादि “सब्वष्हुणाणबिट्ठों 
स्बशज्ञानवृष्ट: ' जीवो ” जीवपदार्थ: | कथम्भूतो बुष्ट: ? “' उवओयलक्खणो ' केवछज्ञानदर्शनोपयोग-- 
सक्षण: ' थिचअं ' नित्य सर्वकालं ' कह ' क्य “सो ' स जीव: “ पुरमलव॒ध्योभूदो ' पुद्मलद्रण्यं जात: ? 
मे कचमपि । “सं येत कारणेन ' मणलि ' भणसि त्वं ' मज्ञमिर्ण ' ममेदं पुवृगब्रध्यम। इति द्वितीया 
गाथा गता । “ बदि ' इत्यादि । 'जबि ' यदि चेत्‌ “सो ' स जोवः “ पृरगलद॒ण्यीभूदो ' पुद्गलद्रव्यं 
जात: “ जोधो ' जोब: “ जोबत्त ' जोषत्त्यं ' आगदं ” आगतं प्राप्त 'इबरं ' इतरत्‌ अरीरपुब्गरूप्रय्य॑ * तो 
श्रक्‍का वत्तु . तत: क्षक्यं वक्‍तुं “जे ' अहो अथवा यसस्‍्मात्कारणात्‌ “ मज्ञमिणं पुरग्ल बच्चं ' ममेदं 
पुद्धलब्रव्यमिति । न चंवम्‌। यथा वर्षासु लवजमुदकोसवति प्रीष्मकाले जलं लकणोभबति, तथा यदि 
चैतन्थं विहाय जोचद्रव्यं पुदुणलद्रव्यस्वरूपेण परिणमति पुद्गलद्गव्यं लव सूत्तत्वमसेतनत्व॑ विहाब चिहद्पं 
चामतेत्व॑ थे भवति तथा भचदीयचचन सत्यं भव्ति । रे दुरात्मन्‌! न च॒ तथा, प्रत्यक्षबिरोधात्‌ । ततो 
लोवद॒ध्यं देहाडउदअममर्त धुद्धब॒ुद्धकस्वभावं सिद्धसिति । एवं वेहात्मनोंमेंदशानं शात्था सोहोबबोल्पन्नस- 
मस्सविकल्पजाछं त्यक्त्वा निविकारचेलन्यचमत्कारसात्रे निजपरमात्मतत्त्वे भावना कस्तंध्येति ल्पयंम । 
इत्यप्रतिबद्धसस्थोधनाथ पठजमस्यले गायात्रयं गतम्‌ । 
अथ पूर्वबक्षपरिहाररूपेण गायाष्टक कथ्यते । तत्रेशगायायां पूर्वपक्ष,, गायाचतुष्टमे लिक्मयथ्य- 
बवहारसमर्यंनरूपेण परिहार: । गायात्रये निःचयस्तुतिरूपेण परिहार हृति षष्ठस्थले समुदामप्लनिका । 
सचचा-प्र बमतस्ताबत्‌ यवि शीषष्नरीरयोरेकत्व न भवति तवा तीर्यकराचार्यस्तुतिवंथा सबतीह्यप्रति-- 
बुद्धशिष्प: पूृर्थपक्ष करोति- 


जदि जीबो ण सरीरं तित्थयरायरियसंथुदी चेव । 

सन्या वि हवंदि मिच्छा तेण दु आदा हवदि देहों ॥ २६॥ 
बदि जीवो न शरोरं तोथ॑क राचायंसंस्तुतिश्चंव । 
सवापि भवति सिष्या तेन तु आत्सा भवति देह: ॥ २६॥। 


समयसार) । श्५्‌ 


“ जदि जोवो ण सरोरं ' हे भगवन्‌ ! यदि जीवः शरीरं न भवति “ तित्ययरायरियसंयुदी ल्षेब ' 
तहिं ' दो कुन्वेन्दुतुपारहारघबलो ” इत्यादितीर्थंकरस्तुतिः “ बेसकुलूजाइसुद्धा ' इत्याचार्यस्तुतिश्च 
* सब्दा वि हवदि सिज्छा ' सर्वापि भवति मिथ्या ' तेण दु आया हवदि देंहों ' तेन त्वात्मा भवति 
हैह: । इति मर्मेकान्तिकी प्रतिपत्ति: | एवं पूर्वपक्षणाया गता । 

हे शिष्प ! पहुक्तं स्वथा तन्न धटते, यतो निशचयव्यवहारनयपरस्परसाध्यस्ाधकभाव न जानासि 
त्वमिति । 

बबहारणयो भासदि जीवो देहो य हवंदि खलु इक्को । 
ण दु णिच्छयस्स जीवो देहो य कदा वि एकट्ठो ॥ २७॥ 
व्यवहारतयों भाषते जीवो देहइुच भवति खल्वेक: । 

न तु नि*तयस्प जीवो देहदच कंदाप्येफार्थ: ।। २७ ।। 

“' बवहारणयो भासदि ' व्यवहारनयों भाषते दूते। कि बते ? “ जीवों देहो ण हवदि खल इक्को ' 
जीधो देहदल मवति खल्वेक: ' ग॒ बु णिच्छयस्स जोबो देहो य कदा थि एकट्ठो ” न तु निरुचयस्थाभि- 
ब्रायेण जोबो देहह॒स कवाचित्करले एकार्य: एको भयति । यथा कनककलधोौतयों: समावत्तितावस्थायां 
स्यवहारेणेकत्वेषपि निशु्येन भिन्नत्थ॑ तथा जीवदेहयोरिति भाषा्ं: । ततः फारणात्‌ ष्यवहारनयेन 
बेहस्तबनेनात्मस्तवन युक्त भवतीधि नास्ति दोष: ॥। 

तथाहि- 

इणमण्णं जीबादो देह पुग्गल्मयं थुणित्त मुणी । 
मण्णदि हु संथुदो बंदिदों मए केबली भयव ॥ २८॥ 


१ 
इममन्ये जीवाददेहू पुदूगलूममय स्तुत्वा मुनिः । 
मन्यते खल संस्तुतो बन्दितो मया केवली भगवान्‌ ॥ २८ । 


/ इणमण्णं जोवादो देहूं पुम्णलमय थुणित्तु सुणी हममस्य॑ भिन्न॑ जीवात्सकाशाददेहं पुदूगलमसय 
स्थुत्था मुनिः। * मण्णदि हु संथुदों बंबिदों मए केबल्ी भय ' पदचादव्यवहारेण मन्यते संस्तुतो वन्वितों 
मया केबली भगवानिति । यथा सुबर्ण रजतयोरेकत्वे सति शक्ल सुबर्णसिति व्यवहारों न निःचयः तथा 
शुकलरकक्‍्तोत्पलछवर्ण: केवलिपुरुष इत्पादिवेहस्तवने व्यवहारेणात्मस्तवनं भबति, न निःचयनयनेति 
तात्पर्याभे: ॥ 

अथ निदर्चयनयेन शरीरस्तवने केवलिस्तवनं न भवतोति दृढयति- 

ते णिच्छये ण ज़ज्जदि ण सरीरगुणा हि होति केबलिणो । 


केवलिगुणे थुणदि जो सो त्चे केवलि थुणदि ॥ २९॥ 








१० इृंदमन्पत ” इति पाठा ने युक्त: देहशब्दस्य पुल्लिछगत्बात । 


१६ शोऋभनगायविगबश्जंमप्ंधभकाइधसस्थाया। ! 


तन्निह्यये न यज्यते न शरीरगुणा हि भवन्ति केवलिनः । 
केवलिगणान्‌ स्तोति यः स तत्व केवलिनं सतोति ॥ २९ ॥ 
* ले णिच्छये ण जुज्जवि ' तत्पूर्वोक्तदेहस्तवने सति केवलिस्तवनं निशययेन न युज्यते। ' कथस्‌ ? 
इति चेत्‌, 'ण सरोरगुणा हि होंति केवलिणो ' यतः कारणाच्छरीरगृुणा शुक्लकृष्णादयः केवलिनो न 
भवन्ति । तहि कर्थ केवलिनः स्तवनं भवति ? ' केवलिंगणे थुणदि जो सो तच्च केवलि थुणवि ' केव- 
लिगुणान्‌ अनन्तज्ञानादीन्‌ स्तोति यः स तत्त्व वास्तवं स्फुटं वा केवलिनं स्तोति । यथा शुक्लूवर्ण रजल- 
शब्देन सुवर्ण न भण्यते, तथा शुक्‍्लादिकेवलिशरीरस्तवनेन चिदानन्देफस्वभावकेवलिपुरुषस्तथनं निशुल 
येत न भवतीत्यभिप्रायः । 
णयरम्मि वबण्णिदें जह ण बि रण्णों बण्णणा कदा होदि | 
देहगुणे थ॒ब्वेत्त ण केबलिगुणा थदा होति ॥ ३०॥ 
नगरे वणिते यथा नापि राज्ञों वर्णना कृता भवति । 
देहगण स्तृयथमाने न केवलिगुणा: स्तुता भवन्ति 4 ३० ॥| 
अथ शरोरप्रभुस्वेषपि सत्यात्मनः शरीरस्तवनेना5पत्मस्तबनं न भवति निइचयनयेत। तत्न दृष्टान्त- 
माह-यथा प्राकारोपबनखातिकादिनगरवर्णने कृतेषपि नंब राज्ञों वर्णना कृता भवति, तथा शुक्लादि- 
वेहगुणे स्तृयमानेप्यनन्तशानाविकेवलिगुणा: स्तुता न भवन्‍्तोत्यथं: । इति निदच्यव्यवहाररूपेण गाथा- 
खतुष्टयं गतम्‌ । 
अथानन्तरं “ यदि देहगुणस्तवनेन नि:चयस्तुतिनं भवति, तहिं कीदृशी भवति ?” इति पृष्टे सति 
द्रव्येन्द्रियभावेन्द्रियपड्चेन्द्रियविषयान्‌ स्वसंवेदनलक्ष णभेदशानेन जित्वा योध्सो शुद्धमात्मानं सज्चेतयते 
स जिन इति जितेन्द्रिय इति । सा चेब्र निशच्रयस्तुति: । परिहारं ददाति- 


जो इईंदिये जिणित्ता णाणसहावाधिअं मुणदि आदं । 
ते खलु जिदिंदिये ते भरणंति जे णिच्छिदा साहू ॥ ३१॥ 


यः इन्द्रियाणि जित्वा ज्ञानस्वभावाधिकं जानात्यात्मानं । 
त॑ खल्‌ जितेन्द्रियं ते भणन्ति ये निश्चिता: साधव: ॥ ३११ 
“ जो इंविये जिणित्ता णाणसहाबाधिअं मुणदि आदं ' यः कर्सा व्रव्येन्द्रिमभावेन्व्रियपडचेन्द्रिय- 

विषयान्‌ जित्वा शुद्धशानचेतनागणेनाउधिक परिपूर्ण शुद्धात्मान सनुते जानात्यनुभवति सड्चेतयति “लं 
खल जिविदियं ते सणंति ज़े णिच्छिदा साहू  त॑ पुरुष खलु स्फुर्ट जितेन्द्रियं भणन्ति ते साधव:। के ले? 
थे निद्चिताः निदएि्यज्ञा दइृति । किज्च शेयाः स्पर्शाविपड्चेन्द्रिपविधयाः ज्ञायकानि स्पर्शनादिद्रव्येन्द्रिय- 
भावेन्द्रियाणि तेषां योप्सों जीविन सह सड्कर: संयोग: सम्बन्ध: स एवं दोष: । त॑ं दोष परमसमाधिवलेत 
पघोष्सौ जयति सा चेव प्रथमा निशच्चयस्तुतिरिति भावाये: । 


सथबयसारा १७ 


बय तासेव स्तुति द्वितोयप्रकारेण साव्यसावकसहकरदोबपरिहारेण कथयति । क्षणवा उपकाम-- 
जेध्यपेक्षया जितमोहरुपेणाह- 


जो मोहं तु जिणित्ता णाणसहावाधियं मुणइ आदं । 
ते जिदमोहं साह परमट्टवियाणया बिति ॥ ३२॥ 


यो मोह तु जित्वा ज्ञानस्वभावाधिक जानात्यात्मान | 
त॑ जितसोहं साधुं परसार्थविज्ञायका ब्रृवन्ति ॥ ३२॥ 

“जो मोह तु जिणित्ता गाणसहाबाधियं मुणइ आदं ” यः पुरुष: उदयागत प्रोहं सम्यग्दर्शनशाघर- 
आरित्रेकाप्रयरूपनिविकल्पससाधिबलेन जित्बा शुद्धज्ञानगुणेनाईधिक परिपूर्णमात्मानं सनुते जानाति 
भावयति ' त॑ं जिदमोहं साहुं परमट्छझवियाणया बिति ' तं साधु जितमोहं रहितमोहं ५£माथबिज्ञायका 
श्रुवन्ति कथयन्तीति | इयं हद्वितीया स्तुतिरिति। किझचल भाव्यभावकसडकण्दोषपरिहारेण द्वितीया 
ह्तुतिसंवतीति पातनिकायां भणितं॑ भवज्धि,, तत्कथं घटते ? भाव्यो रागादिपरिंणत आत्मा, भावकों 
शऊ/अक उबयागतों बोहः । तयोर्भाव्यभावकयो: शुद्धजोदेन सह सदकर: संयोग: सम्बन्ध:(स एवं दोष:। 
थ॑ दोष स्वसंवेदनलानबलेन योज्सो बरिहरति सा द्वितीया रतुतिरिति भावायं:। एवसेव जे मोहपदपरि- 
बतेनेन रागद्वेषक्रोधमानमायालो मकर्मनोकसंमनो वचनकायसूत्राण्येकादश पठ्चानां शोश्नचक्षुत्राणरसल-- 
स्पर्शनसूत्राणामिच्दियसूत्रेण पृथग्व्यास्यातत्वाद्व्याख्येयानि । अनेनेव प्रकारेणान्यान्यप्यसइव्येयलोक-- 
सलाजविसावपरिणामरूपाणि ज्ञातव्यानि । 

खथवा भाव्यभावकभावाभावरूपेण तृतीया नि३चयस्तुति: कथ्यते । अथवा तामेब क्पकश्ेण्य- 
बेक्षया क्षीणमोहरुपेणाह- 


जियमोहस्स दु जइया खीणो मोहों हविज्ज साहुस्स । 
तइया हु ख्रीणमोहो भण्णदि सो णिच्छयविदूहिं ॥ २३१॥ 


जितमोहस्य तु यदा क्षीणो मोहो भवेत्साधो: । 
तदा खल क्षीणमोहो भण्यते स निश्चयविद्भि: ॥ ३३ ॥ 

* जियमोहस्स ढदु जइया खोणों भोहों हृविज्ज साहुस्स ' पूर्वंगाथाकथितक्रमेण जितमोहस्य सतो 
आातस्य यदा निविकल्पसमाधिकाले क्षीणो भोहों भवेत्‌ । कस्य ? साधो: शुद्धात्मभावकस्य “ तदया 
हैं जोणमोहों भण्णदि सो णिच्छयविदृहि  तदा तु गुप्तिसमाधिकाले स साधु: क्षीणमोहों भण्यते। 
के: ? निशथरयविद्धू: परमार्थज्ञायकंर्गंणधरवेबवाबिधि: । इयं तृतोया निश्चियस्तुतिरिति। * भाव्यभाव- 
कसावाभावरुपेण कर्थ जाता स्तुतिः ?' इति चेत्‌, भाव्यो रागादिपरिणत आत्मा, भावको रञ्जक 
उदयागतो सोहः । तथोभव्यभावकयोर्भाव: स्वरूपस्‌। तस्याउम्नाव: क्षयो विनाशः । सा चंव तृतोया 
निश्चयस्तु तिरित्यभिप्राय: । एवं रागह्ठेष इत्पादिवण्डको ज्ञातव्य:॥ इति प्रथमगायायां पूर्वपक्षः। 
तबनन्तरं गायाचतुष्टये निषज्रयव्यवहारसमभंनरूपेण परिहार: । ततश्च गायात्रये निशचयस्तुतिकमनरूपेज 
क परिहार: । इति पृ्वपक्षपरिहारगाबाष्टकससुदायेन वष्ठस्थलं गतस्‌ । 


र्ट श्रीऋवभनायदियंबरचैमप्रंचा्रकादानसंस्थाया, । 
अथ रष्यादिविकल्पोषाधिरहिंत स्वसंवेदनशानलक्षणप्रत्यास्थानविवरणरूपेण गार्याचतुष्टर्थ कण्यते । 

तत्र स्वसंवेदनज्ञानमेव प्रत्याल्यानमिति फथनरूपेण प्रथमगाथा, प्रत्याख्यानविषये वृष्टाम्तरूपेण विलीया 
चेति गायाद्यम्‌ । तदनन्तरं मोहपरित्यागरूपेण प्रथमगाय्रा, शेयपदार्थपरित्यामरूपेण द्वितोया चेति 
गाथाहयम्‌ । एवं सप्तमस्थले समुदायपातनिका । तथाहि-तीर्थकराचार्यस्तुतिनिरथिका भक्तीति पूर्व- 
पक्षबलेन जीवदेहयोरेकत्व क्तुं नायातीति ज्ञात्वा शिष्य इदानों प्रतिबुद्धः सन्‌ ' हे भगवन्‌ ! रागादीनां 
कि प्रत्याख्यानम्‌ ?” इति पु"छति। “ इति पुच्छति कोर्थ: ? ' इति पृष्ठे प्रत्युत्तरं बदाति। एवं प्रश्नोत्तर- 
रूपपातनिकाप्रस्तावे सर्वत्रेतिशब्दस्याध्थों ज्ञात्तव्य: । 

णाणं सब्बे भावे पचक्खाई पर त्ति णादृ्ण । 

तम्हा पच्चक्खाणं णाणं णियमा मुणेदव्व ॥ १४ ॥ 


शान सर्वान्‌ भावान्‌ प्रत्याख्याति परानिति ज्ञात्वा । 
तस्मात्‌ प्रत्याख्यानं ज्ञानं नियमाज्जातव्यम्‌ ॥ ३४४ 


“णाणं सब्जे भाते प्यक्खाई परे सलि णावृर्ण ' जानोतीति व्युत्पस्या स्वसंवेदनशानमास्मेति 
भण्यते । (त॑ ? ) तज्जानं कत्‌ मिथ्यात्वरागादिविभायं परस्वरूपमिति ज्ञात्वा प्रत्यास्याति-स्पजति- 
निशकरोति । “ तम्हा पर्चक्‍्लार्ण जाणे णियमा मुणेदव्य / तस्मात्कारणात्‌ निविकल्पस्वसंवेदनज्ञानमेत 
प्रत्याश्यान नियसाजिक्चयान्मम्तव्य लातब्यमनभवनोयभिति । इदमत्र ताप्तव-परभसमाधिकाले स्वसंधे- 
दनज्ञानबलेन शुद्ध मात्मात्मानमनु भवति । तदेवाप्नुमवर्न नि३ुचयप्रत्याख्यानमिति ॥। 

अभ प्रत्य्यानविषने दृष्टान्सभाह-- 


जह णाम को वि पुरिसो परदव्बमिणं ति जाणिदु चयदि। 
तह सब्बे परमावे णाऊण विम॒चदे णाणी ॥ ३५॥ 


यथा नाम कोपि पुरुष: परद्रव्यमिदर्सिति ज्ञात्वा त्यजति । 
तथा सर्वान परभावान ज्ञात्वा विभुञ्चति ज्ञानी ! ३५॥ 


“ जह णाभ को वि पुरिसों परदष्यमि् ति जाणिदुं चयदि ” यथा नाम अहो स्फुट वा कदिच- 
तह्यशथों वस्त्राभरणादिक परदरव्यभिरमिति ज्ञात्वा त्यजति “ तह सब्वे परभावे णाऊण थिमुचदे णाणी 
तथा तेन प्रकारेण सर्वावमिथ्यात्वरागादिषरभावान्‌ पर्यायान्‌ स्वसंवेदनज्ञानबलेस ज्ात्वा विशेषेण 
जिशुदृध्या विमुजचति त्यजति स्वसंवेदलक्ञानीति । अयमत्र भावार्थ:-यथा कव्चिट्रेंवदत्त: परक्षोयचीवरं 
आत्त्या मदीयमिति मत्वा रजकगृहाधानीय परिधाय च शयानः सन्‌ पदचादन्येत वस्थस्थासिना 
वस्थाव्चलमादायाक्ष्छोटयथ नग्नीक्रियमाण: सन्‌ वस्त्रलाज्छन॑ निरीक्षय परकोयमिति मत्या तहस्त्न॑ 
भुडचति तथाएयं ज्ञानी जोथोःप्यतिबिशेत निविण्णेन गुरुणा * मिथ्यात्वरागाविविभावा एते अवदोय-- 
स्वरूप न भवन्ति; एक एव त्वम्‌ ' इति प्रतिबोध्यमानः सन्‌ परकोयानिति शात्वा भुझचति शुद्धात्मान - 
भतिमनूजवतीति । एवं गायाहयं गतम्‌ ॥ 

अथ ' क्य शुद्धात्मानुधतिसनुभवति ?' इति पृथ्टे सति मोहादिपरित्यागप्रकारमाह- 


सलधसार: | हर 


णत्यि मन्ष को वि मोहों बुज्झदि उतओग एव अहभिषंकों । 
ते मोहणिम्ममसते समयरस वियाणया बिंति ॥ ३६॥ 


नास्ति सप्त कोएपि सोहो बंध्यते उपयोग एबाहमेकः । 
ते सोहनिसंमत्यं समयस्य घिज्ञायका: ब्रुवन्ति ॥| ३६॥ 


/ जत्यि भस को वि मोहों ' नास्ति न विद्यते सम शुद्धनिश्चयेत टड्धोत्कीर्णतायकंकस्वभावस्थ 
सत्तो रागादिपरभावेन कर्तभतेम भावयितु र|्जयितुमदाक्यत्वात्कश्चिवृद्व्यभावरूपो भोहः । 'बुज्सवदि 
उकओोग एवं अहमिक्को' बुध्यते जानाति । स कः ? कर्त्ता । ज्ञानदर्शनोपयोग एवबाहमेक: । 'त॑ सोह- 
जिम्णमर्ंत समयस्स वियाणया बिति त॑ निर्मोहशुद्धात्मभावनास्वरूपं निर्ममर्त्व ब्रृुवन्ति वदन्ति जानसन्ति 
वा । के ते ? समयस्य शुद्धात्मस्थरूपस्थ विज्ञायकाः पुरुषा इति । किज्च विशेषः-यत्पूर्व स्वसंवेदन- 
शानसेव प्रत्याख्यानं व्याख्यातं तस्थेवेद॑ निर्मोहत्व॑ विशेषव्याख्यानमिति ,' एवमेव सोहपदपरिवतनेन 
राभ्िषकोधमानमायालोभकर्मनोकर्ममनो वचनकायश्रोत्रचक्षुप्रण रसन स्पशे बसूत्रा णि घो डशञ॒व्यास्पेय्ानि । 
अमेन प्रकारेणान्याग्यप्यसहस्येबलोकमात्रप्रमितानि विभावपरिणण्मरूपाणिं ज्ञातव्यानि ॥ 

अथ “धर्मास्तिकायादिशेयपदार्था अपि सम स्व॒रूर्प न भवन्ति' इति प्रतिपादयति-» 


णत्थि मम धम्मआदी बुज्मदि उबओग एवं अहमिक्को । 
ते भम्मणिम्ममत्त समयस्स वियाणया बिंति ॥ २७॥ 


नास्ति मम घर्मादिबुध्यते उपयोग एवाहमेक: । 
त॑ धर्मेनिर्मंमत्वं समयस्य विज्ञायका ब्रुवन्ति ॥ ३७ ॥ 


“ जत्यि मम धम्म आदी ” न सन्ति न विद्वस्ते धर्मास्तिकायादिज्ञेयपदार्था ममेति 'बुज्ञदि' बुध्यते 
ज्ञानी । तहि किसहम्‌ ? “उबओग एवं अहमिक्को' विशुद्धज्ानदशनोपयोग एवाहं अथवा ज्ञानद्शेनोप- 
योगलक्षणत्वादित्यभेदेनोपपोग एवात्सा स जानाति । केन रूपेण ? यतो5हूं टड्ध्तेत्कोणेज्ञायकंकस्व- 
भाव एकः, ततो दधिखण्डशिखरिणोवत्‌ व्यवहारेणेकत्वेपि शुद्धनिक्चयनयेन मम स्वरूपं न भवतोति 
परद्रव्यं प्रति निर्ममत्वोस्मि ' तं धम्मणिम्भमत्त॑ समयस्स वियाणया बिति ' त॑ शुद्धात्मभावनास्वरूप॑ 
परद्रध्यनिर्ममत्व॑ समयस्य शुद्धात्मनों विज्ञायका: पुरुषा ब्रुवन्ति कथयन्तीति । किउ्च इृदसपि परद्रव्य- 
निर्ममत्वं यत्पू्व भणितं स्वसंवेदनज्ञानमेव प्रत्यास्यानं तस्येव बिशेधव्याख्यानं ज्ञातव्यम्‌ ॥ इति गाथा- 
हुये गतम्‌ । एवं गाथाचतुष्टयसमुदायेन सप्तमस्थर्ू समाप्तम ॥ 


अथ ' शुद्धात्मेबोपादेय इति श्रद्धानं सम्यकत्वं, तस्मिन्नेव शुद्धात्मनि स्वसंवेदन सम्यस्ज्ञानं, तत्रेव 


है 
निजात्मनि वीतरागस्वसंवेदन॑ निइचलरूष  चारित्रसिति निइचयरत्नश्रयपरिणतजीवस्य कीदुशं स्वरूप 
भवति ?' इत्यावेदयन्सन्‌ जीवाधिकारम॒पसंहरति- 





१० “वीतरागस्वसंवेदननिदचलरूपं ' इति म॒द्वितः पाठ: । 


२० ऑऔीऋलसमभाव विभंबरलेतप्रंभप्रकाक्षन संध्याया: 


अहमिक्की खलु सुढो दंसणणाणमइओ सदा(रूबी । 
ण बि अत्थि मज्झ किंचि वि अण्णं परमाणुमित्त पि ॥ १८ ॥ 


अहमेकः खल शुद्धो दश्शवशानमय: सदाइरूपो । 
नाप्यस्ति सम किखिदष्यन्यत्प रमाणुमात्रसमपि ॥ ३८ ॥ 


: अहूं  अनाविवेहात्मंक्य क्रान्त्याउज्ञासेन पुर्वभप्रतिबुद्धोंपि करतरूविन्यस्तसुप्तविस्मृतपदलाप्िदा-- 
विनाअस्मृततामीकरावबछोकनन्यायेन परमगुरुप्रसादेन प्रतिबुद्धों भृत्वा शुद्धात्मनि रतो यः सोहं बोल- 
रागचिन्सात्र॑ ज्योति: | पुनरपि कथम्भृतः ? “ हक्‍्को ” यद्यपि व्यवहारेणश नरनारफादिरूपेणानेकस्तथापि 
झुठ्धतिइचयेत टडकोत्कीरणशायकेकस्थभावत्वादेक: । “ खलु ” स्फूट । पुनरपि किरूपः ? :सुद्धो ' ध्याव- 
हारिकनवपदार्थेभ्यः शुद्धनिश्वयनयेन भिन्न, अथवा रागाविभावेश्यो भिन्नोह॒मिति शुद्ध: । पुनरपि 
किविशिष्ट: ? “ दंसगणाणमहओ ' केवलदर्शनज्ञानमय: । पुनरपि किरूप: ? “ सदारूथी ” नि*तयनयेन 
रूपरसगन्धस्पर्शाभावात्सदाप्यमूसे: । “ ण दि अत्यि सज्म किखि वि अण्णं परमाणुमिसं पि! इत्य- 
इ्मतस्प सतः नंबास्ति ससान्यत्परसाणसात्रमपि परद्रव्य किमपि यदेकत्वेन रञ्जकत्वेन वा पुलरपि सम 
मोहमुत्पादयति । कस्मात्‌ ? परमविशुद्धज्ञानपरिणतत्वात्‌ ॥ ३८ ॥। 

इति समयसा रव्याख्यायां शुद्धात्मानुभतिलक्षणायां तात्पयंबतों स्थलसप्तकेन “ जो पस्सवि अण्पाण 
इस्यावि सप्तविश्वतिगाथा:। तदनन्तश्मुपसंहा रसृश्लेमसकमिति समुदायेनाष्टाविश्ञतिगाथाभिजोबाधिकारः 
सप्ताप्त: । 

इति प्रथमरडः गः ॥ 


। *ध८, 

टी 
(4९, 
पे 


॥१ 


(१ 


हैः 
& 


' बयसारर । २१ 


अथहतत्तरं शुह्ृगारसहितपात्रबक्जोवाजोवावेफोभूतों प्रविशत:। तत्र स्वलत्रयेण तरिशवगायापत्मन्त- 
शकौबाधिकार: रघ्यते । तेषु प्रयमसथले शुद्धनयेन देहरागादिपरद्रव्यं जोवस्वरूपं न भवतीति निषेध-- 
सुख्यत्बेन ' अप्पाणमयाणंता | इत्यादिगाथामादि कृत्वा पाठक्रमेण गायावशकपयंन्त व्याख्यानं करोति। 
ततज्र माथादशकमध्यें परवव्यात्मवादे पुर्व॑पक्षमुख्यत्वेन गाथापञचर्क तदतन्तरं परिहारमुख्यत्वेन सुत्रमेकम्‌ । 
अथाष्टविधं कर्म पुद्गलब्॒ब्य भक्‍लीति फथनमुख्यत्वेन सूत्रमेकम्‌ | ततश्च व्यवहारनयसमर्थनद्ारेण 
बाबर कम्यत इति समुदायपातनिका। तशथया- 


अथ देहराशादिपरद्वव्यं निशचयेन जीवो भवतोति पूर्वपक्षं करोंति- 
अप्पाणमयाणंता मूढा दु परप्पवादिणो केइ । 
जीब अज्झवसाणं कम्म॑ च तहा परूविति ॥ ३९॥ 
अबरे अज्झवसाणे--सु तिव्बमंदाणुभावर्ग जीव । 
मण्णंति तहा अबरे णोंकम्म॑ चावि जीवों जि ॥४०॥ 
कम्मस्सुद्य जीव अबरे कम्माणभागमिच्छंति 
तिव्बत्तणमंदत्तणगुणेहिं जा सो हवदि जीवों ॥ ४१॥ 
जीबो कम्मं उहय॑ दोण्णि वि खलु क वि जीवमिचछति। 
अबंर संजोगेण दु कम्माणं जीवमिच्छेति ॥४७२॥ 
एबंबिहा बहुबिहा परमप्पाणं बदंति दुम्मेहा । 
तेण दु परप्पबाइ णिच्छयवादीहिं णिद्विट्ठा ॥ 8३॥ 
आत्मानमजानस्तो मूढास्तु परात्मवादिनः केचित्‌ । 
जीवभध्यवसानं कर्म च तथा प्ररूपयन्ति ॥ ३१ ॥ 
अपरे५5्ध्यवसानेष्‌ तोश्न मन्दानुभागगं जीव । 
मन्यन्ते तथाउपरे नोकर्म चापि जीव इति ॥ ४० ॥। 
कर्मण उदय जीवमपरे कर्मानुभागमिच्छन्ति । 
तीब्रत्वसन्दत्वगुणाभ्यां य: स भवति जीवः ॥ ४१॥ 
जीवकर्माभय हे अपि खल केचिज्जोवमिच्छन्ति । 
अपरे संयोगेन तु कर्मणां जीवर्सिच्छन्ति ॥ ४२ ॥। 
एवंविधा बहुविधा: परमात्मानं बदन्ति दुर्मेधस: । 
तेन परात्मवादिनः निश्चयवाविभिनिदिष्टा: ॥ ४३ ॥॥ 


२२ शीऋष घनाथबदिगंबरजनप्रंध प्र रा तनद्ंत्वाया: । 


/ अप्याणमयाणंता भूढ़ा दु॒ परप्पवादिणों केई ” आत्मानसजानन्तः मूढास्तु परव्रव्यत्मात्मानं 
बदन्तीत्येवंशीछा: केचन परात्मवादिन: “ जीब॑अज्ञवसाणं चल तहा परूविति ' ययाहगारात्‌ काप्ष्य॑ 
सिह्मं नास्ति तथा रागादिश्यो भिन्नो जीवो नास्तीति रागाद्यध्यवसानं कर्म थ जीव॑ वदन्तीति । अथ 
* अबरे अज्ञवसाणेसु तिव्वमंबाणुभाव्ग जोय॑मण्णंति ' अपरे केचनेकान्तवादिनः रागाद्यध्यवसानेतु 
तीव्रमन्दतारतम्यानुभावस्वरूपं शक्तिमाहात्म्यं गच्छतीति तीव्रमन्दानुभावगस्त जोब॑ मन्यते । “ तहा 
अबरे णोकम्स चावि जीवों त्ति ' तथेबाउपरे चार्वाकादय: कर्संनोकर्सरहितपरमात्मभेदविज्ञानश्न्थाः 
इरोरादिनोकर्म चरापि जोय॑ मन्यस्ते । अथ-' कम्मस्सुदयं जीव॑ अबरे ' अपरे कर्मण उदय जीवमिच्छन्ति 
* कस्माणुभागमिच्छति ' अपरे वर कर्सानुभाग लतावावंस्थिपाषाणरूपं॑ जोव्िच्छन्ति । कथम्भूत: ? स 
चानुभाग: । ' तिव्वसणसंदत्तणगुर्णोह जो सो हवदि जोवो ' तोव्रत्यमन्दत्वगुणास्यां बतेते यः स जीवो 
भवतीति । अथ-“ जीवो कम्म॑ उहयं दोण्णि वि खलु के वि जीवमिच्छति ' जीवकर्मोभय॑ हें अपि 
ज्ीवकर्तणी शिखरिणोवत्‌ खलु स्फुटं जीबमिच्छन्ति । अबरे संयोगेण दु कम्माणं जोवसिस्छंति ' अपरे 
कैचन अष्टकाष्ठलट्थावदष्टकर्सणां संयोगेनापि जीवमिच्छान्ति | कस्मात्‌ ? अष्टकर्मसंयोगादन्यस्थ शुद्ध - 
जीवस्यानूपपत्ते: । अथ “ एवंविहा बहुबिहा परमप्पाणं वर्दंति बु॒म्मेहा ' एवंविधा बहुविधा बहुप्रफारा 
दैहरागाविपरत्रव्यमात्मानं ववन्ति बुर्भधसो ढुर्बुद्रय: “ तेण दु परप्पषयादी णिच्छयवादीहिं णिद्दिट्ठा ' तेन 
कारणेत तु पुनः बेहरागादिक परद्रव्यमात्मानं बदन्तोत्येबंशीला: परात्मवादिनों नि*ुजयवादितति: सर्ब- 
शेतिदिष्टा इति पञ्चगायाप्रि: पूर्वपक्ष: कृत: ॥ ३९ ॥ ४० ॥ ४१॥ ४२ ॥ ४३॥ 

अथ परिहारं वदसि- 


एए सन्बे भावा पुग्गलद्व्वपरिणामणिप्पण्णा । 
कैेबलिजिणेहिं भाणिया कह ते जीवों त्ति उच्चंति ॥ ४४॥ 


एते सर्वे भावाः पुद्गलद्रव्यपरिणामनिष्पन्ना: । 
केवलिजिनभंणिता: कथ्य ते जीव इत्युच्यन्ते ॥ ४४ ॥ 


* एवं सब्ये साथा पुग्गलदध्यपरिणामणिप्पण्णा ” एते सर्वे देहरागादयः कर्मजनितपर्याया: पुर्‌- 
सलब्॒ध्यकर्मोबयपरिभामेन निष्पन्ना: | “ केवलिजिणेहि सणिया कह ते जोबो सि उच्चंति ' केवलिजिने: 
सर्वेश्: कर्मजनिता इति भणिता: । कर्थ ते निशचयनयेन जीबा हृत्युच्यन्ते? न कथमपि। किच विशेष:-- 
भडगारात्‌ काप्ण्यंवद्रागादिभ्यों भिन्नो जोबो नास्तोति बल्कूणितं तदयुकत । कथमिति चेत्‌ ? 
: रागाविभ्यो भिन्न: शुद्धजोवो5स्ति ” इति पक्ष, “' परमसमाधिश्थपुरुषे: शरीररागादिभ्यो भिन्नस्य 
चिदानन्देकस्वभावशुद्धजीवस्पोपलब्धे:' इति हेतु: । “ किट्टकालिकास्वरूपात्‌ सुबर्णवत्‌ ' इति दृष्टान्तः। 
किञज्च अड्गारवृष्टान्तोपि न घटते। 'कथम्‌ ? 'इति चेत, यथा सुबर्णस्य पीतत्व, अग्नेरुष्णत्वं स्वभाषस्त- 


4 
थाइगारस्य कृष्णत्वं स्वन्ताव: । तस्य तु पृथक्त्व॑ं कतुँ नायाति। रागावयस्तु विभावा: स्कटिकोबाधिवत्‌। 
ततस्तेषां निविकारशुद्धात्मानुभूतिबलेन पृथकत्व॑ कतूँ दाफ्यते हति । यवप्यक्तमष्टकाष्ठसंयोगलटबा- 
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१-  कृष्णस्वस्वभावल्य तु  इति म्‌|द्रतः पाठः । 


समयसार; । रवे 


बदध्टकर्मसंयोग एवं जोवः, तवप्यनुचितम्‌ । ' अष्टकर्मसंयोगाव्िन्न: शुद्धओोवोस्ति हति ” पक्षयचर्म, 
£ अष्टकाष्ठसंपोगलट्वादशायित: पुरुषस्पेव परमसमाधिस्यपुरुषे रष्टकर्मंसंयोगात्‌ पुथग्भतस्थ शुद्धबद्दक-- 
ल्वसावजीवस्पोपलब्धे: ' इति दृष्टान्तसहितहेतु: । किउ्ख ' देहात्मनोरत्यन्तं भेदः ' इति पक्षः, ' जिझम- 
रूकणलक्षितत्वात्‌' इति हेतुः, ' जलानलवत' इति दुष्टान्तः ॥ इति परिहारगायथा गता ॥ 
“ अब चिद्रृपप्रतिभासेषपि रागाद्मप्यवसानादयः कर्थ पुद्गलस्वभावा भवन्तोति ?' चेत- 
अट्ठबिह पिय कम्म॑ सब्बे पुगलमयं जिणा बिंति। 
जस्स फल ते वुच्चदि दुक्‍्खे ति विपच्चमाणस्स ॥ १९॥ 


अध्टविधमपि च्‌ कर्म सर्व पुद्गलसयं जिना ब्रुवन्ति । 
यस्य फल तदुच्यते दुःखमिति विपच्यमानस्य ॥ ४५ ॥ 

“ अटठबिहूं पि य कम्म सब्यं पुरगलसयं जिणा बिति! सर्वसष्टविधसपि कर्म पुद्शलअर्य सवतोीति 
जिना बीतरागसबंशञा ब्रवन्ति कथयन्ति । कथम्भूतं तत्कर्म ? “ जस्स फल त॑ धृरुचवि वृक्‍स ति विपल्च- 
साणस्स  मस्य कर्मण: फल तत्प्रसिद्धमच्यते, किम ? व्याकुलत्वस्वभावत्वादवु:खभिति । कथम्भतस्य 
कर्मण:? विद्येषेण पशच्यमानस्योदवागतस्य | इृदमत्र तात्प्यम्‌-अष्टविधकर्मपुद्गलस्य छामेसनाकुलत्वलक्षण- 
परमार्यसुख विलक्षणमाकुलत्वोत्पादक दुःखम्‌ । रागादयोप्याकुलत्थोत्पादकदृःझलक्षणा: । ततः फारणातु 
बुब्गलकारयत्वाच्छुद्धनिशवयनयेन पोव्गलिका इति ॥ 

/ अष्टविधं कर्म पुद्गलब्र्यसेज ' इति कथनरूपेण गाया गता। 

/ अथ यद्यध्यवसानादय: पुद्गलस्वभावास्तहि रागी हेषी मोही जोव इलि कर्थ जोवत्वेन प्रस्थान्तरे 
प्रतिपाबिता: ? इति प्रहने प्रत्युसरं ददाति- 


बवहारस्स दर्रीसणमुबएसो वण्णिओ जिणबरेहिं। 
जीवा एदे सव्बे अज्ञवसाणादओ भावा ॥ 8५॥ 


व्यवहारस्य दशंनमपदेशो वॉणितो जिनवरे: । 
जोवा एते सर्वेध्यवसानादयों भावाः ॥| ४६ !। 


/ बवहारस्स दरीसणं ' व्यवहारनयस्प स्वरूप दर्शितं यत्किकृतं? “ उबएसो वण्णिओ जिणवरोंह ' 
उपदेशो वणितः कथितो जिनवरे: । कथम्भतः ? “ जोबा एदे सब्बवे अज्यवसाणादओ भावा ' जोया एते 
सर्वे अध्यवसानादयों भावा: परिणामा भण्यन्त इति । कि च विशेषः-यद्यप्ययं व्यवहारनयों बहिंद्वेंग्या- 
बलम्बनत्वेनाभतार्थस्तथापि रागादिबहिद्रंध्धावलम्बनर हितविशुद्धज्ञानदद्श नस्वभावस्वावलम्बनसहितस्य 
बरमार्थेस्य प्रतिपादकत्वाहृशंयितुमुचितो भवंति | यदा पुमध्येबहारनयों न भवति तदा शुद्धनिश्चयनग्रेन 
श्रसस्थावरजीवा न भवन्तीति सत्वा निःशंकोपमर्दन कुर्बन्ति जना । ततहच पुण्यरूपधर्माभाव इत्येक 
दृषणम्‌ । तथेव शुद्धनयेन रागद्वेषमोहरहित: पूर्वभेव मुक्‍्तो जीवस्तिष्ठतोति सत्वा मोक्षा्थेसनुष्ठानं 


« अत्कर्म ' इति मुद्रित: बाठ' । 


श्ड ओीआप सनाथविगं बरथेनप्रेयप्रकाइनसंह्याया: 


दकींधि में करोति । तर मोक्षासाव इति द्वितीय थ दृषणम्‌ । तंस्मादृव्यवहारनंयव्यॉषंपाममुचिल्रे' 
जक्‍्तीत्यभिंप्राय: । ' 
अब कैंन वृष्टान्तेन प्रवत्तो व्यवहार इत्याख्याति- 
राया हु णिग्गदों ति य एसो बलसमुद्यरस आदेसो । 
घबहारेण दु उच्चदि तत्थेका णिग्गदों राया ॥४७ ॥ 
एमेब य ववहारो अज्ञझवसाणादिअण्णभावाणं । 
जीवों त्ति कदो सुत्ते तत्थेकों णिच्छिदो जीबो ॥ ४८॥ 


राजा खलु निर्गंत इति चेष बलसमुदयस्यादेश: । 
व्यवहारेण तुच्यते तत्रेको निर्गंतो राजा ॥ ४७ ॥ 


एवसेव च व्यवहारोध्यवसानाइन्यभावानां । 
जीव इति क्ृतः सूत्रे तत्रेको निश्चितो जीव: ॥॥ ४८ ॥॥ 


* शाया हु णिग्गदो सि य एसो बलसमृदयस्स आदेसो ” राजा हु स्फूटं निर्गत एवं बलसमुदय- 
स्थादेश: कयन “वयहारेण दु उच्चदि तत्येको णिग्गदों राया ' बलसमूहं दृष्ट्या पठच योजनानि व्याप्य 
राजा निगंत: इति व्यवहारेणोच्यते । निश्थयनयेन तु तत्रेको राजा निर्गंत इति दृष्टान्तों गतः। इदानीं 
बर्ष्टान्तसाह-' एमेव य बबहारो अज्सवसाणाविअण्णभावाणं ' एव्सेय राजदृष्टान्तप्रकारेणेव व्यक- 
हारः । केषाम्‌ ? अध्यवसानादोनां जीवाज्ूबरभावादोनां रागादिपर्यायाणा “जीवो त्ि कदो सुत्ते 4 * 
कथम्भतो व्यवहार: ? रागादयो भावा: व्यवहारेण जीव इति कृत भणित सूत्र परसागसे “ तत्थेको 
जिच्छिदों जीवो ' तत्न तेषु राभादिपरिणामेषु सध्ये निश्चितो ज्ञातव्य: | कोध्सो ? जीव: । कथम्भतः? 
छदनिदययनयेनेको सावकरमंद्रब्यकमंनोकमम रहितः शुद्धबुद्ध कल्बभावों जोवपदार्थ: | इति व्यवहारनयस+- 
घर्षनरलूपेण भायात्रयं गतम । 


एबमजीवाधिकारसध्ये शुद्धनिश्वयनयेन देहरागादिपरद्रव्य॑ जीवस्वरूप॑े न भवतीति 
कथनमुख्यतया गायादशकेन प्रथमोन्तराधिकारो व्याख्यात:। अथानन्तरं वर्णरसादिपुद्गलस्वरूप- 
रहितो5नन्तज्ञानादिगुणस्वरूपदण शुद्धजोव एवं उपादेय इति भावनामुख्यतया द्वादशगाथापयंन्तं 
व्यास्यानं करोति । तन्न द्वादशगाथासु मध्ये परमसामाथिकभावनापरिणताभेदरत्नत्रयलक्षणनिथिकल्प- 
समाधिसमुत्पन्नपरमानन्दसुलसमरसी भावपरिणत: शुद्धजीव एवोपादेय इति मुख्यत्वेन ' अरसमरूयं * 
इत्यावितृत्रगाथंका । अभ्यन्तरे रागादयों, बहिरहे वर्णादयश्व शुद्धजोवस्वरूप न भवतोति तस्येष 
बायासृत्रस्थ विश्ेषविवरणार ' जीवस्य णत्यि वण्णों ' इृत्याविसूश्रबट्कम्‌ । ततः परं त एवं रागादयोी 
बर्शादयदय व्यवहारेण सन्ति, शुद्धनिशच्रयनयेन न सन्‍्तोति परस्थरसापेक्षनयद्रयविवरणार्थ “ बवहारेण 
बु इत्यादि सूत्रमेकभ्‌ । तदनन्तरमेतेषां रागादीनां व्यवहारनयेनेव जोीवेन सह क्षोरभोरवत्सस्वन्धो, मे 
ज मिद्चयनयेनेति सम्थंतरूपेण “पंथे मुस्संतं इत्यादि सूत्रमेकम | ततशय तस्येंष व्यवहारनयस्य 


समयसार!ः ! श्ध्‌ 


चुतरपि व्यक्त्पर्थ दृष्टास्तदाष्टन्तसमर्थनरूपेण “पंथे मुस्संतं ' इत्यादि ग्रायात्रयम्‌ । इति द्विततीयश्थले 
शमुवायपातनिका । तदाया- 


“ अथ यदि निशचचयेन रागादिरूपो जोबवो न भवति, तहि कथम्भूतः शुद्धजीव उपादेयस्थरूष! ?? 
इत्यचाह- 
अरसमख्वमगंध अव्बत्त चदणागुणमसददं । 
जाण अलिंगग्गहर्णं जीवमणिद्दिट्ठसंठाण ॥ ४९ ॥ 
अरसमरूपमगन्धमव्यक्तं चेतनागणमदाब्द । 
जानीहि अलिडः गग्रहणं जीवमनिदिष्टसंस्थानम्‌ ॥ १९ ॥ 

* अरसमरूवभर्गंधं अव्वत्त चेदणागुणससहूं ” निव्वयनथेन रसरूपगन्धस्पर्शशब्दरहितं मनोगल- 
कासक्रोधादिविकल्पविषयरहितस्वेनाव्यक्तं सुक््मम्‌ । पुनरपि किविशिष्टम्‌ ? शुद्धचेतनागुण्त्‌ । पुनश्य 
फकिरूपस्‌ ? * जाण अलिगग्गह्ण जीवमणिहिट्ठसंठां ' नि*चयनयेन स्वसंजेदनज्ञान॑विषयत्वादलिहगग्रहर्ण 
समचतुरख्राविषट्संस्थानरहित थ॒य॑ पदार्य तमेबंगूणविशिष्ट शुद्धजीवमुपादेयभिति हे शिष्य ! 
जानीहि। इृदमत्र तात्पय्यंभ-शुद्धनिश्वयनयेत सर्वपुद्गलद्रव्यसम्धन्धिवर्णाविगुणशब्दादिपर्यायरहितः 
सर्वद्रव्यन्त्रियभावेन्द्रियमनोगतरागादिविकल्पाविषयो. धर्माधर्माकाशकालब्रव्यशेषजीवान्तरभिन्नोउननन्‍्त- 
जशञानवर्शनसुखवीयंदत यः स एव शुद्धात्मा समस्तपदार्थसर्वदेशसर्वकालब्राह्मणक्षत्रियादिनानावर्णभेदर्लि-: 
छजनसमस्तमतोवचनकायब्यापारेषु दुर्लभ: स एवापूर्व: स चेबोपादेय इति मत्त्या निविकल्पनिर्भोहनिर- 
मजननिजशुद्धात्ससमाधिसण्जातसुखामृतरसानुभूतिलक्षणे गिरिगृहागद्वूरे स्थित्वा स्वंतात्पयेंण ध्यातत्य 
इति । एवं सुत्रगाथा गता ॥ 


अभ बहिरहगे वर्णावयो5भ्यन्तरे रागादिभावा: पोदगलिका: शुद्धनिश्वयेत जीवस्वरूप न 
जबन्तोति प्रतिपादयति- 


जीबस्स णत्यि बण्णो ण वि गंधो ण वि रसो ण वि य फासो। 
ण वि रूवब ण सरीरं ण बि संठाण ण संहणणं ॥ ५०॥ 
जीवस्स णत्यि रागो ण वि दोसा णेव बिजदे मोहे । 

णो पच्चया ण कम्मं णाकम्मं चाबि से णत्यि ॥ ५१॥ 
जीवस्य णत्थि बग्गो ण बग्गणा णेब फड़ढया केई 

णा अज्झप्पट्टाणा णत्र य अणुभायठाणाणि ॥ ५२॥ 

जीवस्स णत्थि केई जोयट्टाणा ण बंघठाणा वा । 

णेब य उदयट्ठाणा ण मग्गणट्ठाणया केइ ॥ ५३॥ 


१६ जोऋभमायदिशंवरजंनग्रंधप्रकाशनसंत्याया 
णो ठिदिबंधट्ठाणा जीवस्स ण सोकैल्ेसठाणा वा | 
णेव विसोहिट्ठाणा णो संजमलडिठाणा वा ॥ ५४ ॥ 


णेब य जीबटूठाणा ण गुणट्ठाणा य आत्थि जीबस्स । 
जेण दु एदे सब्बे पुग्गलद्‌व्वस्स परिणामा ॥ ५५॥ 


जीवस्य नास्ति वर्णो नापि गन्धों नापि रसो नापि चर स्पशें: । 
नापि रूप न शरीर नापि संस्थान न सहननं ॥ ५० ॥ 
जोवस्य नास्ति रागो नापि इंषो नव विद्यते सोहः । 

नो प्रत्यय: न कम नोकस चारपि तस्य नास्ति ॥ ५१ ॥ 
जीवस्य नास्ति बयगों न वर्गणा नेब स्पर्द्धधानि कानिचित्‌ । 
नो अध्यात्मस्थानानि नेव चानुभागस्थानानि ॥ ५२॥ 
जीवस्यथ न सन्ति कानिचिद्योगस्थानानि न बन्धस्थानानि वा | 
नेब जोदयस्थानानि न मार्गणास्थानानि क्रानिचित्‌ ॥ ५३ ॥ 


नो स्थितिबन्धस्थानानि जीवस्य न सड़ः क्लेशस्थानानि वा । 
नेव विशुद्धिस्थानानि नो संयमलब्धिस्थानानि या ॥॥ ५४ ॥ 


नेव च जोवस्थानानि न गुणस्थानानि वा सन्ति जोवस्य ॥ 
येन त्वेते सर्वे पुद्गलद्रव्यस्थ परिणामा: ॥| ५५॥ 


वर्णगर्धरसस्पर्शास्तु रूपशब्दवाच्या: स्पर्शरसगन्धवर्णवतोी मूतिश्च आौदारिकादिपञ्चदरीराणि 
समचतुरखादिषट्संस्थानानि वज्यष॑भनाराचादिषट्संहननानि चेति । एते व्णादयों धर्मिण: शुद्धनि- 
इसयनयेन जोवस्य न सन्‍्तोति साध्यो धर्मदचेति धर्मर्धामसमुदयलक्षण: पक्ष: ॥ आस्था सन्धा पतिजेति 
यावत्‌ । पुद्गलद्रव्यपरिणामसयत्वे सति शुद्धात्मानुभ्तेभिन्नत्वादिति हेतुः । एबमत्र व्याख्याने पक्षहेतु- 
रूपेजाइगद्यमनुसानं ज्ञातव्यम्‌ । अथ राधद्ेषमोहमिश्यात्वाविरतिप्रमावकषाययोगरूपपञ्चप्रत्ययमूछो- 
त्तरप्रकृतिभेदर्भिन्नज्ञानावरणाद्ष्टविधकर्मोदारिकरयेक्रियिकाहा रकशरी रत्रयाहारादिषट्पर्या प्लिकूपनोक -- 
स्रॉणि इति ' से ' तस्य जोवस्यथ शुद्धनिश्चयनयेन सर्वाष्येतानि न सन्ति । कस्सात्‌ ? पुदूगलपरिणासस- 
बत्ये सति शुद्धात्मानुभूतेभिन्नत्वात्‌ू । अथ परमाणोरविभागपरिच्छेदरूपशक्तिसमू हो बर्ग हत्युच्यते ॥ 
वर्माणां समूहो वर्गणा भण्यते । वर्गणासम्‌ हलक्षणानि स्पद्धंकानि च कानिचिन्न सन्ति । अथवा कर्मंशक्तेः 
ऋभेण विशेषवृद्धिः स्पडंकलक्षणम्‌ । तथा चोक्‍्त॑ बर्गवर्गणास्पर्धकानां त्रयाणां लक्षणम्‌- 


/ बर्ग: शक्तिसमूहो5णोबंहूना वर्गणोदिता । 
ब्गंणानां समूहस्तु स्प्धकः स्पद्धकापहे: | ॥ 


सम्यसारः । २७ 


शुभाशुभराषादिविकल्परूपाध्यवसानानि भण्यन्ते । तानि चर त सन्ति । लतादावंस्थिपाषाण- 
शक्तिरूपाणि घातिकर्मचतुष्टयानुभागस्थानानि भण्यन्ते । गुडखण्डद्ाकंशमृतसमानानि शुभाधातिकर्मा- 
मुभागस्थानानि भण्यन्ते । निम्बकाउजीरविषहालाहलसदृञ्ञान्यशुभाधातिकर्मानुभागस्थानानि च। ता्ये- 
तानि सर्बण्यपि शुद्धनिश्वयनयेन जोवस्थ न सन्ति। कस्मात्‌ ? पुद्गलूद्रव्यपरिणाममयत्वे सति 
शुद्धात्मानुभतेभिन्नत्वात्‌ । अथ वोर्यान्तरायक्षयोपशमजनितमनोबचनकायवर्गणावलूम्बनकर्सादानहेतु- 
भतात्मप्रदेशपरिस्पन्दलक्षणानि योगस्थानानि प्रकृतिस्थित्यनुभागप्रदेशरूपचतुविधबन्धस्थानानि सुख- 
दुःखफलानुमवरूपाण्युवयस्थानानि गत्यादिमागंणास्थानानि च सर्वाण्यपि शुद्धनिश्चयनयेद जोबस्यथ न 
सन्ति । कस्मात्‌ ? पुद्गलद्रध्यपरिणाममयत्वे सति शुद्धात्मानुभूतेभिन्नत्वात्‌ । अथ जीवेन सह कालान्त- 
शावस्थानरुपाणि स्थितिबन्धस्थानानि कषायोद्रेकरूपाणि सडकलेशस्थानानि कधायमदोन्वयरूपाणि 
विशुद्धिस्थानासि कषायक्रमहानिरूपाणि संयमलब्धिस्थानानि च सर्वाष्यपि शुद्धतिक्षपयनयेन जीवस्य न 
सन्ति । कस्मात्‌ ? पुद्गलद्नव्यपरिणाममयत्वे सति शुद्धात्मानुभ्तेभिन्नत्वातूं। अथ जीवस्य शुद्धनिश्चय- 
सयेन- “ बादरसुहुसेइंदी बितिचर्जारेदी असण्णिसण्णोणं । पज्जत्तापज्जत्ता एवं ते चउद£) होंति” इति 
शायाकथितकरसेण बआदरेकेन्द्रियादिचतुर्दशजोवस्थानानि मिथ्यादृष्टयरादिचतु्दंशरणस्थानानि च सर्बाण्यपि 
न सन्ति पुद्गलद्रव्यपरिणासमयत्वे सति शुद्धात्मानुमूतेभिन्नत्वात्‌ । ' कुतः ”” इति चेतू, यतः कारणा- 
देते वर्णाविगुणस्थानानताः परिणामाः शुद्धनिर्चयनयेन पुद्गलद्रव्यक््य पर्याथा इति । अयमत्र भावारे:- 
सिद्धान्ताविशास्त्रेषु अशुद्धपर्यावाधिकनयेनाभ्यन्तरे रागादयों बहिरइगे शरीरबशपिक्षया ब्णादयोपि 
जीवा हइत्युक्ता:। अत्र पुनरध्यात्मशास्त्रे शुद्धनिश्वयनयेन निषिद्धा इत्युभयत्रापि नयविभागविवक्षया 
नास्ति विरोध:। इति वर्णाद्यभावस्य विशेषव्याख्यानरूपेण सुत्रषट्क॑ गतम्‌॥ 

अथ युक्त पूर्व सिद्धान्तादो जोवस्य वर्णादयों व्यवहारेण कथिता:, अन्न तु प्राभुतग्रन्थे निशचय- 
नयेन निषिद्धा: | तमेवार्थ दृढयति- 


बबहारेण दु एंदे जीवस्स ह॒वंति वण्णमादीया । 
गुणठाणंता भावा ण दु केई णिचछयणयरस ॥ ५६॥ 
व्यवहारेण त्वेले जीवस्य भवन्ति वर्णाद्यआ: । 
गुणस्थानान्ता सावा न तु केचिन्निस्चयनयस्थ ॥ ५६॥ 


व्यवहारनयेन त्वेते जीवस्थ भवन्ति वर्णाद्या गुणस्थानानता भावाः पर्याया: नतु केपि 
विश्चयनयेने ति । एवं निश्चयव्यवहारसमर्थनरूपेण गाथा गता । 
अथ “कस्माज्जीवस्थ निउचयेन वर्णादयों न सन्ति ?” इति पृष्टे प्रत्युत्तरं ददाति:- 


एदेहि य संबंधा जहेव खीरादय्य मुणेदव्बो । 

ण य हंति तश्स ताणि दु उबओगगुणाधिगो जम्हा ॥ ५७॥ 
एतेशच सम्बन्धों यर्थव क्षोरोदक ज्ञातव्य: | 

न च भवन्ति तस्थ तानि तृपयोगगुणाधिको यस्मात्‌ ॥५७॥ 


२८ शीऋणसताथ विगंबरजंनग्रजप्रकाशनसंह्याया: 


' एवेहि थ संबंधों जहेव लीरोबय सुणेदष्वो' एते: वर्धाविगुणस्थानास्ते: पुर्वोक्तपर्यायेंः सह 
लम्बन्धों प्येव क्षीरनीरसंइलेबस्तथा मन्तव्य: । न चास्न्युष्णत्वयोरिव तावात्म्यसम्बन्ध: | 'कुत:' ? इसि 
बैत्‌, 'ण य हुंति तस्स ताणि दु न च भवन्ति तस्य जीवस्था ते तु वर्णाविगुणस्थानान्त भाषा: 
पर्याया: । कस्मात्‌ ? 'उबओगगुणाधिगों जम्हा' यस्मादुष्णगुणेनाग्निरिव केवलज्ञानदर्शनगुणेनाधिकः 
परिपूर्ण इति । मनु वर्णादयों बहिरडइगाः । तत्र व्यवहारेण क्षीरनीरवत्सम्बन्धों भवतु, न चास्यन्तराणां 
रागादोनाम्‌ । तत्राशुद्धनिश्चयेन भ्रवितव्यमिति नव, द्रव्यकर्मबन्धापेक्षया योसौ असद्भतव्यवहारस्सव- 
पेक्षया तारतम्यशापनार्थ रागादीनामशुद्धनिद्चयो भण्यते । वस्तुतस्तु शुद्धनिष्चयापेक्षया पुनरशुद्धनि- 
इलयोपि व्यवहार एवेति भावाये: ॥ 

अथ तहि क्ृष्णवर्णोष्यं धबलवर्णोष्यं पुरुष इति व्यवहारों विरोध प्राप्नोतीत्येब॑ छृते सति 
ब्यथहाराविरोधं॑ दर्शयतीत्येका पातनिका । द्वितीया तु तस्थेव पूर्वोक्तव्यवहारस्थ विरोध छोकप्रसिद्ध- 
इष्टाम्सद्वारेश परिहरति- 


पंथ मुस्संतं परिसिदूण लोगा भण्णति बबहारी । 
मुस्सदि एसो पंथो, ण य पंथे। मस्सदे कोई ॥५८॥ 


तह जीवे कम्माणं णोकम्भाणं च परिसिदु वण्णं । 
जीवस्स एस बण्णो जिणेहि बबहारद्दो उत्तो | ५९॥ 


एवं रसगंघफासा संठाणादी य जे सम्नुद्ट्ठा । 
सन्बे ववहारस्स य णिच्छयदण्ड्ू बबदिसंति ॥६*« || 


घपथि मुष्यमाणं वृष्ट्‌वा लोका भणन्ति व्यवहारिण: । 
मुष्यले एप पन्‍्था न चर पन्या मुष्यते कश्चित्‌ ।। ५८॥ 
तथा जोबे कर्मणां नोकमंणां य दृष्ट्वा वर्ण । 

जोवस्यंष वर्णो जिनेब्यंवहारत उकक्‍त' ॥ ५९ ॥ 

एवं गस्धरसस्पर्शा संस्थानादबथ: च ये समुद्विष्टा: । 

सर्वे व्यवहारस्य चर निईचचयवृष्टारो व्यपविशन्ति ॥ ६० ॥। 

: वंथे भुस्संतं पस्सिदूण जोगा भर्णति ववहारोी ' पथि सार्गे मुष्यमाणं साथ बृष्ट्वा व्यवहारि- 
रोका भणन्ति । कि भणन्ति ? “ मुस्सदि एसो पंथो ” सुष्यत एव प्रत्यक्षीभूतः पन्थाइचौरे: कतृभतेः 
“जय पंया मुस्सदे कोई न व विशिष्टशुद्धाकाशलक्षण: पन्था मुष्यते कश्चिदपि, किन्तु पत्थानमाधा-- 
शोकृत्य तदाधेयभूता जना भुष्यन्त इति वृष्टान्तगाथा गता । * तह जीवे कम्माणं णोकम्भाणं व पस्सिडं 
बण्ण ' तथा तेन पथि सार्थदृष्टान्तेन जीवेडधिकरणभूते कर्मतोकभंणां शुक्लादिवर्ण दुष्ट्वा ' जीवस्स 
एस वष्णों भि्णेहि बथहारदो उत्तो ' जीवस्प एक वर्णो जिनंव्यंबहारतो भणित इति बाष्टॉन्तगाथा गता। 


समयतसारः + रू 


* एबं रसगन्धफासा संठाणादो य जे समुहिदठा ' एक्मनेनेव दुष्टान्तबाष्टान्तल्यायेन रसगन्धस्पर्शंसंस्था- 
नसंहननरागद्देघभोहादयों ये पूर्वंगाथाषट्केन समुद्दिष्टा: ' सव्वे ववहारस्स य णिच्छव॒ण्ड्र ववर्दिसंति ' ते 
सर्वे व्यवहारनयास्थाधिप्रायेण निशच्चयज्ञा जोवस्य व्यपदिशल्ति कथयन्तीति नास्ति व्यवहारबिरोधः 
इति वृष्टान्तवार्ष्टान्ताभ्यां व्यवहारनयसमथ्थनरूपेण गाथात्रयं गतम्‌ । 
एवं “ शुद्धजीव एवोपादेय ' इति प्रतिपादनुख्यत्वेन द्वाददागाथा्ि: टह्वितीयान्तराधिकारों 
व्यास्यात: । अतः पर जीवस्य निशचयेन वर्णादितादात्म्यसम्बन्धों नास्तीति पुनरपि वृढ़ीकरणार्थ गाया- 
ब्टकपयंन्त व्याख्यानं करोति। तत्रादो संसारिजीवस्य व्यवहारेण वर्णावितादात्म्यं भवति, मुक्तावस्थायां 
नास्तीति ज्ञापनार्थ “ तत्यभवे ' इत्याविसूत्रमेकम्‌। ततः परं जीवस्य वर्णादितादात्म्यमस्तीति दुरभिनिवेक्षे 
सति जीवाभावों दूषण्ण प्राप्नोतोति कथनमुख्यत्वेन 'जीबो चेव हि इत्याविगाथात्रथम्‌ । तदनस्तरमेकेन्द्रि- 
बादिचतुर्देशनीवसमासानां जोवेस सह शुद्धनिश्वयनयेन तादात्म्यं नास्तीति कथनार्थ तथव वर्णादि- 
तादात्म्यनिषेधार्थ ्ष " एक ज्व दोण्णि ” इत्यादिगाथात्रयम्‌ । ततदच भिध्यादृष्टयादिचतु्दंशगुणस्थाना- 
ताम्पि जीवेल सह शुद्धनिश्चयनयेन तावात्म्यनिराकरणार्थ तथंवाभ्यन्तरे रागादितादात्म्यनिषेधार्थ चल 
“ लोहणकम्म ' इत्याविसृत्रभेकम्‌ । एवमष्टगाथाभिस्तुतीयस्थले समुदायपातनिका । तश्चथा- 
अथ ' कथ्थ जीवस्य वर्ण्पदिभिः सह तादवात्म्यलक्षणसम्बन्धों नास्ति ? ' इति पृष्टे प्रत्युत्तरं ददाति- 
तत्थ भव जीवाणं संसारत्थाण होंति बण्णादी। 
संसारपमुक्का्ं णत्थि दु वण्णादओ केइ ॥ ६१॥ 
तत्र भवे जीवालां संसारस्थानां भवन्ति वर्णादयः । 
संसारप्रमक्‍्तानां न सन्ति तु वर्णादयः केचित्‌ ॥ ६११ 
* तत्थ भवे जीवाणं संसारत्याण होंति वण्णादी  तन्न विवक्षिताविवक्षितभये संसारस्थानां 
जीबातासशुद्धनयेन वर्णादयों भवन्ति “ संसारपमुक्काण्ं ' संसारप्रमुक्तानां ' णत्थि दु वण्णादओ केई ' 
बृवशलस्थवर्णादितादात्म्यसम्बन्धाभावात्‌ू, केवलज्ञानादिगुणसिद्धत्वादिपर्याय: सहू यथा तादात्म्य- 


सम्बन्धोस्ति तथा था तादात्स्यसम्बन्धाभावादशुद्धनयेनापि न सन्ति पुनर्वर्णदयः केपि ॥ इति वर्णा- 
दिलतादात्म्यनिषेधरूपेण गाथा गता। 


अथ जीवस्य वर्णावितादात्म्यदुराग्रहे सति दोष॑ दर्शयति-- 
जीबो चेब हि एदे सव्बे भावा त्ति मण्णसे जदि हि। 
जीवस्साजीवस्स य णत्यि बिसेसो हि दे कोई ॥ ६२॥ 
जीवदचंव होते सबें भावा इति मन्यसे यदि हि । 
जीवस्याजीवस्य च नास्ति विशेषों हि ते कोषपि ॥ ६२ ॥ 
* छोबो सेव हिं एदे सब्बे भावा त्ति मण्णसे ऊजदि हि” ययानन्तज्ञानाव्यावाधसुलाविगणा एक 


लोयो भथति, वर्णादिगुणा एवं पुदूगलस्तथा जोव एव हि स्फुटमेते बणवियः सर्वे भावा मनसे मन्यसे 
बदि लेत्‌, ' जीवस्साजीबस्स य णत्थि विसेसो हि दे कोई तदा कि दूषणस्‌ ? पिशुद्धशानवर्शनस्वभाव- 


३० शीऋष सभाधदिगंबरजनंप्रंय प्र काशनसंस्थाया: । 
जीवस्य जख्त्यादिरुकणाजीवस्थ 'च तस्वेब मते कोपि विशेषों भेदों भास्ति। ततदण शीवाभाषद्वर्ण 
आप्नोतीति सूक्रर्थ: ॥ 
अथ संसारावस्थायामेव जीवस्य वर्णावितादात्म्यसत््यन्धोःस्तोति दुरभिनिवेदोीष्षि जीचाभाष एच 
दोष इत्यूपदिशति- 
जदि संसारत्थाणं जींवाणं तुज्झ होंति बण्णादी। 
तम्हा संसारत्था जीवा रूविच्तमावण्णा ॥ ६३॥ 


एवं पुग्गलद॒व्ब॑ जीवो तहलक्खणेण मृढमई। 
णिव्वाणसुबगदो वि य जीवत्तं पुग्गला पत्तो ॥ ५४ ॥ 


अथ संसारस्थानां जीवानां तव भवन्ति वर्णादय: । 
तस्मात्संसारस्था जीवा रूपित्वमापञन्ना: ॥| ६३ ॥ 
एवं पुद्गलद्रब्यं जीवस्तथालक्षणेन मूढमते । 
निर्वाणमुपगतोषि च जीवत्वं पुद्गलः प्राप्त: ॥ ६४ 0 
* जदि संसारत्थाणं जोवाणं तुज्झ होंति वण्णादो ” यदि चेत्संसारस्थजोवानां पुद्गलस्येव वर्णा- 
बयो गुणास्तव मतेन तवाभिप्रायेणेकान्तेन भवन्तीति “ तम्हा संसारत्था जीवा रूवित्तमावण्णा ' ततः 
कि दृषणं ? संसारस्थजीवा अमूत्तंमनन्तज्ञानादिचतुष्टयस्वभावरूक्षणं त्यकत्वा शुक्लकृष्णादिरुक्षणं 
रूपित्वमापन्ना भवन्ति । अथ- “ एवं पुग्गलदब्बं जीवो तह लक्खभेण मढमई ' एवं पूर्वोक्तप्रकारेण 
जोवस्य रूपित्वे सति पुद्गरलूद्वव्यमेव जीव:, नान्‍्य: कोपि विशुद्धचंतन्यच्षमत्कारसात्रस्तव लक्षणेन तवासि- 
प्रायेण हे मूढसते ! न केवल संसारावस्थायां पुदूगल एवं जीवत्य॑ प्राप्त: 'णिव्याणमुबगदों थि य 
जीवत्त पुग्गलो पत्तो ” निर्वाणमुपगतोषि पुद्गल एवं जीवत्वं प्राप्तः, नान्‍य: कोपि चिद्रृप: । 'कस्मात्‌ ? ! 
इति चेत्‌, वर्णादितादात्म्यस्य पुद्गलद्रव्यस्येव निषेधयितुमशक्यत्वादिति भवत्येव जोबाभाव:। कि उ॑ 
संसारावस्थायामेकान्तेन वर्णादितादात्म्ये सति मोक्ष एव न घटते । “ कस्मात्‌ ? ' इति चेत्‌, केवल- 
जश्ञानादिच्तुष्टयव्यक्तिरूपस्थ कार्यसमयसारस्येव सोक्षसछज्ञा । सा च जीवस्य पुद्गलत्वे सति न सम्भ- 
बतीति भावार्थ: ॥ एवं जीवस्य वर्णादितादात्म्ये सति जीवाभावदूषणद्वारेण गायात्रयं गतभ्‌॥ 
अथवं स्थित बादरसुक्ष्मकेन्द्ियादिसडिज्पड्चेन्द्रियपयंन्त चतुर्दशनीबस्थानानि शुद्धनिशश्चयेन 
लोवस्वरूपं न भवन्ति तथा देहगता वर्णावयोपोत्यावेदयति-- 
एक च दोण्णि तिण्णि य चत्तारि य पंच इंदिया जीवा। 


बादरपजत्तिद्ग पगडीओ णामकम्मस्स ॥ ६५५॥ 
एंदेहि य णिव्वत्ता जीवट्टाणा उ करणभूदाहिं । 
पयडीहिं पुग्गलमइहिं ताहिं कह भण्णदे जीबो ॥६५६६ ॥ 


समयप्तारः । ३९ 


आक. वा हे चीणि च ऋत्यारि च पह़चेन्द्रियाणि जीवाः । 

बादरपर्याप्तेतरा: प्रकुलयों नामकर्मण: ॥ ६७ ॥4 

एतामिश्च निरवेत्तानि जीवस्थानानि तु करणभतासिः। 

प्रकरृंतिभि: पुदगरूमयी भिस्ताभि: कर्ण भण्यते जीव: ॥| ६६॥ 

एकद्वित्रिचतुःप»चेलियसडज्ञघसण्लिबादरपर्याप्तेतराधिधाना: प्रकृतयों भवन्ति । कस्य सम्ब- 

न्धिन्यः ? नामकर्मण: इति। अथ एतामिरमूर्तातीश्ियनिरण्जनपरमात्मतत्त्वविलक्षणाभिर्नामकर्स प्रकू- 
तिमि: पुद्गलमयोभि: पृर्वोक्ताभिनिर्वेत्तितानि चतुरदशजीवस्थानानि निश्ययनयेन कथ्य जोवा भवन्ति ? 
न कथमपि। तयाहि- यथा रूक्सेण कारणभूतेन मिर्वृंसससिकोश रुक्‍मथ भवति तथा पुवृगलसय- 
प्रकतिभिनिष्पन्नानि तु जीवस्थानानि पुद्गलद्रव्यस्वरूपाण्येव भवन्ति, न व्‌ जोवस्वरूपाणि, तथा तसेव 
जीवस्थानदुष्टान्तेन तदाश्निता वर्णादयोषपि पुद्गलस्वरूपा भवन्ति, न 'ज जीवस्वरूपा इत्प- 
सिप्राय:॥ ६५१ ६६ ॥ 

अथ- ' ग्रन्थान्तरे पर्याप्तापर्याप्तवादरसुक्ष्मजीवाः कथ्यन्ते । तत्कर्थ घटते ? ” इति पूर्वपक्षे 
परिहार ददाति- 

पज्वत्तापजत्ता जे सुहुमा बादरा य जे चेव | 
देहस्स जीवसण्णा म॒त्ते बबहारदो उत्ता ॥ ५७॥ 
पर्याप्तापर्याप्ता ये सूक्ष्म बादराइच ये चेव ५ 

देहस्य जीवसऊज्ञाः सूत्रे ब्यवहारत: उकताः ॥ ६७ ॥ 

' पज्जत्तापज्जत्ता जे सुहुमा बादरा थ जे चेव ' पर्याप्तापर्याप्ता ये जीवा: कथिता: सृुक्मबादरा- 
इचब ये कथिता: “ देहस्स जीवसण्णा सुत्ते ववहारदों उत्ता * पर्याप्तापर्याप्तदेहं दृष्ट्वा पर्याप्तापर्याप्त- 
बादरसुक्ष्मविलक्षणपरमचिज्ज्योतिलेक्षणशुद्धात्मस्वरूपात्प॒थग्भ्तस्य वेहस्य सा जीवसडऊज्ञा कथिता । 
क्य ? सुत्रे परमागमे । कस्मात्‌ ? व्यवहारादिति नास्ति दोष: । एवं जोवस्थानानि जोवस्थानाशिता 
वर्णावयह्ष्ण निइुचयेन जोवस्वरूप न भवन्तीति कथनरूपेण गाथात्रयं गतम्‌ ॥ 

अथ न केवल बहिरडगवर्णादयो शुद्धनिश्चयेन जोवस्वरूपं न भवन्ति अभ्यन्तरमिथ्यात्वादि- 
गुणस्थानरखूपरागादयोपि न भवन्तीति स्थितसम्‌- 

मोहणकम्मस्सुदया दु वण्णिदा जे इमे गुणट्वाणा । 
ते कह हवांति जीवा जे णिन्वमचेदणा उत्ता ॥ ६८ ॥ 


मोहणकमंण उदयात्त वणितानि यानोमानि गणस्थानानि । 
तानि कर्थ भवन्ति जीवा यानि नित्यमचेतनान्यक्तानि ॥ ६८ ॥। 


“ सोहणकम्मस्सुदया दु वण्णिदा जे इसे गुणट्राणा ' निर्मोहपरमचेतन्यप्रकाशलक्षणपरमात्मतत्व-- 
अतिपक्षभतानायविजद्ञाकन्दलीकन्दायमानसन्तानागतमोहकर्मो दयात्सकाशात्‌ यानोसमानि वणितानि कथि- 


३२ भोऋषभतापदितंतरवेगप्रधप्रकाशनर्त त्वाय: । 
सामि गुणस्थासमानि । तथा चोक्त “ गूणसण्णा सा ल सोहजोगभवा ” “ते कह हवंति जीवा ' तामि 
कथ्थ भवन्ति जोबा:? न कथमपि। कथम्भूतानि ? “ णिच्वमचेदणा उत्ता  यद्यप्यकुद्धनिश्ययेन चेतनामि 
तथापि शुद्धनिश्चयेत्र नित्य स्बंंकालमचेतनानि । अशुद्धनिइचयस्तु बस्तुतो यद्यपि व्रब्यकसपिक्षयाभ्य-- 
न्त्ररागादयहचेतना इति मत्या निश्चयसझ्जशां लूमते तथापि शुद्धनिश्च्चयापेक्षया व्यवहार एवं। इति 
व्यास्यानं निषसयव्यवहारनयविचारकाले सर्वत्र ज्ञातव्यम्‌। एकमभ्यन्तरे यथा मिश्यावृष्ट्यावियगृणस्था-- 
सानि जीवस्वरूपं न भवन्ति तथा रागादयोपि शुद्धजीवस्वरूप॑े न भवन्तीति कथनरुपेणाष्टसगाया 
भता । 
एक्मष्टगाथाभिस्तृतोीयान्तराधिकारो व्याख्यात:। ननु रागादयों जीवस्वरूपं तन भवन्तीति जोवा- 

घिकारे व्याख्यातं अस्मिन्जोबाधिकारेपि तदेवेति पुनरक्तमिदस्‌, तन्न, विस्तररुघिद्विष्यं प्रति नवाधि-- 
कारें: समयसार एव व्याख्यायते, न पुनरन्यदिति प्रतिज्ञाववनम्‌ । तत्रनापि समयसारध्याख्यानमत्रापि 
ससयसारव्याख्यानमेव । यदि पुनः समयसार  त्यक्त्वान्यद्व्याख्यायते तदा प्रतिशाभइग इति नास्ति 
पुनरुक्तस्‌ । अथवा भावनाप्रन्थे समाधिकष्षतकपरमात्मप्रकाशा दिश्नन्यवद्रागिणां शुद्षगारकथावद्वा पुनरकक्‍्त- 
दोषों नास्ति । अथवा तत्र जीवस्यथ मुख्यता, अत्राजोवस्य मुख्यता, “ विवक्षितों भुख्यः इति बचनात्‌ । 
जयथवा तत्र सामान्यव्याख्यानमत्र तु विस्तरेण । अथवा तत्र रागादिष्यो भिन्नो जीबो भवतीति विधि- 
भुख्यतया व्याख्यानं, अन्न तु रागादयों जीवस्व॒रूपं न भवन्तोति निर्षधभुख्यतया व्याख्यानस्‌ । कियत्‌ ? 
एकत्यान्यत्वानुप्रेक्षाप्रस्तावे विधिनिषेधव्यास्यानवदिति परिहारपण्चक ज्ञातव्यस्‌ । एवं जीवाजीबाधि- 
काररड्ग्मो शुद्ृगारसहितपात्रवद्व्यवहारेणकीभूतो प्रविष्टो निशचयेन तु छुक्षगाररहितपात्रवत्पृष- 
शभ्त्वा निष्फान्ताविति । 

इति श्रीजयसेनाचायंकृतायां समयसार व्याख्यायां 

शुद्धात्मानुभृतिलक्षणायां तात्पयंबवत्तो स्थलशत्रयस- 

सुदायेन त्रिशदृगाथाभिरणी बाधिकार: समाप्तः ॥ १॥ 


है | 
५ 





के 


सबपसारः । कई 


अथ कतृकर्माघिकार: ॥ २॥ 


अथ पृर्वोक्‍्तजोवाध्िकाररइुगूसो जोवाजीवायेब यद्यपि शुद्धनिश्चयेत कर्तृकमंभावरहितो 
तथाभि व्यवहानयेन फर्सुकर्मवेजेण शुड्ृगारसहितपाश्रवर्प्रंविशत इति दष्डकाल्विहायाष्टाजिकसप्तति- 
गाथापयेन्त सविः स्पलेव्यल्यान करोतीति पुण्यपापादिसप्तपदार्थपीठिकारुपेण तृतीमाधिकारे समु- 
दायपातनिका । अयबा “ जो खलु संसारत्यो जोबो ” इृत्यादिगायात्रयेण पुण्यपापाविसप्तपदार्था जोब- 
पुदयलसंमोगपरिणसनिवंत्ता, न॒श्व॒ शुद्धनिव्ययेन शुद्धजोवस्वरूपमिति पथ्चस्तिकायप्राभते यत्पुओ 
सहकेपेण व्यात्यातं तस्येवेदानीं व्यक््यर्थ पुण्यपापादिसप्तपदार्थानां पीठिकासमुदायकथन तात्पय॑ 
कथ्यल हति द्वितीयपातलिका । प्रथमतस्ताथत “जाब ण वेदि विसेसंतरं ' दयाश्यायथामादि कृत्वा 


पाठकरमेज गायावट्कर्पयन्त व्याख्यान करोति। तत्र गाथाहयमशानिजीवमुख्यत्येन, गाथाचतुष्टरयें 


क्र 


. सज्जानिजीबअमुल्यस्वेत कथ्यत इति प्रथमस्थले समुदायपाततिका । तथथा- 


अथ ऋषधालवशुद्धात्मनोर्यावत्काल भेदविज्ञानं न जानाति तावदज्ञानी भवतोत्यावेदयतिः- 
जाब ण बोदि विसेसंतरे तु आदासबाण दोण्हंपि। 
अण्णाणी ताव द्‌ सो काहाइसु बद्ददे जीवो ॥ ५९ ॥ 


कोधादिसु वट्ंतस्स तस्स कम्मस्स संचओ होदि । 
जीवस्सेव॑ बंधी भणिदा खलु सब्बदरसीहिं ॥ ७० ॥ 
यावजन्न वेज्ति विशेषान्तरं त्वात्मास्रवयोहंयोरपि । 
अज्ञानी तावत्तु स क्रोधाविष्‌ वरतते जीवः ॥ ६९ ॥ 
क्रोधादिषु वर्तमानस्य तस्य कर्मण: सठन्चयों भवति । 
जीवस्येब॑ बन्धो भणितः खल सर्वद्शिधभि: ॥ ७० ॥। 


“जाय ण वेदि विसेसंतरं तु आदासवाण दोण्हं पि' यावत्कालं न वेत्ति न जाताति विशेषान्तरं 
भेदज्ञानं शुद्धात्मक्रोधाद्यालवस्वरूपयोहयो: “ अण्णाणी ताव दु सो ” तावत्कालपर्यन्तमज्ञानी बहिरात्मा 
शवति स जीव: । अशानो सन्कि करोति ? ' कोधादिसु बट्दे जीबो ' यथा ज्ञानमहं इत्पभेदेन व्तंते 


” तथा क्रोधाद्यालवरहितनिमंलात्मानुभूतिरृक्षणनिजशुद्धात्मस्वभावात्पूथग्भ्लेष क्रोधादिष्वयपि क्रोधो- 


हसित्यभेदेन वतते परिजसमतीति । अथ- ' कोधादिसु वट्टंतस्स तस्स ” उत्तमक्षमाशिस्विरूपपरमात्म- 
विलक्षणेषु ऋोधादिषु वर्तमानस्य तस्य जीवस्यथ । कि फर्ल भवति ? “कम्मस्स संखओ होदी  परसात्म- 
प्रस्छादककर्संण: सठचयः: आस्रव आगभन भवति । “ जीवस्सेव॑ बंधो भणिदों खलू सब्वदरसीहि ' 
तेलूख्क्षिते धूलिसमागमवदात्रवे सति ततो मलावितेलसम्बन्धेन मलबन्धवत्प्रकतिस्थित्यनुभागप्रदेश- 
लक्षण: स्वशुद्धात्मावाप्तिस्वरूपभोक्षविलक्षणो बन्धो भवति । जोवस्येब खलु स्फुट भणितं सर्वदर्शिधि 
सर्वशः । कि ञ्र यावत्कोर्माशाखवेभ्यो भिन्न शुद्धात्मस्वरूप॑ स्वसंवेदनश्ञानवलेन न जानाति तायत्का- 
लमभातनी सबति । अज्ञानी सन्‌ अज्ञानजां कतुकसंप्रब॒ुति न मुछ्चलति। तस्माइन्धों भदति १ बन्धात्संसारं 


परिक्षमतीत्यभिप्रायः । एक्सशानिजीवस्वरूपकथनरूपेण गायाद्यं गतभ्‌ ॥ ६९॥ ७० ॥ 
पं 


इ्ढ आऋष सनाथविगंदरणनप्रंथ प्र काझनसंस्थाया: । 
अज ' कदा काछेप्स्याः कतृक्मप्रवतेनिवृत्ति: ? ' इस्येवं पृष्टे प्रत्युसरं बदाति-- 
जहया इमेण जीवेण अप्पणो आसवाण य तहेब | 
णादं होदे बिसेसंतरं तु तइया ण बंधों से ॥७१॥ 


यदानेन जोवेनात्ममः आख्रवाणां च तथंथ । 
ज्ञातं भवति विशेषान्तरं तु तवा न यन्धस्तस्य ॥। ७१ ॥ 

/ जया ' यहा भ्ीधर्मलब्धिकाले ' इमेण जोवेण ” अनेन प्रत्यक्षोम्तेन जीवेन * अध्पणो आस- 
धाण य तहेष बाएं होदि विसेसंतरं तु” यथा शुद्धात्मनस्तथंव कामकोधाद्यालवाणां श्र ज्ञातं भवति 
विशेषान्तरं भेजज्नामं ' तहया ' तवा काले सम्यग्शानी सवति । समग्झानी सन्‌ कि करोति ? अह 
कर्ता भावफोधाविरूपसन्तरडग सम कर्मेत्यशानजां कतुंक्ंप्रवुल्ति मुड्चति । ततः कर्तुकर्मप्रब्शेनि 
बुसो सत्यां निथिकल्पसमाधों सति 'ण अंधो' न बन्धो भवति “से ' तस्य जोवस्येति ॥ ७१४ 

अथ “ क्रथं शानसात्रादेव अंधनिरोध: ? ” इति पूर्वपक्षे कृते परिहारं वदाति- 


णादृण आसवाणं असुचि्ं च विवरीयभाव॑ च॥ 
दुक्खस्स कारणं ति य तदो णियत्ति कुणादे जीवों ॥ ७२॥ 


शात्या आखवाणामशुचित्यं च विपरोतभाव॑ च । 
दुःखस्थ कारणमिति च्र ततो निवरत्ति करोति जीव: ॥ ७२॥ 
ऋ्रोधासस्बा्भा सम्बन्धि काल्थ्यरूपभशुचित्वं, जडत्वरूपं विपरोतभावं, व्याकुल्त्वलक्षण दुःख-- 

कारणत्वं थ ज्ञात्वा तथेब निजात्मनः सम्बन्धि निर्मलात्मानुभूतिरूपं शुचित्वं सहजशुद्धासण्डफेवललान-- 
रूप शातृत्वमनाकुरत्वलक्षणानन्तसुखत्व॑ व शात्वा ततरच स्वसंवेबनज्ञानानन्तरं सम्यस्दर्शनशञानचारि-- 
अ्रकाग्रथपरिणतिरूपे परमसामयिके स्थित्या क्रोधाद्यात्रवाणां निर्वत्ति करोति जीव:। इति जञानमाआ- 
देव बच्धनिरोधो भवति; नास्ति साइल्यादिमितप्रवेश:। कि च- यक्चात्मास्रवयो: सम्बन्धि भेवज्ञानं 
तद्रागाध्याख्वेध्यो निवृत्त न वेति ? निबत्त चेत, तहि तस्य भेदशानस्थ सध्ये पानकवदभेदनयेन जीत- 
रागचारित्र बोतरागसम्यकत्यं तु लसम्यत हति सम्यस््ञानादेव बन्धनिरोधसिद्धि:। यदि रागादिभ्यो 
निवृत्त न भवति तदा तत्सम्यग्भेदशानमेव न भवतोति भावार्थ: ।। ७२॥ 


अथ ' केन भावनाप्रकारेणायमात्मा फ्रोधाद्यालवेभ्यो निवर्तते ?' इति सेत्‌- 
अहमिकी खलु संडो णिम्ममओ णाणदंसणसमग्गो। 
तम्हि ठिदो तब्ित्तो सन्ब एदे खय॑ णेमि ॥ ७३ ॥ 


अभहमेक: खलू शुद्ध: निर्मंमतः ज्ञानदर्शनसभग्रः । 
तस्मिन्‌ स्थितस्तच्वित्त: सर्वानितान्‌ क्षय नयामि ॥ ७३४ 


समयपसारः । १५ 


/ अहू ” निदलयनयेन स्वसंवेदनजानप्रत्यक्ष शुद्धचिन्मात्रज्योतिरहूं ' इक्को ' अनाछनस्तटइको- 
सहीजंशायफंकस्वभावत्वादेक: “ खलु ' स्फुट “सुडधो ' शुद्धों यः कतृकर्मकरणसम्प्रदानापादानाधिकरण- 
धट्कारकोयविकल्पच्रकरहितत्वा ब्छुद्धबण ' णिम्ममओ ' निर्मोहशुद्धात्मतत्त्वविलक्षणमोहोदयजनितक्रोधा- 
विफषायचक्रस्थासित्वाभाबात्‌ समत्वरहित: । “ जाणदंसणसमग्गो ” प्रत्यक्षप्रतिभासमयविशुद्धशान-- 
इहानाभ्यां समग्र: परिपूर्ण: । एयंगुणविशिष्टपदार्थविशेषोस्सि भवासि । “ तम्हि ठदो ” तस्मिच्ुक्त-- 
रूकण शुद्धात्मस्थरूपे स्थित: । ' तच्चित्तो ' तबच्चितत: सहजानन्देकलक्षणसुखसमरसीभावेन तन्मयी 
भूत्या 'सब्बे एव. खथं णेसि” सवनितान्निराखवपरमात्मपदार्थपृथग्भूवांस्तान कामक्रोधाद्याल्वान 
क्य विनाश नयामि प्रापयासीत्य्थ: ॥| ७३ ॥। 

अथ यस्मिश्नेव काले स्वसंवेबनज्ञानं तस्मिन्नेव काले रागाद्यालवनियृत्तिरेति समानकाल्‍ूत्य 
वहयति-- 


जीवणिबडा एदे अधुब अणिश्चा तहा असरणा य | 
दुक्‍खा दुक्‍्खफलाणि य णादुण णिवत्तदे तेसु ॥ ७४ ॥ 


जीवनिबद्धा एते अश्लुवा अनित्यास्तथा अद्वरणाश्य । 
दुःखानि व:खफलानि च ज्ञात्वा निवतंते तेषु ॥ ७४ ॥ 


“ एदे जीवणिबद्धा ' एते क्रोधाद्याजया जोवेन सह निबद्धा सम्बद्धा औपाधिकाः, न पुन: 
निरपाधिस्फटिकवच्छुद्धजीवस्थभावा: । “ अधुव ' विद्येस्चमत्कारवद श्ुवा अतीवक्षणिका: । श्रुवः 
शद्धजीव एवं । “ अणिच्चा ' शीतोष्णज्वरावेद्वद श्रुवापेक्षया क्रोेण स्थिरत्वं॑ न गच्छन्तीत्यनित्या 
घविनशवरा: । नित्यश्चिस्वमत्कारसात्रशुद्धजोव एवं । ' तहा असरणा य ” तथा तेनेव प्रकारेण तीघ्र- 
कासोद्रेकवर्त्‌ श्रातुं धतुं रक्षितुं न शक्मत्त इत्यशरणा: । सद्दरणों निविकारबोधस्वरूप: शुद्धजीव एवं । 
“दुक्‍्ला ” आकुलत्वोत्पावकत्थाद्‌ दुःखानि भवन्ति कामक्रोधाद्याल॒वा: | अनाकुलत्वरूक्षणत्वात्पारमाथि- 
कसुसस्वरूप: शुद्धजोव एवं । ' दुक्कलफलाणि य' आगामिनारकादिदुःखफलकारणत्याद्‌ दुःखफलाः 
खल्वात़वा: । वास्तवसुखफलस्वरूपः शुद्धजीव एवं । “ णादूण णिवत्तदे तेसु ' इति भेदविज्ञानानन्तरसेव 
इत्थम्भ्तान्मिध्यात्वरागाद्याखयान्‌ ज्ञात्वाखवेश्यो यस्मिन्नेव क्षण मेघपटलरहितावित्यवचन्निवर्तते तस्सि- 
झेब क्षणे ज्ञानी भवतीति भेदज्ञानेन सहाखवनिवृत्ते: समानकालत्व॑ सिद्धमिति। ननु्‌ ' पुण्यपापादि- 


सप्तपदार्थानां पीठिकाव्याख्यानं क्रियत इति पूर्व प्रतिज्ञा कृता भव, व्याख्यान पुनः अज्ञानिसउलज्ञा- 
निजीवस्वरूपमुख्यत्वेन कृत पुण्यपापादिसप्तपदार्थानां पोठिकाव्याख्यानं कथ्थं घटत ? ' इति, त्न, 
मोवाजीवो यदि नित्यमेकान्तेनापरिणामसिनों भवतस्तदा द्वावेव पदायथों जीवाजीवाबिति | यदि ऋल 
एकान्तेन परिणासिनौं तन्‍्मयो सवतस्तदेक एवं पदार्थ:, किन्तु कथडिचचत्परिणासिनोँ भवत:। कथ- 
श्चखित्कोर्थ: ? यद्यपि जीव: शुद्धनिश्चयेन स्वरूपं न त्यजति तथापि व्यवहारेण कर्मदियवज्ञादागायु- 
पाध्चिपरिणामं गृहुणाति । यद्यपि रागाद्युपाधिपरिणामं गृहुणाति तथापि स्वरूप न त्यजति स्फटिकवत्‌ । 
तज्नैय कथड्चित्परिणामित्वे सति अज्ञानी बहिरात्मा सिश्यादृष्टिजोंबों विषयकषायरूपाशुभोपयोग- 


१- 'णिश्मसों ' दृलि सद्ित' पाठ:। २- 'सक्लानि  इत्ि मद्रिसः पाठः ! 


३६ श्रीचायशभायदिवंदरजेनपंबप्रकाहमसंत्थाया:। 


परिणाम करोति । कदाचित्पुसश्थिदानस्देकस्थसाव शुद्धात्मानं त्यकत्वा भोगाकाइक्ानिदानस्थरूप 
शुभोप॑योगपरिणार्म ज करोति । तदा काले दृज्यभावकपाणां पुण्यपापासवबन्धपदार्थोनों कर्तुत्वं धंटते । 
तत्र यें सावरूपाः पुष्पपापादयस्ते जीवर्परिणासों, ये व्रव्यख्यास्ते चाजोवपरिणामा इति। यः पुनः 
सम्यरदृष्टिपन्तरात्मा स शाती जीव: । स॑ सुख्यवत््यः निश्चयरत्नत्रयलक्षणशुद्धोपपोगबलेसल लिदलमं- 
लारित्राविनाभाविदोतरागसम्पप्दृष्टिभृत्वा निधिकल्पससाधिरुपपरिणासपरिर्णात करोति तदा तेन 
परिणामेन संवरनिजरामोक्षपदार्थानां व्र्यभावरूपाणां कर्ता भवति । कदाचित्युतः निविकल्पसमाधि- 
परिणासाभावे सति विययकपायवज्चताथ शुद्धात्ममावनासाधनाथ वा बहिबुंदृध्या ख्यातिपुणालाभ- 
भोगाकाडक्षानिदानवन्धरहितः सन्‌ शुद्धात्मलक्षणाहेत्सिद्धशुद्धात्माराधकश्वतिपादकसाधकाचार्यो पाध्याय- 
साधूनां गुणस्मरणादिरूपं शुभोपयोगपरिणासं लव करोति । अस्मिन्नथें दुष्टान्तमाहु:। तथा कश्चिदेव- 
दत्त: स्थकीयदेशान्तरस्थितस्त्नोनिभिर्स तत्समीपागतपुरुषाणां सन्‍्मानं कशोति, वार्ता पुच्छति, तत्स्त्री- 
निमित्तं तेषा स्वीकार स्नेहदानादिकं श्र करोति, तथा सम्यरदृष्टिरपि शुद्धात्मस्वरूपोषरूब्धिनिमिसं 
शुद्धात्माराधकप्रतिपादकाचार्योपाध्यायसाधूनां गुणस्मरणं दानाविक च्व॒ स्वयं शुद्धात्माशाधनारहित! 
सन्‌ करोति । एकमल्लानिसंज्ञानिजोवस्वरूपव्याख्याने कृते सति प्रण्यपापाविसप्तपवार्था जीवपुद्गल-- 
संयोगपरिणामनिवुंत्ता इति पीठिकाव्याख्यानं घटते। तास्ति विरोध: । एवं ज्ञानिणोवव्याल्यान- 
सुख्यत्वेन गाथायतुष्टयं गतम्‌ । इति पुण्यपापादिसप्तपदार्थपीठिकाधिकारे गराथाषद केन प्रथमान्तरा- 
घिकारो व्याख्यात: ॥| ७४॥ 
अतः पर यथाक्रमेणेकादशगायथाप्येनत पुनरपि सठज्ञानिजीवस्य विशेषव्याख्यानं करोति 
तत्रैकाबश्गाथासु मध्ये जीव: कर्ता मृत्तिका कलद्ञमिवोपावानरूपेण निशचयेन कर्म नोफर्म जे न 
करोतीति जानन्‌ सन्‌ शुद्धात्मानं स्वसंवेदलज्ञानेंगन जानाति यः स ज्ञानी भवतोति कथनरुपेण 
€ कस्मस्स य परिणाम ” इत्यादिप्रथमगाथा । ततः परं पुण्यपापादिपरिणासान्‌ व्यवहारेण करोति, 
निशचयेन न करोतोति मुलख्यत्वेन सृत्रमेकम्‌ । अथ कमंत्वं स्वपरिणामत्व॑ सुखदुःखादिकर्मफल जात्मा 
जानप्नप्युवयागतपरव्रव्यं न करोतीति प्रतिपादनरूपेण ' णवि परिणमदि ” इत्यादिगाथात्रयम्‌ | तदनन्तरं 
बुद्गलोपि वर्णादिस्वपरिणामस्थेय कर्ता, न च ज्ञानादिजीवपरिणामस्येति कथनरूपेण “ णवि परिणमदि 
इत्यादिसूश्रमेकम्‌ । अतः पर जीवपुद्गलयोरन्योन्यनिमित्तकतृत्वेषपि सति परस्परोपादानफतुंत्वं 
नासतीति कथ्ननमुल्यतया “ जोवपरिणास ' इत्यादि गायात्रयम्‌ । तदनन्तरं निशच्चयेन जोवस्य स्वपरि- 
जासरेव सह कतृकसंभावों भोक्त्‌भोग्यभावद्लेति प्रतिपादनरूपेण “ णिच्छयणयस्स ” हत्याविसुत्रमेकस्‌ । 
ततश्च व्यवहारेण जीव: पुद्गलकर्मंणां कर्ता भोक्‍ता चेति कथनरूपेण “ ववहारस्स वु ' इत्यादिसूत्र- 
मेकम्‌। एवं ज्ञानिजोवस्थ विशेषव्याल्यानमुख्यत्वेनेकादशगायाभिद्वितीयस्थले समुदायपातनिका । 
तखथा- 
अथ ' कथसात्मा ज्ञानो मृतो लक्ष्यते ? ” इति प्रहने प्रत्युत्तरं ददाति- 
कम्मस्स य परिणाम णोकम्मस्स य तहेब परिणामं। 


ण करेदि एदमादा जो जाणादे सो हवदि णाणी ॥ ७५ || 


समयलार: । श्छ 


$ कम्मत्स ये परिणाम णोकम्मस्स ये तहेशव परिणाम ण॑ करेदि एकसादा जो जाणदि यथा 
सत्तिका कलशसुपादानरूपेण करोति तथा कर्ंणः नोकमंणश्ल परिणाम पुद्गलेनोपादानकारणभतेन 
फियमाणं व करोत्यात्मेति यो जानाति “सो हवदि णाणी ' स निशचयजुद्धात्मानं परमसमाधिबलेन 
सावयस्सन्‌ ज्ञानो भवति ॥ ७५॥ हति ज्ञानीभूतजीवलूक्षणकयनरूपेण गाथा गता । 

अथ ' पुण्यपापादिपरिणामान्‌ व्यवहारेण करोति  इति प्ररूपयति- 


कता आदा भणिदो ण य कत्ता केण सो खवाएण। 
धम्मादी परिणाम जो जाणदि सो हबदि णाणी ॥ 


कर्सा आत्मा भणितः न च कर्ता केन स उपायेन | 
धर्मादीन परिणामान्‌ यः जानाति स भवति ज्ञानी ॥ 


१ कसा आवा सणिदो ” कर्ात्मा भणितः “ण य कसा सो ' न शव कर्ता भवति स आत्मा 
* क्रेण उवायेण ” केनाप्यूपायेन नयविभागेन। “ केन नयविभागेन ? * इति चेत्‌, नि३चयेन अकर्सा 
व्यवहारेण कर्सेति। कान्‌ ? “ धस्मादी परिणामे ' पुण्यपापादिकर्मजनितोपाधिपरिणासान्‌ “ जो जाणदि 
सो हवदि णाणी ' ख्यातिपूजालाभादिसमस्तरागादिविकल्पोपाधिरहितसमाधो स्थित्वा यो जानाति 
स्‌ ज्ञानी सवति । इति निशचचयनयव्यवहाराध्यामकतृत्वकतृत्वकथनरूपेण गाथा गता । 


अथ “ पुद्गलकर्म जानतो जीवस्थ पुदूगकेन सह तादात्म्यसम्वन्धो नास्ति ” इति निरूपयति- 


ण वि पारिणमदि ण गिण्हदि उप्पल्नदि ण परदव्बपत्ञाए। 
णाणी जाणंतो वि हु पुग्गलकम्म अणेयविह ॥ ७६॥ 


है 
नापि परिणमति न गृह णात्युत्पद्यते न परद्रव्यपर्यायान्‌ । 
ज्ञानी जानप्नपि खल पुद्गलकर्मानेकविधम्‌ ॥ ७६॥ 


/ पुरगलकम्मं अगेयबिहं  कर्मंबर्गणायोग्यपुद्गलद्गब्येणोपादानकारणभूतेन क्रियमा्ण पुदगलकर्मा- 
नेकविध सूलोत्तरप्रकृतिभेदिन्न “ जाणंतो वि हु विशिष्टभेवज्ञानेन जानन्नपि हु स्फुटं सः। कः ? 
कर्सा, ' णाणी ” सहजानन्देकस्वभावनिजशुद्धात्मरागाद्यालवयोभेंदज्ञानी 'ण थि परिणमदि, ण गिण्हदि, 
उप्पज्जदि ण परदव्वपञ्जाए  तत्पूर्वोक्त परद्रव्यपर्यायरूपं कर्म निशचयेन मृत्तिका कलशरूपेणेव न 
परिणमति, न तादात्म्यरूपतया गृह णाति, नच तदाकारेणोत्यद्यते । ' कस्मात्‌ ?' इति चेत्‌, भुत्तिका- 
कलूदायोरिय तेन पुदूगलकमंणा सह तादात्म्यसस्वन्धाभावात्‌ । तत एतदायाति-पुदुगलकर्म जानतो 
शीवस्य पुद्गलेन सह नि३चयेन क्तृुकमंभावों नास्तिति । 

अथ स्वपरिणासं सदकल्पब्िकल्परूप॑ जानतो जोबस्य तत्परिणामनिमित्तेनोदयागतकर्मणा सह 
तादात्म्यसम्बस्धो नास्तीति दर्शयति- 


१- ' परद्रव्यपर्याये ' इति म॒द्रित: पाठः । अथंवशाहिसश्ति परिवत्यं “ परदष्णपयायेण ' इति पाठान्तरं ग्राहघ् म्‌ । 


कट जीऋणमभताथवियंद रणनप्रंत प्र रातनसंत्यायाः । 


ण वि परिणमदि ण गिण्हदि उप्पज्जदि ण परदव्वपञ्जाए। 
णाणी जाण॑तो बि हु सगपरिणाम अणेयबिह ॥ ७७॥ 


॥। 
नापि परिणमति न गृह णात्युत्पण्यते न परव्रव्यपयायान्‌ । 
ज्ञानो जानन्नपि खलु स्वकपरिणाममनेकविधं | ७७ 
“ सगपरिणाम अणेयबिहं ' क्षायोपह्षमिक॑ सड्कल्पविकल्परूप स्वेनात्मनोपादानकारणभूतेन 
करियमाणं स्वपरिणामसनेकविध “ णाणी जाणंतो वि हु” निविकारस्वसंवेदनशानी जोबः स्वपरसात्मनों 
विशिष्टसेदशानेत जानश्नपि 'हु' स्फुट “ ण वि परिणमदि, ण गिण्हदि, उप्पज्जदि ण परवव्वपज्जाए  तस्य 
पूर्वोक्तस्थ स्वकोयपरिणामस्य निमिसभूतसमुवायाग्त पुद्गलकर्मपर्यायरूपं मुत्तिका कलशरूपेणेव शुद्ध- 
त्िश्चनयेन न परिणमति, न तन्मयत्वेन गृह णाति, न तत्पर्यायेणोत्पछते अर । कस्मात्‌ ? मुशततिकाकलूश- 
“ शोरिव तेन पुद्गलकर्मणा सह परस्परोपादानकारणाभावादिति । एतावता किसुक्‍्त भवति ? स्वकीय- 
७3३३0 / पद ३ 3222 कर्म जानतोपि जोवस्थ तेन सह निदलयेन कतुकर्सभरवों 
हि 6] 
अथ “पुद्गलकमंफर्ल जानतो जोवस्य पुद्गलकर्मफलनिमित्तेन ब्रव्यकर्णा सह निदचयेत कतुकर्स- 
भावों नास्ति ' इति कथयति । 
ण बि परिणमदि ण गिण्हृदि उप्पज्जदि ण परदृव्बपञ्जाए। 
णाणी जाणंतो वि हु पुम्ंगेलकम्मफलमणंत ॥ ७८ ॥ 


नापि परिणमति न गह णात्युत्पद्यते न परवव्यपयायान्‌ । 
जश्ञानो जानप्नपि खलु पुद्गलफर्मफलमनन्तम्‌ ॥ ७८ ॥ 

“ तुणलकम्मफलमण्णतं ' उदयागतढ् ब्यकर्मणोपादानका रणभूतेन क्रियमाणं सुखदुःलरूप दक्त्यपेक- 
यानन्तकर्भफल “णाणो जाणंतो वि हु वीतरागशुद्धात्मसंविसिसमृत्प्नसुखामृतरसतुप्तो भेदकश्ानों 
निर्मेलविवेकभेकशानेन जानन्नपि ' हि  स्फुर्ट “ण वि परिणमदि, ण गिण्हुवि, उप्पज्जवि ण परवव्यपज्जाए 
वर्तमानसुखदु:ःखरूप॑ शक्त्यपेक्ञानिमित्तमुदयागत परपर्यायरूप पुद्गलकर्म मुत्तिका कलशरूपेणेव शुद्धनयेन 
न परिणसति, न तन्मयत्वेत गृह णाति, न तत्पर्यायेणोत्पद्यनते ल। ' कस्मात्‌ ?  इति चेत्‌, मुसिकाकलदा- 
योरिव ते द्रनव्यकर्तणा सह तादात्म्यलक्षणसम्बन्धासायादिति । कि ल विशेष:-यदि पुद्गलकर्सरुपेण 
न परिणसति, न गृह णाति, न तदाकारेणोत्यद्ते, तह कि करोति ज्ञानी जीव: ? मिध्यात्वविषमकषाय- 
बपातिपुजालाभभोगाकाइक्षारूपनिदा नवन्धशल्यादविविभावपरिणामकतृत्वभोक्तृत्वविकल्पध्‌न्य॑ पूर्णकल-- 
झवच्चिदानन्दकस्वथभावेन भरितावस्थ शुद्धात्मानं निविलल्पसमाधों ध्यायतीति भावाथं: ।॥ 

एकसात्मा निइलययेन व्रव्यकर्मादिक परद्रव्यं न परिणमतोीत्याविष्याख्यानमुख्यत्येन गायात्रय॑ 
सतसम्‌ । 

. अथ “ जीवपरिणामं स्वपरिणासं स्वपरिणामफर्ल जे जडस्वभावत्वादजानतः पुद्गलस्य निशण- 
येन जीवेन सह कतुंकर्मंादों नास्ति ' इति प्रतिपादयति- 


१- * परद्रव्यपर्याबे ” इति मुद्रित: पाठः । 





श्रमफधार: । इ९ 


ण वि परिणमदि ण गिण्हदि उप्पण्जदि ण परदृव्वपण्जाए 
पुरगलद॒व्ब॑ 'पि तहा परिणमइ सएहिं भावेहिं ॥ ०९ ॥ 


नापि परिणमति न गृह जात्युत्पद्यते न परदव्यपयोयान्‌ । 
पुद्गलद्रव्यमपि तथा परिणमति स्वकंभावे: ॥ ७९ ॥ 

'ज॑ वि परिणमदि, ण गिण्हृदि, उप्पज्जदि ण प्रदव्यपज्जाए' यथा जीवो निशलयेनानन्तसुखाबि- 
स्वरूप त्यक्स्था पुद्गलद्नव्यरूपेण न परिणमति, न॒च तन्मयत्वेन गृह णाति, न तत्पर्यायेणोत्पच्चते । 
: पुम्धलबब्ब॑ पि तहा / तथा पुद्गलद्रव्यमपि स्वयमस्तर्व्यापर्क भृत्या मृत्तिकाव्र््य कलशरूपेणेव चिवा- 
मन्वेकलक्षणजीवस्थरूपे ण नपरिणमति, नल जीवस्वरूपं तन्मयत्वेन गृह णाति, न चर जीवर्पर्यायेणोत्पश्चते | 
लहि कि करोति ? 'परिणमह सर्एह भावेहि' परिणसति स्वकोयेयंर्णादिस्वभावे: परिणामंगुंणेध॑मेंरिति । 
* कस्मात्‌ ?” इति चेत्‌, सृत्तिकाकलशयोरिव जोवेन सह ॒तादात्म्यलक्षणसस्बन्धाभावादिति ॥ एवं 
पुदृगलबव्यमपि जीवेन सह न परिणमतीत्याविव्याख्यानमुख्यत्वेन गाथा गता | 

अथ * यहापि जीवपुद्गलपरिणामयोरन्योन्यनिरित्तमात्रत्वमस्ति तथापि निशुचयनयेन तयोने 
कतृकरमंभाव:  इत्यावेदयति- 

जीवपरिणामहेदुं कम्मत्तं पुग्गला परिणमंति। 
पुर्गलकम्मणिभित्तं तहेब जीबो वि परिणमदि ॥ <०॥ 
ण वि कुव्बदि कम्मगुणे जीवो, कम्म तेहेव जीवगुणे । 
अण्णोण्णणिमित्तेण दु परिणाम जाण दोण्हे पि ॥८१॥ 
एदेण कारणेण दु कत्ता आदा सएण भावेण | 
पुरगलकम्मकदार्ण ण दु कत्ता सव्वभावाणं॥ ८२ ॥ 
जीबपरिणामहेतुं कमंत्वं पुदगला: परिणमन्ति । 
पुदूगलकर्म निमित्तं तथेव जीवो5पि परिणमति ॥। ८०॥ 
नापि करोति कमंगुणान्‌ जीवः कर्म तथेव जीवगुणान्‌ । 
अन्योन्यनिमित्तेत तु परिणाम जानीहि दयोरपि ॥ ८१॥। 
एतेन फारणन तु कत्ता आत्मा स्वकेन भावेन | 
पुदुगलकर्मकृतानां न तु करता सर्वेभावानाम्‌ ॥ ८२॥। 

/ जीवपरिणामहेदुं कम्मत्त पुरणछा परिणमंति ' यथा कुम्भकारनिमित्तेन मृत्तिका घटरुूपेण 

परिणमति तथा जीवसम्बन्धिमिष्यात्वरागाविपरिणास निमित्त रूब्ध्या कर्मंवर्गणायोग्य पुदगलब्रव्यं 


' १- ' परद्र व्यपयोये ! इति मद्वित: पाठ: । २- * सस्िकाद्रव्यकलदासूपेणेव ' इति मुद्रित'ः पाठ: । 


हर शीऋषभनायदितंबरजेधप य प्रकाशनसंत्थाया: । 


कंत्वेन परिणमति । * पुम्गलकम्मणिमित्त सहेबव जीवो वि परिणमदि ' ययेव ले धटनिमिसेन ' एवं घर्ट 
करोमि ' दति कुम्मकार:, परिणमति तथेबोदयायतपुद्गलकर्म निर्मित्त कृत्वा जीवोषपि निविकारचिज्ण-- 
सत्कारपरिणतिमलभमान:ः सन्‌ मिथ्यात्वरागाविविभावेन परिणमतीति । 
अथ “ण थि कुय्वदि कम्मगुण जीवो ” यद्यपि परस्परनिमित्तेन परिणमति तथापि निश्वयनयेन 
जीवो वर्णाविपुदूगलकर्मंगुणानत्त करोति । “ कसम तहेव जीवगुणे ' कर्म च तथ्थवानन्तशानादिजीवगुणात्र 
करोति। * अण्णोण्णणिमित्तेण दु परिणाम जाण दोण्हू पि  यद्यप्युपादानरुपेण न करोति तथाप्यन्नोन्थ-- 
लिसिततेत घटकुम्भकारयोरिव परिणाम जानोहि हयोरपि जीवपुद्गलयोरिति । अथ-* एदेण कारणेण दु 
कत्ता आदा सएण भावेण " एतेन कारणेन पृव॑सूत्रद्ययव्याल्यानरुपेण तु निर्मलात्मानुभ तिलक्षणपरिणा-- 
मेन शुद्धोपादानकारणभूतेताव्याबाधानन्तसुखाविशुद्धभावानां कर्ता तदहद्िलक्षणेनाशुद्धोपादातकारणभूतेन 
रागाद्यशुद्ध भावानां कर्ता भवत्यात्मा । कथस्‌ ? यथा मृत्तिका कलदस्थेति । “ पुरगलकम्भकदाणं ज॑ 
वु कत्ता सव्वभावाणं ' पुद्गलकर्मकृतानां नतु कर्ता सर्वभावानां ज्ञानावरणाविपुद्गलकमंपर्यायाणासिति। 
एवं जीवपुवृगलपरस्परनिमित्तकारणव्याख्यानमुख्यत्वेन गाथात्रयं गतम्‌ ॥। 
के अथ तत एतदायाति-जीवस्य स्वपरिणामरेव सह निशचयनयेन कतुकर्मभावों सोक्तृभोग्यभावश्य 
भ्रवालिन- 
णिच्छयणयरस एवं आदा अप्पाणमेब हि करेदि | 
बेदयदि पुणो ते चेब जाण अत्ता दु अत्ताणं ॥ ८३॥ 
निशचयनयस्येत्रमात्मात्मानमेव हि करोति । 
ब्रेदयते पुनस्तं चेब जानोीहि आत्मा त्वात्मानम्‌ ॥ ८३ ॥ 


४ णिचछयणग्रस्स एवं आदा अप्पाणमेव हि करेदि ” यथा यद्यपि समीरो निमित्तं भवति तथापि 
निशचयनयेन पारावार एवं कल्लोलान्‌ करोति परिणमति थ॒ । एवं यद्यपि द्रव्यकर्मोदयासद्भावस-ड्वा- 
बात्‌ शुद्धाशुद्धभावयोनिमसिस भवति तथापि निशचयेन निर्विकारपरमस्वसंवेबनज्ञानपरिणतः केवरलू- 
ज्ञानादिशुद्धभावान्‌, तथवाशुद्धपरिणतस्तु सांसारिकसुखदुःखाद्यशुद्ध भावांइचोपादानरूपेणात्सेव करोति। 
अन्न परिणामानां परिणमनमेव॒ कतुंत्वं ज्ञातव्यसिति । न केवल करोति ' वेबयदि पुणो त॑ चेब जाण 
अत्ता दु अत्ताणं ' वेदयत्यनुभवति भुडकते परिणसति पुनदल स्वशुद्धात्मभावनोत्यसुखरूपेण शुद्धोपादानेन 
तमेव शुद्धात्मानमशुद्धोपादानेनाशुद्धात्मानं चर । स कः ? कर्ताउपत्मेति जानीहि। एवं निश्चयकतुत्व- 
भोक्‍तृत्यव्यास्यानरूपेण गाथा गता ॥। 

अथ लोकव्यवहारं दर्शयति- 

कं एम " विहँ 
बबहारस्स दु आदा पुग्गलकम्म करेदि णेयविह । 
ते चेब य बेदयदे पुग्गलकम्म॑ अणेयबिहं || ८9 ॥ 
व्यवहा रस्य त्वात्मा पुदगलकर्स फरोति नेकविधं । 
तच्चेव च बेंदयते पुदूगलकर्मानेकविध ।॥ ८४ ६ 
१- 'अनेयबिहूं  इति मुद्रितः पाठ: । 


धभम्लार: । ह हद 


; १ 

* बवहारस्स हु आदा प्र्गलकम्भं॑ करेदि णेयविहू ' यथा लोके यद्यपि मृत्पिण्ड उपादानकारणं 
तथापि कुम्भकारों घर्ट करोति तत्फलं थे जलधारणमल्यादिक भुडक्ते इति लोकानासनाबिसूढोस्ति 
व्यवहार: तथा यद्यपि कंसंवर्गणायोग्यपुद्गलग्रव्यमुपादानकारणभूतं तथापि व्यवहारनयस्याभिप्रायेणात्मा 
पुद्गलूकर्मानेकविरध मूलोत्तरप्रकृतिभेद्भिन्नं करोति “त॑ चेव य वेबयदे पुस्गलकम्म अणेयविहं ' तथेव 
तदेबोदयागत पुद्गलकर्मानेकविधं॑ हृष्टानिष्टपड्चेन्द्रियविषयकपेण वेदयति अनुभवति इत्यज्ञानिनां 
निविषयशुद्धात्मोपलम्भसअजातसुखाभृतरसास्वादरहितानासनाविरुढोस्ति व्यवहार: ॥ ८४ ॥ 

एवं व्यवहारेण सुखदुःखकतुत्यभोक्तृत्वकथयनमुख्यतया गाया गता । इति ज्लानिजोवस्यथ विशेषव्या- 
ल्यानरूपेणेकादशगायाभिद्वितीयान्तराधिकारो व्याख्यातः | अत: पर पञ्चविदशतिगाथापर्यन्त ट्िक्रियावा- 
दिनिराकरणरूपेण व्यात्यानं करोति। तत्र चेतनाचेतनयोरेकोपादानकत्‌त्व॑ दिक्रियाबादित्वमुच्यते तस्य 
सहक्षेपत्याख्यानरुपेण “ जदि पुग्गलकम्ममिर्ण ' इत्यादियाथाह्यं भवति । तद्दिवरणहाइशगायासु मध्ये 
/ कुगलकम्मणिमिसं  इत्यादिगायाक्रमेण प्रथमगाथाषट्क स्वतन्त्रम्‌ । तदनन्तरमज्ञानिज्ञानिजोवकर्त- 
त्वाकतुत्यमुख्यतया ' परमप्पाणं कुन्वदि ' इत्यादि द्वितोयघटकम्‌ । अतः परं तस्पेव द्विक्रियावादिनः 
पुनरपि विशेषव्यास्यानाथंम्पसंहाररूपेणेकादशगाथा भ्वन्ति। तत्रेकाददगाथासु भध्ये व्यवहारनयसुख्य-- 
ल्वेन “ वयहारस्स दु | इत्यादि गाथात्रयम्‌ । तदद्नन्तरं निश्चयनयमुख्यतया “ जो पुग्गलदव्याणं इत्यादि 
सृत्रखतुष्ठयम्‌ । ततदल व्रव्यकमंगामुपासारकतुत्वमुख्यत्वेन ' जीवम्हि हेदुभदे . इत्यादिसुत्रचतुष्टयम । 
इति समुदायेन पण्चविशतिगाथाभिस्तृतीयस्थले समुदायपातनिका । तशझथा- 

अथेदं पूर्वोक्‍्त कर्मकतृत्व सोक्तुत्वतयतरिभागव्याख्यानं कर्मतायन्नसनेकाल्तेन सम्मतसप्येकान्तनयेन 
मन्यते । कि मन्‍्यते ? भावकसंवन्निद्चमेन द्रव्यकर्मापि करोतीति चेतनाचेतनकार्ययोरेकोपादानकतुत्थ- 
छक्षणं द्विक्रियावावित्व स्थात्‌ । तान्‌ द्विक्रियावादिनों दृषयति- 


जदि पुग्गलकम्ममिणं कुब्बदि त॑ चेब घेद्यदि आदा। 
दोकिरियावादित्त पसज्बदि सम्म॑ जिणाबमदं ॥ <५॥ 


यवि पुद्गलकरमेंदं करोति तच्चेव बेवयते आत्मा । 
दिक्रियावादित्वं प्रसजति सम्यक्‌ जिनावमर्त ॥ ८५ ॥ 


' जदि पुग्गलकम्मसिर्ण कुव्यदि तं चेव वेदयदि आवा यदि चेत्पुदगलकमोदियमुपादानरूपेण 
करोति तवेव च पुनरुषपादानरूपेण वेदयत्यनुभवत्यात्मा ' दोकिरियावादित्तं पसजबि ' तदा चेतनाचेतन- 
करियाहयस्योपादानकतृत्वरूपेण ट्विक्रियावादित्य॑ प्रसजति प्राप्नोति । अथवा “ दोकिरियाविविरित्तो 
पसंजदि सो ' तत्र पाठान्तरे द्वाभ्यां चेतनाचेतनक्रियाध्यामव्यतिरिक्तोषभिन्न: प्रसजति प्राप्नोति स 
पुरुष: । “ सम्म॑ जिणावमर्द ' तख्य व्याख्यान जिनानां सम्यगसम्मतम्‌ । यदचेदं व्याख्यानं सनन्‍्यते से 
निजशुद्धात्मोपादेयरुजिरूपं निविकारखचिज्वमत्का रमात्र॒लक्षणं शुद्धोपादानकारणोत्पन्न॑ निश्चयसम्यत्क्यमलछ- 
भभ्तानों सिथ्यादृष्टिप्तंबतोति । 


१- ' अणेयबिहृ ' इति सुश्गश्कित पाठ: । 


3. अआीऋसभायदितंजरलेमप्ंचप्रकाशनसंस्थाया:। 
अब, ' कुलो. दिमियाबादो फिम्समुष्टिमंजरि ?' इति प्रने प्रस्युलरं प्रमच्छस्तोेवर्ते- प्रकारा-- 
स्वरेग दृढ़यलि-- 
जम्हा दु जत्तमाव॑ फृप्नलभाव च दो वि कुष्वंतिं । 
तेण दु मिच्छादिंदी दोकिरियावादिणों हूति ॥ ८६॥ 


यसथस्वात्मभाव॑ वुक्तलभार्य व दावपि कुर्चन्ति । 
तेन तु मिश्यादृष्टथों हिक्रियावादिनों सवस्सि ॥ ८६॥॥ 

* जम्हा दू अत्तसांय पुबंगंलभावें थ दो वि कुंव्वंति ” यस्मादात्मभाव चिंदरर्प पुदंगलभाव॑ आाजेतन 
जडस्वरुप दर्यभप्युपादानरूपेण कुव॑न्ति ' तेण दु मिच्छाविट्ठी दोकिरियावादिणों हुँति ” ततस्तेन 
कारणन चेतमाचितनक्रियावादिनः पुरुषा: मिथ्यादृष्टयो भवन्तीति | तथाहि-यथा कुम्भकार: स्वकीय॑- 
परिणाममुपादानरुपेण करोति तथा घंटसपि यश्षुपादानरुपेण करोति तथा कुम्भकारस्थाचेतनत्वं 
घटरुपत्व॑ च प्राप्मोति। घटेस्थ वो चेतनत्वं कुम्मकाररूपत्व॑ च॒ प्राप्नोतीति तथा जोबोपि यंद्युपोदोनरू- 
पेण पुरगलद्रव्यकर्म करोंति तदा जीवस्थाचेतनपुद्गलद्रव्यत्वं प्राप्नोति । पुद्गलकर्मणी वा चिंक्रप 
जोवत्व प्राप्पोति । किस, ' शुभाशुर के कुर्वेहन्‌ ' इति महाहडकाररूपं तभों मिव्याज्ञानिनां न नव्यति। 

तहि केषां नश्यंति ?” इसि चेतू, विंषयसुखानुभवानन्दवर्जिते वीतरागस्वसंवेदनवेच्चों शुद्धनिश्चयेत 
भूताथनयनकत्वव्यवस्थापितें चिदान्देकस्वभावे शुद्धपरमात्मद्रव्ये स्थितानासेव समस्तशुभाशुभपरभांव- 
शुस्येन मिविकिल्यसमाशिलिकणेन शुद्रोपधीगधावनावलेस सठक्ञातिनासेथ विलय विनाश गरछति । 
तस्मिन्सहाहइकारंजिकल्पजाले नष्टे सति पुनरपि बन्धों न भक्‍तीति शात्वा यहिर्र्यंधिषये ' हुईं 
करोमि ' “'इदं न करोमि' इति दुराप्रहं त्यक्त्वा रागाविविकल्पजालशास्थे पूर्णजलद्ावब्चिवामम्वैकस्व भावेन 
भरितावस्थे स्वकीयपरमात्मनि निरन्तरं भावना कर्तव्येति भावाथं: । 

इति द्विक्रियावादिसंक्षेपव्यास्यानमुख्यत्वेन गायाहयं गतम्‌ । 

अथ तथेव विशेषव्याख्यानं करोंति- 


पृग्गलकम्मणिमित्त जह आदा कुणदि अप्पणों भाव । 
पग्गलकम्मणिमित्त तह वेददि अप्पणो भाव ॥ 


पुदूभलकर्मनिसित्त यथात्मा करोति आत्मन: भाव । 
पुदुक्लकर्मनिमिस तथा वेदयति आत्मनों साथ । 
 पुग्गलक्षम्मणिमित्तं जहूं आदा कुणवि अप्पणों भाव ' तथैबोबयागतद्रव्यकर्म निर्मित कृत्था 
यथात्मा निविकारस्वसंवित्तिपरिणामेशूल्य: सम्करोत्यात्मनः सम्बन्धिन सुलदुःखांदि भाव॑ परिणक्स 
पुर्गलकस्मणिमिसं तह वेंददि अप्यंणों भाव ' तयेवोदयागतद्रव्यकर्मनिमिस लब्धवा स्वशुद्धात्मभांव- 
: नोत्थवास्तवसुलास्वादमवेदयन्सन्‌ तमेव कर्मोदयजनितस्वकीयरागार्दिभाव॑ वेदयंत्यनुभंंति, न ज 
प्रव्यकसरुपप रभावमित्यानिप्राय: । 


। समकलाक ।- ह 
अंक जिवृलतात्मणा्वानात्मा करोलि! तवेधाजिशुपान्‌ः ऋ्वफर्मापिफत्भावस्न- पर; पुकास: करोती- 
5 3225 बा 
मिज्छाते पुण दुविहदे जीवमर्जीव तहेवः अण्णाण | 
अविरंदि जोगो मोहों कोहादीया इमे भावा ॥<७॥] 
मिथ्यात्व पुनद्िविध जीवोउजीवस्तर्थवाक्मल । 
अविरतियोंगो मोहः क्रोधाशा इसे भावा: ॥८७ ४ 
* मिच्छत्त पुण दुणिहं' जीयमजीय ' क्ध्यात्व पुंनह्ठिविश्च जोवल्वभावसज्जीचस्वभाव तर । * तहेव 
अण्णाणं अविरदि जोगो मोहो कोहादोया इसे भावा ' तथंव चाज्ञानमविरतियोंगो मोहः क्रोधावयोउ्मी 
आावा: पर्याया: जीवरूपा अजीवरूपाइ्य भवन्ति मयूरभुकुरन्दबत्‌ । तशथां-यथा मय्रेण भाव्यमाना 
अनुभूयमाना नोलपीताद्याकारविदशेषा मय्रशरीराकारपरिणता मय्र एवं चेतना एवं तथ. निर्भला- 
त्मानूभूतिज्युतजीवेन भाव्यमाना अनुभयमाना: सुखदुःखादि विकल्पा जोव एवाशुद्धनिश्चयेन चेतना 
एव । यथा जल मुकुरन्देन स्वच्छतारूपेण भाष्यमाना: प्रकाशमानमुखप्रतिबिम्यादिविकारा मुकुरन्द एव 
अजेतना एब तथा कर्मकर्गणायोग्यपुदणलब्रव्येणोपादानभतेत क्रियमाणा जशानावरणादिद्रव्यकमंपर्याया: 
चुदमल एव अचेतना एबेति । 
“ अथ कतिविधो जीवाजीओबो ? इति पृष्टे प्रत्यस्तरमाह- 
पुंगगलकंम्म मिंचछं जोगी अविरदि अणाणमज्जीब | 
उबझओगी अण्णाणं अविरदि मिच्छत्त जीवो दु॥ <<॥ 
पुद्गलकर्म मिथ्यात्थं योगोषव्श्तिश्शांनमजीवः । 
उपयोगो$ज्ञानमवितिमिंध्यात्व जोवस्तु ।। ८८ ॥ 
/ पुर्गलकम्भं सित्छं जोगो अविरदि अणाणमज्जीवं ” पुद्गलकर्रूप मिथ्यात्यं योगी5विंरतिरं- 
शानसित्यजीव: । * उदओंगों अष्णाणं अधिशद मिस्छत जीबी दु' उफ्योगरूपों भावरूप:, शुद्धात्मा- 
दितस्‍्वभावविषये विपरीतैपरिण्छित्तिबिकस्रपरिणयमो जीवस्वथाज्ञानं, निधिकारस्वसंवित्तिविपरीतव्रत- 


'परिणासविकारोइविरति:, विपरोताधिनिवेश्ोपयोगविकाररूपं शुद्धजीवादिपदार्थविषये विपरीतश्रद्धानं 
मिश्यात्यमिति जीव: । जीव इति कोर्थ: ? जीवरूपा भावप्रत्यया इति ॥ 


अथ ' शुद्धचंतन्यस्वभावजोवस्थ कर्ण मिथ्यादर्शनाविविकारों जात: ?” इति चेत- 
उबओगस्स अणाई परिणामा तिण्णि मोहजुत्तरस | 
मिछात अण्णाणं अविरदिभाषों य मायन्बों || ८५॥ 
उपयोगस्पथानादयः परिणामास्त्रयों मोहयुक्तस्थ । 
मिथ्पत्वसक्षाननविर तिभावदच ज्ञातव्यः ॥ ८९॥ 


६६ शआीजऋपधमाथबिरंबरजअंगग्रंथ प्रकाशनसंस्थायः: । 


४ उकओगधश्य अणाई परिणामा -तिण्णि ' उपयोगलक्षणत्वावृपयोग आत्मा । तस्य सम्बन्धित्वेना- 
माविसन्तानापेक्षया त्रयः परिणामा ज्ञातव्या:। कथम्भ्तस्य तस्य ? * मोहजुत्तस्स ' भोहपुक्तत्य । के ते 
परिणामाः ? * सिच्छसं अण्णाणं अविरंदिभादो य णादव्वो ' सिश्यात्यनज्ञानमधिरतिभावदचेति शातथ्य 
इति | तथाहि-यशापि शुद्धनिश्वयनयेन शुद्धबुद्धकस्वभावो जीवस्तयाप्यनाविमोहनीयकर्भबन्धवशान्मि- 
ब्यात्वाशानाविरतिरूपास्त्रय: परिणासविकारा: सम्भवन्ति । तत्रशुद्धजोवस्वरूपमुपादेयं मिथ्यात्यादि-- 
विकारपरिणामा हेया इति भावार:। 

अथात्सनो मिथ्यात्यादित्रिविधपरिणामविकारस्य कतृत्वमुपदिशति-- 


एदेसु य उक्ओोगो तिबिहो सुछो णिरंजणो भावो | 
जे सा करेदि भाव उबओगो तस्स सो कत्ता ॥ ९० ॥ 


एतेषु चोपयोगस्त्रिविध: शुद्धों निरओझ्जनों भाव: । 
यं स करोति भावमुपयोगस्तस्य स कर्त्ता ॥ ९० ॥। 

/ एवेसु य एलेषु जे मिभ्यावशनज्ञानचारित्रेषदयागतेषु निमित्तभतेषु सत्सु “ उबओगो ” झान- 
वर्शनोपयोगलक्षणत्वादुययोग आत्मा “ तिविहो ' कृष्णनोलपीतत्रिविधोषाधिपरिणतस्फटिकवत्‌त्रिविधो 
भवति । परमार्थेन तु 'सुद्धो ' शुद्धों रागादिभावकर्मरहित:। ' णिरंजणो ” निरञ्जनो ज्ञानावरणादिद्रष्य- 
कर्माउजनरहित: । पुनइ्य कयम्भतः ? “ भावों ' भावः पदार्थ: । अलण्डकप्रतिभासमयज्ञानस्वभावेनक- 
विधो5पि पूर्बोक्तमिथ्यादर्शनज्ञानचारित्रपरिणामविकारेण त्रिविधों भूत्वा 'जं सो करेदि भाषं ' य॑ 
परिणाम करोति स आत्सा ' उबओगो ' चेतन्यानुविधायिपरिणाम उपयोगों भण्यते तल्लकणत्वादुपयो- 
गरूप: । “ तसस सो कसा ” निथिकारस्वसंवेदनज्ञानपरिणामच्युत: सन्‌ तस्थेव सिध्यात्वाबिश्रिविध- 
विकारपरिणामस्य कर्सा भवति, न थ्‌ द्रव्यकर्मण हति भावः ॥ ९०॥ 

अथात्मनों मिथ्यात्वादिश्विविधपरिणामविकारकतुत्वे सति कर्मंवर्गणायोग्यपुवगलव्रव्यं स्वत एबो- 
बादानरूपेण कर्मंत्वेत परिणमतीति कथयति-- 


जं कुणइ भावमादा कत्ता सो होदि तस्स भावस्स । 
कम्मचं परिणमदे तम्हि स्य पुग्गलं दर्व्व ॥९१॥ 
ये करोति भावमात्मा कर्ता स भवति तस्थ भावस्य । 
क्मंत्वं परिणमते तस्मिन्‌ स्वयं पुद्ग् द्रव्यम्‌ ९११ 
“ जु॑ कुणदवि भावमादा कत्ता सो होदि तसस भावस्स ' यं भाव॑मिध्यात्वादिविकारपरिणामं 
शुद्धस्वभावच्युतः: सन्‌ आत्मा करोति तस्य भावस्यथ स कर्ता भवति । ' कम्सस परिणमदे तम्हि सर्य 
बुर्ग्ल बव्यं ' तस्मिश्नेब त्रिविधविकारपरिणामकतुत्वे सति कमंबर्गणायोग्यपुव्भलश्रव्य स्वयमेवोपादान-- 


रूपेण व्रव्यकसंत्वेन परिणमति । किवत्‌ ? गारुड़ादिसन्त्रपरिणतपुरुषपरिणामे सति वेशान्तरे स्वयभेय 
तत्पुल्वव्यापारमस्तरेणापि विधापहारबन्धविध्यंसस्त्रीविडम्बनादिपरिणामवरत्‌। तसेव च मिभ्यात्थरागाएि- 


विशावविनातकाले निशलयरत्नत्रयस्वरुपशुद्धोपपोगपरिणामे सति गाशइसम्त्रसामब्येग निर्योजजिषयत्‌ 


सनवलारः 4 है 


स्थपभेव नीरसीभूय पूर्वबर््ध अध्यकर्म जीकात्पुलाभूल्या निरजनेरां गक्कद़ोति भाधार्थ:। एवं स्वतन्त्रव्याल्या- 
ममुख्यत्वेन गायावट्क॑ गतम ।। 
अथ निशययेन वीतरागस्वसंवेदतज्ञानस्थाभाव एवाशानं भण्यते । तस्मादज्ञानावेव कर्म प्रभवतोति 


परमप्पाणं कुव्वदि अप्पाणं पिय पर करिंतो सो । 
अण्माणमओ जीबो कम्मा्ण कारगो होदि ॥९२॥ 


परमात्मान कुर्वन्नात्मानमपषि च पर कुर्बन सः । 
अज्ञानमयों जीव: कर्मणां कारकों भवति ॥ ९२॥ 
* पर ' परद्रव्यं स्रावकसंद्रष्यकर्मरंपं “ अप्पा्ण कुव्वदि ' परव्रव्यात्मतोभेदन्ञरनाभगवादात्सानं 
करोति *' अप्पा्णं पि य परं॑ करितो  शुद्धात्मानं क्र पर करोति या “सो अण्णाणमओ जीद्से कस्साणं 
कारगो होवि ' स चाज्ञानमयों जीव: कर्मणां कर्ता भवति | तथ्यथा-यथा फो5पि पुरुष: शीतोष्णरूपद्या: 


पुदगलपरिणासावस्थायास्तथाविधज्ञीतोष्णानु भवस्य चेकत्वाष्याधाड्रेड्मजानम दतोहमुष्णोह॒भिलि 
प्रकारेण श्ीतोष्णपरिणतेः कर्ता भवति, तथा जीवोषि निजशुद्धास्मानुभतेभिन्लाया उदयायतपुद्गलपरि- 
णासावस्थायास्तप्चिमित्तसुखदुःलानुभवस्य चेकत्वाध्यवसायारोपात्‌ परव्रध्यात्ममः समस्लरागादिविकसुप-- 
3७-३० सुखी दुःखीति प्रकारेण परिणमन्कर्मणां कर्ता भवतोति 
सावाथ: । 
अथ बोतरागस्वसंवेदनज्ानात्सकाझात्कर्स न प्रभवतोत्याह- 
परमप्पाणमक्तुल्वी अप्पाणं प्रिय पर अकुब्बंतो । 
सो णाणमओ जीवो कम्माणमकारओ होदि ॥ ९३॥ 
परसात्मानसकुबजझात्णामनसपि च परसकुवन्‌ ! 
स्‌ शासमथों जीव: क्ृंमामकारको भवति (॥ ९३४ 
* पर॑ ' वरं परव्रव्यं बहिविधये देहादिकमभ्यन्तरे रागादिक सावकर्मद्रव्यकर्मरूप वा “ अप्याणस- 
कुण्यी ' भेदविज्ञानबलेनात्मानमकुरेक्षात्ससस्वन्धमकुवेस “ अप्पाणं पि य पर अकुष्व॑तो ' शुद्धवव्यगुण- 
पर्यावस्‍्थभाव निजात्सानं व परमकुर्वत्‌ ' सो णाभमओ जीवो कम्माणमकारओ होदि ' स सि्ंलात्सा- 
नुभूतिलक्षणसेदशानी जीवः कर्मणामकर्ता भवतीति । तथाहि-यया कश्चित्‌ पुरुषः शीतोष्णरूपाया: 
पुबृणगलपरिणामावस्थायास्तथाविधशीतोल्णानुभवस्य चात्मनः सकाशाउ्क्शानात्‌ शीतोहमुष्णोहमसिति 
परिणतेः कर्ता न भवति । तथा जीवोषि निमशुद्धात्मानुभतेभिन्नाया: पुद्मलपरिणासमावस्थायास्तप्रिमि- 
सधुजबु:ज़ानुभव्रस्प ज स्वश्ुद्धप्ममावनोत्यसुखानु भन्न सिन्नस्य भेदक्ानास्यासात्परात्खनो संबलाने सत्ति 
रजपेबरम्तोहपरिणाममकुर्वाण; -कसेणं कर्ता न सवति + ततः स्थित शानात्कर्म न प्रभवतीत्यप्रिप्रत्यः।९३३ 
अथ “ कथमज्ञानात्कर्म प्रभवति ' इति पृष्ठे गाथाहयेन प्रत्युतस्मछ-- 
१० ' जेकत्थाध्याक्ा-' इति मुद्तितः पाऊः। २- ' परिणसत्कसंजां' हति भितः फाड़: । 


डध लोआंच भनार्थादगंबरअनग्ंथदा राहनमसंस्थायाः । 


तिबिहों एसबओगो अस्सवियप्पं करेदि कोहोह । 
कत्ता तस्तुवओगस्स होदि सो अत्तभावस्स ॥ ९४ ॥ 


आत्रिविध एव उपयोग असहिकलपं करोति फ्रोधो5हूं । 
फर्तसा तस्योपयोगस्य भवति स आत्मभावस्यथ ॥ ९४॥॥ 


“ तिविहों एसुंवओगो ' त्रिविधस्त्रिप्रकार एप प्रत्यक्षीभूत उपयोगलक्षणत्वादुपयोग आत्मा 
“ अस्सवियप्पं करेदि ” स्वस्थभावस्याभावादसद्विकल्पं मिथ्याविकल्पं करोति । केन रूपेण ? “ कोहोहं * 
फऋ्रोधोहसित्यावि ' कत्ता तस्सुवओशस्स होदि सो ' स जीवः तस्य क्रोधाह्युपयोगस्य विक्रल्पस्थ कर्ता 
भवति। कथम्भूतस्थ ? 'अलभावस्स आत्मभावस्याशुद्धनिधच्येतन जीवपरिणासस्येति । तथाहि-सामन्येना- 
ज्ञामरूपेणकर्विधो४पि विशेषेण मिथ्यावशेनश्ानचारित्ररूपेण जिविधो भृत्वा एबं उपयोग आत्मा क्रोधा- 
झात्मनों मव्यिभावक भावापक्षपो: । भाव्यभावकभायापन्नयों: कोर्थ: ? भाव्य: क्रोधादिपरिणत आत्सा, 
भावकोी र5जकदचान्तरात्मभावनाविलक्षणों भावफ़ोंधः । इत्थम्भ्तयोहयोर्भदज्ञानासाया:दृंदसजानब्रि-- 
विकल्पस्वरूपाद्च्नष्ट: सन्‌ फ्ोधोहमित्यात्मनों एयकल्पसुत्पादयाति, तस्वेब फरोधायुपय्ोगपरिणामस्था- 
शुद्धतिकचयेत कर्ता भ्तीति भावार्थ:। एबमेव व फोधपदपरिवर्तनेन मानसायालोभ्रमोहराग्रहेबकर्मे- 
समोकसंसनोयचनकायशोत्रखल्षुत्रणरसनस्पर्शनसुत्राणि पोड्श व्यास्येयानि | अनेन प्रकारेणाविक्षिप्त- 
चित्तस्व भावशुद्धात्मतत््वविलक्षणा असंख्येयलोकसात्रप्रसिता विभावपरिणाम। ज्ञातध्या इति ॥ ९४ ॥ 
अथ- 
तिविही एसबओगा अस्सवियप्पं करंदि धम्मादी । 
कत्ता तस्मुबओगस्स होदि सो अत्तभावस्स ॥ ९५ ॥ 


त्रिविध एबं उपयोग असद्विकल्पं करोति धर्मादिक । 
कर्ता त्रिविधागुद्धोपपोगस्य भवति स आत्मभावस्य ॥ ९५ ॥ 


“ तिविही एसुबओगो ' सामान्येनाभानरूपेणकर्विधोषपि विशज्येषण भिध्यादशेनशानचारित्ररूपेण 
ज्िबिध: सप्लेष उपयोग आत्मा ' अस्सवियप्पं॑ करेदि धम्मादी ' परद्रध्यात्मनोज्ेयज्ञायकशावापक्षयोंर-- 
विशेषदर्शनेनाविद्येषज्ञानेता विशेषपरिणत्या ज॒ भेदमानाभावा:द्रेंद्सजानन्‌ धर्मास्तिकायोहमित्यायात्म- 
नोह्सहिकल्पमुत्पादयति । ' कत्ता तस्सुवओगस्स होदि सो अत्तभावस्स ' निमंलात्मानुभतिर हितस्थेव 
मिथ्याविकल्परूपजीवपरिणामस्याशुद्धनिश्चयेन कर्त्ता भवति ! ननु धर्मास्तिकायोहमित्यादि कोषि 
न बते । तत्क घटते ? इति । अन्न परिहारः । घर्मास्तिकायोहमिति यो सो परिछिततिरूपयिकल्पो 
मनसि वर्तते सोप्युपचारेण धर्मास्तिकायों भण्यते । यथा घटाकारबिकल्पपरिणसि ज्ञानं घट इति, तथा 


तद्ध्मास्लिकायोहमित्यादिविकल्प यदा शेयतस्वधिचारकाले करोति जीव: तथा शुद्धात्मस्वरूपं विस्मरति। 
तस्मिन्विकल्पे कृते सति घर्मोहमिति विकल्प उपचारेण घटत इति भावाये: | ततः स्थित शुद्धात्म- 
संविसेरभावरुपमज्ञानं कर्मकलेत्वस्थ कारण भ्रवति ॥ ९५ ॥। 


१० ' कायोयर्ति- ” इति मद्वित: पाठ: । २- “ दिविकल्पः ' इति मुद्रित: पाठ: । 


वनयसार: | ४७ 


है 
एवं पराणि दव्वाणि अप्पर्य कणदि मंदबुद्धी उ। 
अप्पाणं अबि य पर करेई अण्णाणभावेण ॥९६॥ 


एवं पराणि द्रव्याणि आत्सानं करोति मन्दब॒द्धिस्तु । 
आत्मानसपि ज्ञ पर करोति अज्ञानभावेन ॥। ९६॥। 


* एवं ' एवं ततः पूर्बोक्तगाथाह्यकथितप्रकारेण “ पराणि दजब्बाणि अप्पयं कुणदि ' ऋ्रेधघोह- 
मित्यादिवद्धर्भास्तिकायोह॒सित्यादिवच्च क्रोधादिस्यकीयप रिणासरूपाणि तथेव धर्मास्तिकायादिशेयरूपाणि 


थ परद्रव्याणि आत्मानं करोति। स कः कर्ता ? 'मंदबुद्धी उ' मन्दबुद्धिनियिकल्पससाधिलक्षण भेदविज्ञानर-- 
हित: “ भ्षप्पारण अबि य पर करेंदि ' शुद्धब॒द्धेकस्वभावमात्मादसपि छर पर स्वस्वरूपासदिन्न करोति | 
रागादिषु योजयलतीत्यर्थ: । केन ? “ अप्णाणभावेण ” अज्ञानभावेनेति । ततः स्थित फ्रीधादिविषये 
भूताविष्टदृष्टान्तेन धर्माविज्ञेयदिषये ध्यानायिष्टवृष्टास्सेसेय शुद्धात्मरंवित्यभावरूुपमज्ञानं कर्मकर्तत्वस्य 
कारणं भवति । तत्था-यथा कोपि पुरुषों भतादिग्रहाविष्टो. भुनात्सनोभेंदसजानन सच्नमानपोंचित- 
शिलास्तम्भचालतादिकमद्श्रुतव्यापारं कु्बत्पन तस्प व्यापारस्य फर्ता भवति, तथा जोवो5पि बीतराग- 
प्रससासायिफपरिणतशुद्धोपयोगलक्षणभेवपताभावात्काम को था दिशुद्धात्मनो ई यो भेंदस जा नन्‌ की धो हू का- 
सोहसित्यादि विकल्पं कु्वेन्सन्‌ कर्ण: करता भवति । एवं क्रोधादिविषये भूताविष्टदृष्टान्तो गत: । 
तथेव च यथा फश्चिद्‌ महामहिषादिध्यातातिष्टो महिषाशात्मनोहंयोंभेंदसजानन्महासहिषो5हूं गरूडो$हूं 
कामदेबी5हमग्निरहूं दुग्धधारासमानामृतराशिरह मित्याद्यात्मविकल्पं कुर्वाण: सन्‌ तस्य विकल्पस्य कर्ता 
भवति । तथा ध॒ जीवो5पि सुखदुःखादिसमताभावनापरिणतशुद्धोपयोगलक्षणभेदज्ञानाभावाद्धर्मा दि- 
शेयपदार्थानां शुद्धात्मनह्व भेदमजानन्‌ धर्मास्तिकायोहमित्याद्यात्मविकल्पं करोति, तस्येब विकल्पस्य 
कर्ता भवति । तस्मिन्‌ विकल्पकत्‌त्वे सति द्रव्यकर्मबन्धो भवतीति। एवं धर्मास्तिकायादिज्ेयपदार्थ- 
विषये ध्यानवृष्टास्तों गत: । है भगवन्‌ ! धर्मास्तिकायोयं जीबोयमित्याविजेयतत्त्वविचारबिकल्पे क्रिय- 
पाणे यदि कर्मबन्धो भवतोति तहि जेयतत्त्वविचारों वर्थेति न करतेव्य:। नेवें बक्‍तव्यम्‌ । त्रिगुप्तिपरिणत- 
निविकल्पसमाधिफाले यद्यपि ते कर्ंव्यस्तथाए तस्प त्रिगुप्तिध्यानस्थाभावे शुद्धात्मानमुपादेयं कृत्वा 
आमगमभाषया तु सोक्षमुपादेय कृत्वा सरागसम्यफ्त्डकाले विषयकषायवज्चनार्थ कर्तव्य: ॥ तेन तत््व- 
विचयारेण सुख्यवृत््या पुष्यबन्धो भवति, परम्परया निर्वाण च भदतीति नास्ति दोष: । फिन्‍्तु तत्र 
तस्वविचारकाले वीतरागस्वसंवेदनझ्ञानपरिणत:ः शुद्धात्मा रशक्षादुपादेय: कर्तव्य: इति ज्ञातव्यम्‌ । ननु 
बोतरागस्थसंवेदनज्ञानविचारकाले वीतरागविशेषज किमिति क्रियते प्रचुरेण भवस्द्रि:? कि सरागमपि 
स्वसंवेदनज्ञानमस्तीति ? अशन्रोत्तरं-विषयसुखानुभवानन्दरूप स्वसंवेदनज्ञानं सर्बजनप्रसिद्धं सरागम- 
पास्ति । शुद्धात्मसुलानुभतिरूपं स्वसंवेदनशान बीतरागसिति । इदं व्याख्यानं स्थसंवेदनज्ञानव्यास्यान- 
काले सर्वत्र शातव्यभिति भावार्थ:॥ ९६॥ हि 
१-' मंबबुद्धीओ ' इति सद्नितः पाठ:। २० ' मंदबुद्धीओ  इति मुद्रित: पाठ: । “ मंदबुद्धी ' इति प्रयक 
'बजनास्त: पाठ:, न तु॒ सवब॒ुद्धोओं इति । ' कुणदि ! इत्येकवचनास्तपाठवशनात्तस्कत्रोप्पेफवणनानतेन माव्यम्‌। ओ 
इस्यव्ययं तु सम्बोधत पादपूर्ता था प्रयुक्‍्यते । छायायां तु पाठस्य वर्शानात गायायां 'उ इति पाठेन भाष्यम्‌ । 


ड्ट ओऔीआऑंचसनाथबिगंव रजैतप्रंथ प्रकाकझ्मन संस्थाया: । 


ततः स्थितमेतत्‌-शुद्धात्पानुधूतिलक्षग्रश्नम्पप्ान्यत्षद्यति कर्मकर्तृत्वभू- 
एदेण दु सो कच्ता आदा णिच्छयविद्‌हिं परिकद्ठिदो । 
एवं खलु जो जाणंदि सो झुंचदि सव्वकत्तित ॥ ९७॥ 


एतेस तु स कर्तात्मा निश्चयविद्धि: परिकथितः | 
एवं खल यो जानाति स मुठ्चति सब्रेकतृत्वं 4। ९७॥ 
£ एदेण दु सो कशा आदा णिच्छवविदृर्हि परिफहिदों ' एतेन पूर्वोक्तगायात्रपध्यक्मातत्णेणा- 
शानभाबेम स आत्मा कर्ता भणितः । के: ? निदश्चयवि>्दूनिशुचयज्ञ: सर्वशेः। तथाहि- बीतरागपरम- 
सामायिक्रसंपसमपरिणताभेदरत्नअ्यस्थ प्रतिपक्ष भतेन पृर्वंगायात्रयव्यास्यानप्रकारेणाज्ञानभावेन यदात्मा 
परिणमति, तदा तस्येब मिथ्यात्वरायाविरृपस्थाशानभावस्य कर्ता भवति। ततदच व्रब्पकर्मंबन्धों भवति। 
यदा तु चिदानन्देकस्थभावशुद्धात्मानुभूतिपरिणामेन परिणति तदा सम्यरज्ञानी भृत्वा सिथ्यात्वरागादि- 
सायकसंख्पस्पाज्ानभावस्य कर्ता न भवति । तत्कतुत्वाभावे हि द्रव्यकर्ंबरधो5षपि न भवति । “ एवं 
खल जे जाणबि सो भुंचदि सब्वकत्तित्व ' एवं गाथापूर्वाद्धव्याक्यानप्रकारेण मतसि योध्सो वस्तुस्वरूप॑ 
जानाति स सरागसम्पम्दुष्टि: सन्नशुभकर्मकर्तृत्वं मुझ्चति । निश्ययचारिक्रविनाभाविवीत रागसम्यरदृष्टि- 
भूत्या शुभाशुभसबंकमंकतुृत्व॑ च मुझचति । एवमज्ञानात्कर्म प्रभवति सउज्ञानाश्नव्यतीति स्थितस्‌ । 
इत्यक्ञानिसड्क्ानिजीवप्रतिपादनमुष्यत्वेन द्वितीयस्थले गाथावट्कं गतस्‌ । एवं द्विक्रियावाविनिराकरण- 
विद्योष्यास्यानरूपेण द्वावशगाया गता: । 
अथ पुनरप्यपसंहारखूपेजेकाददमायापयेन्त द्विक्रियावादिनिराकरणविषये विशेषव्याश्यानं करोति । 
वच्यभा-परभावनात्मा करोतीति यवृव्यवहारिणों वदन्ति स व्यामोह इत्यूपविशति- 


बबहारंण दु एवं करेदि घडपडरथाणि दव्वाणि । 
करणाणि य कम्प्राणि य णोकम्माणीह घिविह्ाणि ॥ ९८॥ 


व्यवहारेण त्वेबं करोति घटपटरथान्‌ द्रव्याणि । 
करणानि च कर्माणि च नोफर्माणीह विविधानि ॥ ९८॥। 


* बवहारेण दु एवं करेवि घडपडरयाणि दव्वाणि  यतो यथा अस्योन्यव्यवहारेणैजं “ बु पुनः घट- 
पटरथादिवहिद्रध्याणीहापूर्वण' करोत्यात्मा 'करणाणि य कम्माणि य णोकम्माणीह विविहाणि ! 
तथाष्यन्तरेषषि करणानौचियाणि जल नोकर्माणि इह जगति विविधानि क्रोधादिश्रव्यकर्माणोहापूर्वेज 
विशेषेण करोतीति मन्यन्ते । ततोस्ति व्यामोहों मढत्वं व्यवहारिणाम्‌ । 


अथ स व्यामोहः सत्यो न भवतीति कथयति- 


१० अन्न ' जादा ' इस्यपि पाठ:। २- अन्न ' त्वात्मा ! इति पाठ: । ३- “तु ' इति भुब्चितः पाठ: । 


खमपलार: | है 


जदि सो परदव्बाणि य करिज्ज णियमेण तम्मओ होज्ज | 
जम्हा ण तम्मओ तेण सो ण तेसि हबदि कचा ॥ ९९॥ 


यदि स परद्रव्याणि च कुर्या न्नियमेन तन्‍्मयो भवेत्‌ । 
यस्मात्न तन्‍्मयस्तेन स न तेषां भवति कर्ता ॥ ९९॥। 

* जदि सो परदष्याणि य॒ करिज्ज णियमेण तम्मओ होज्ज ' यदि स आत्मा परव्रव्याणि नियमे- 
नेकान्तरूपेण करोति तदा तन्मयः स्यात्‌ “ जम्हा ण तम्मओ तेण सो ण तेसि हवदि कत्ता ” यस्मात्स- 
हजशुद्धस्वाभाविकानन्तसुखादिस्वरूप॑ त्यक्त्वा परद्र्येण सह तन्मयो न भवति । ततः स आत्मा तेषां 
परद्रव्याणामुपादानरूपेण कर्ता न भवतोत्यभिप्रायः ॥ ९५॥ 


अथ न केवलमुपादानरूपेण कर्ता न भवति कितु निमित्तरूपेणापीत्युपदिशति- 
जीबो ण करेदि घड्ड णेव पर्ड णेव सेसगे दव्बे । 
जोगुबओगा उप्पादगा य तेसि हवदि कत्ता | १०० ॥ 


जीवो न करोति घट नव पट नेब शेषकाणि द्रव्याणि । 
योगोपयोगावुत्पादकौ च तयोभवतः कर्ता ॥॥ १००॥ 


“ जीबो ण करेदि घर्ड णेव पड णेव सेसगे बब्वे ' न केवलमुपादानरूपेण निमित्तरूपेणापि जोबो 
न करोति घट न पर्ट नंव शेषद्रव्याणि । “ कुतः ?' इति चेतू, नित्यं सर्वकालं कर्मकतृत्थानुषडगात्‌ । 
कर्स्ताहि करोति ? * जोगृवओगा उप्पादगा य  आत्मनों विकल्पव्यापाररूपो विनश्वरों योगोपयोगावेव 
तत्रोत्पादकों भवतः । ' सो तेसि हवदि कत्ता ' सुखदुःखजीवितमरणादिसमताभावनापरिणताभेदरतध्न-- 
अयलक्षणभेदविशानाभावाद्यदा काले शुद्धबुद्धफस्वभावात्परमात्मस्वरूपादअष्टो भवति तदा स जीव- 
सस्‍तयोर्योगोपयोगयों: कदाचलित्कर्ता भवति, न स्वंदा । अत्र योगशब्देन बहिरहगहस्तादिव्यापार: । 
उपयोगशब्देन चान्तरदयजिकल्पो गृहधयते । इति परम्परया निमित्तरूपेण घटादिविषये जीवस्यथ कतुंत्वं 
स्थात्‌ । यदि पुनः मुख्यव॒स्था निमित्तकतुत्वं भवति तहि जीवस्य नित्यत्वात्‌ सर्वदेव कर्मकर्तृत्वप्रसडगात्‌ 
सोक्षाभाव: । इति व्यवहारव्याच्यानमुस्यत्वेत गायात्रयं गतम्‌ ॥। 


अथ बीतरागस्वसंवेदनज्ञानो ज्ञानस्येव करती, ने श्र परभावस्थेति कथयति-- 
जे पुग्गलद॒व्वाणं परिणामा होति णाणआवरणा | 
-ण करेदि ताणि आदा जो जाणदि सो हबदि णाणी ॥ १०१॥ 


ये पुद्गलद्व्याणां परिणामा भवन्ति ज्ञानावश्णानि । 
न फरोति तान्यात्मा यो जानाति स भवलि ज्ञानी ॥ १०१॥ 


घ० ओभीऋषभनांधविगंबरज नग्गंभप्रकाध्मसंस्थाया:। 
* जे पुस्गलदब्याणं परिणामा होंति णाणआवरणा ' ये क्ंवर्गणायोग्यपुद्गलपरिणामाः पयाया 


शानावरणादिद्रव्यकर्रपा भवन्ति 'ण करेदि ताणि आदा ' तान्‌ पर्यायान्‌ व्याप्यव्यापकाबेल सृत्तिका 
कलहामिवात्मा न करोति गोरसाध्यक्षयत्‌ “ जो जाणदि सो हववि णाणी ” इति यो जानाति सिश्या- 
स्वविषयकषायपरित्यागं कृत्वा तिविकल्पससाधों स्थित: सन्‌ स ज्ञानो भवति, त ल् परिन्ानमात्रेण । 
इदसत्र तात्पयंमू- वीतरागस्वसंवेदनज्ञानी जीवः शुद्धनयेन शुद्धोपादानरूपेण शुद्धज्ञानस्येव कला । किवत्‌ ? 
इति चेत, पीतत्वादिगुणानां सुवर्णवत्‌ उष्णादिगुणानामग्निवत्‌ अनन्तज्ञानाविगुणानां सिद्धपरमेष्ठिवदिति । 
सच मिथ्यात्वरागादिरूपस्थाज्ञानभावस्थ करती । इति शुद्धोपावानरूपेण मिथ्यात्वरागाविभावानाम- 
शुद्धोपादानरूपेण मिथ्यात्वरागादिभावानां चर तद्पेण परिणमन्नेव कतुंत्यं ज्ञातव्यं, सोकतुत्वं च । न ज 
हस्तव्यापारवदीहापूर्वकं घटकुम्भकारवदिति । एवमेव वर ज्ञानावरणपदपरिवतंनेन बशंनावरणवेदनोय- 
सोहनीयायुनामगोत्रान्तरायसऊ्ज्ञे: सप्तभि: कर्मभेवे: सह मोहरागहेषक्रोधभानमायालोसनोकर्समनोवच-- 
मसकायथोत्रचक्षुप्राणरसनस्पर्शनसूत्राणि घोडश व्यास्येयानि । अनेन प्रकारेण शुद्धात्मानुभूतिविलक्षणा 
असइस्येयलोकसात्रप्र सिता अन्येपि विभावपरिणामा शातव्या: ॥। 


अथाज्ञानी चापि रागादिस्वरूपस्थाज्ञानभावस्येव कता, न च शानावरणादविपरद्रव्यस्येति 
निरुपयति-- 


ज॑ भाव सुहमस॒ह करेदि आदा स तरस खलु कत्ता | 
ते तस्स होदि कम्म सो तस्स दु बेदगो अप्पा॥ १०२॥ 


ये भाव शुभमशुभं करोत्यात्मा स तस्य खल्‌ कर्ता । 
तत्तस्य भवति कर्म स तस्य तु वेदक आत्मा ॥ १०२॥। 


* जे भाव सुहमसुहं करेवि आदा स _तस्स खलु कत्ता ” सातासातोदयावस्था््या तोब्मन्वस्वा- 
दाभ्यां सुखदुःखरूपाध्यां वा चिदानन्देकस्वभावेनेकस्याप्यात्मनो द्विधा भेदं कुर्बाण: सन्‌ भाव॑ शुभमशुभं 
वा करोत्यात्मनः स्वतन्त्ररूपेण व्यापकत्वात्स तस्य भावस्य *' खल' स्फुट कर्ता भवति ॥ “ त॑ तस्स होदि 
कम्म ' तदेव तस्य शुभाशुभरूपं भावकर्म भवति, तेनात्मना क्रियमाणत्वात्‌। ' सो तस्स दु बेदगो अप्पा 
स आत्मा तस्य तु शुभाशुभरूपस्य भावकर्मणो वेदको भोक्‍्ता भवति, स्वतंत्ररूपेण भोकतृत्वातू, न ऋ 
दव्यकर्मण: । कि व विशेषः- अज्ञानी जीवोष्शुद्धनिश्वयनयेनाशुद्धोपादानरूपेण मिप्यात्वरागाविभावा-- 
मामेव कर्ता, न व द्रव्यकर्मण: । स चाशुद्धनिश्वयः यद्यपि द्रव्यकर्मकर्तृत्वरूपासज्धू तव्यवहारापेक्षया 
निशचयसज्जां लगते तथापि शुद्धनिश्ययापेक्षया व्यवहार एवं । हे भगवन्‌ ! रागादीनामशुद्धोपादान- 
रूपेण कतृत्वं भणितम्‌ । तदुपादान शुद्धाशुद्धभेदेन कं द्विधा भवति ? इति तत्कथ्यते । औपाधिक-- 
मुपादानमशुद्ध तप्ताय:पिण्डवत्‌ । निरूपाधिरुपमुपादानं शुद्ध पोतत्वादिगुणानां सुदर्णवत्‌, अनन्तज्ञाना- 
विगुणानां सिद्धजीववर्तु, उष्णत्वादिगुणानामग्निवत्‌ । इंदं व्या्यानमुपादानकारणवय्यास्यानकाले शुद्धों- 
यादानरूपेण सर्वत्र स्मरणीयमिति भावार्थ: ॥ 


अजथ न व परसावः केनाप्युपावानरुपेण कतुं शक्‍्यते-- 


घमयसार। ॥ ५१ 


जो जम्हि गुणो दव्वे सो अण्णम्हि दु ण संकमदि दब्वे। 
सो अण्णमसंकंतो कह ते परिणामए दब्ब ॥ १०३॥ 


यो यस्सिन्‌ गुणों द्रव्ये सोन्यस्मिस्तु सडक्तासति द्रव्य । 
सोन्यदसहः क्रान्तः कथ्थ तत्परिणामयेवद्रव्यम्‌ ॥॥ १०३॥ 

“ जो जम्हि गुणों दव्वे सो अण्णम्हि दुण संकमवि दव्वे ' यो गुणदचेतनस्तर्थवाचेतनो वा यस्सि- 
अजेतनेड्चेतने या द्रब्ये अनादिसम्बन्धेन स्वभावत एव स्वत एव प्रवृत्त: सोष्न्यव्रव्ये तु न सहक्रामत्येब 
सो5पि ' सो अण्णमर्सकंतों कह त॑ परिणामए वव्बं ' चेतनो5्चेतनों वा गुण: कतो अन्यद्द्धिन्नं व्रव्यान्तर- 
मसइकातः सन्‌ कथ् द्रव्यान्तरं परिणामयेत्‌,तत्कथं कुर्यादुपादानरूपेण ? न कथमपि । 

ततः स्थितं आत्मा पुद्ूगलकर्मणासकतेंति- 

दव्बगुणस्स य आदा ण कुणदि पृग्गलमयम्हि कम्मम्हि । 
ते उमयमकुव्बंतो तम्हि कहँ तस्स सो कत्ता ॥ १०8 ॥ 


द्रव्यगुणस्य चात्मा न करोति पुद्ूगलमये कर्मणि । 
तदुभयमकुवंस्तस्मिन्‍न्कथं तस्य स कर्ता ॥ १०४ ॥ 

* दव्वगुणस्य य आदा ण कुणदि पुग्गलमयम्हि कम्मस्हि ' यथा कुम्भकारः कर्ता मुण्मयकलश- 
कर्मंविषये मृत्तिकाद्रव्यस्य सम्बन्धि जडस्वरूपं वर्णादि भुत्तिका कलशमिव तन्मयत्वेन न करोति तथा- 
त्मापि पुद्गलसयद्रव्यकमंविषये पुदुगलब्रव्यकमंसम्बन्धि जडस्वरूपं वर्णादि पुद्गलद्रव्यगुणसस्बन्धि स्वरूप 
वा तन्मयत्वेन न करोति ५“ त॑ उभयकुच्बंतों तम्हि कहूं तस्स सो कसा” तदुभयमपि पुद्यलब्रव्यकमंस्व 
रूप वर्णादि तद्गु्णं बा तन्मयत्वेनाकुवाण: सन्‌ तत्र पुदूगलकर्मब्िषये स जीव: कर्य कर्ता भवति ? न 
कथमपि । चेतनेनाजेतनेन वा परस्वरूपेण न परिणमतीत्यर्थ: । अनेन किमुक्तं भवति ? यथा स्फटिको 
निर्मेलोपि जपापुष्पादिपरोपाधिना परिणमति तथा कोषि सदाशिवनामा सदा सुक्तोप्यमूर्तोपि परो- 
पाधिना परिणम्य जगत्‌ करोति । तत्‌ निरस्त । कस्मात्‌ ? इति चेत्‌, मूर्तस्फटिकस्य मूर्तेत सहोपाधि- 
सम्बन्धों घटते; तस्य पुनः सदामुक्तस्यामूर्तेस्थ कथ्॑ मृत्तोपाधि: ? न कथमपि, सिद्धजीववत । अनादि- 
बद्धजीवस्य पुनः शक्तिरूपेण शुद्धनिश्चयेनामूर्तस्पापि व्यक्तिरूपेण व्यवहारेण मृत्तंस्प मर्तोषाधिदृष्ठान्तो 
घटत इति भावार्थ: । एवं निशचयनयमुल्यत्वेन गायाचतुष्ठयं गतम्‌ ॥ 

अतः कारणादात्सा द्रब्यकर्म करोतीति यदभिधीयते स उपचार:- 

जीवाशि हेदुभूदे बंधरस दु पस्सिद्ृण परिणाम | 
जीवेण कद कम्म भण्णदि उबयारमत्तेण ॥१०५॥ 


जीबे हेतुभूते बन्धस्य तु दुष्ट्वा परिणाम । 
जीवेन कृत कर्म भण्यते उपचारमात्रेण ॥ १०५॥। 


ष्र प्रीऋषसनाधविर्गवरजेतप्रंथप्रकाशनसत्याया: । 

“ लीवस्हि हेद़ुभवे बंधस्स दु पस्सिदूण परिणाम” परसोपेक्षासंधससावतापरिणताभेवरतत्रय- 
छक्षणस्थ सेदक्ञानस्थाभावे मिध्यात्वराधाविपरिणतिनिमित्तहेतुभूते जीवे सति मेघाडस्थरचसाकेपरिये- 
बादियोग्यकाले निमिसभूते सति मेधेनद्रशापादिपरिणतपुद्गलानासिव कमंवर्गणायोग्यपुद्यलामां शामा- 
बरणाविरूपेण व्रव्यकसंबन्धस्थ परिणाम पर्याय दुष्ट्वा 'जोबेण कर्द कम्मं भण्णदि उवयाशमत्तेण जीवेस 
कुतं कर्मेति भण्यते उपचारमात्रेणेति । 

अथ तदेवोषचारकमेकतुत्वं दुष्टान्तवार्ष्टानताभ्यां दृढ्यति- 


जोधघेहि कदे जुद्े राएण कदं ति जंपदे लोगो | 
तह बबहारेण कद णाणावरणादि जीवेण ॥ १०६॥ 


उप्पादेदि करेदि य बंधदि पारेणामएदि गिण्हदि य। 
आदा पुग्गलद॒व्ब बबहारणयरस बत्तव्वे ॥(०७॥ 


योधे: कृते युद्धे राज्ञा कृतसिति जल्पते लोक: । 
तथा व्यवहारेण कृतं ज्ञानावरणादि जीवेन ॥ १०६ ॥ 


उत्पादयति करोति च बध्नाति परिणामयति गह णाति च । 
आत्मा पुद्गलद्गव्यं व्यवहारनयस्थ वक्‍तठ्य ॥ १०७ ॥। 


“ जोधेहि कदे जुद्धे राएण कद ति जपदे लोगो ' यथा योधे: युद्धे कृते सति राज्ञा युद्ध कृतमिति 
जल्पति लोक:, “तह ववहारेण कद॑ णाणावरणादि जोवेण ” तथा व्यवहारनयेन कृत भण्यते ज्ञाना- 
वरणादिकर्म जोीवेनेति । ततः स्थितमेतत्‌-यद्यपि शुद्धनिश्नयनयेन शुद्धबुद्धकस्वभावत्वान्नोत्पादयति न 
करोति न बध्ताति न परिणमयति न गृह णाति थे तथापि अनादिबन्धपर्याधववशन बीतरागस्वरसंवेदन- 
लक्षणभेवज्ञानाभावात्‌ रागादिपरिणामस्निग्ध: सन्नात्मा कमंवर्गणायोग्यपुद्गलब्र॒व्य॑ कुम्भकारों घटमिव 
द्रव्यकर्सरूपेणोत्वादयति, प्रकृतिबन्ध करोति, बध्ताति स्थितिबन्ध, बध्नात्यनुभागबन्धं, परिणामयति 
प्रदेशबन्ध गृह णातीति [च] व्यवहारनयस्याशिप्रायेण वक्तव्य व्यास्येयभिति। अथवा उत्पावदयति प्रकृति- 
बन्धं, करोति स्थितिवन्धं, बध्नात्यनुभागबन्धं, परिणामयति प्रवेशबन्ध, तत्पाय:पिण्डो जलवत्सबात्मप्र- 
देशगृंहू णाति चेत्यभिप्रायः । 

अथेतदेव व्याख्यान वृष्टान्तदाष्टन्ताभ्यां समर्थयति- 


जह राया बबहारा दोसगुणुप्पादगों ति आलबिदो । 
तह जीवो बबहारा दव्वगुणुप्पादगों भणिदों ॥ १०८ ॥ 


यथा राजा व्यवहाराद्दोबगणोत्पादक इत्यालपितः । 
तथा जोबो व्यवहारादब्रव्यगुणोत्पादको भजितः ॥ १०८ ॥ 


समग्रह्ारः । परे 


“ जहू राया बवहारा/दोसगणण्पादगो/कत आलेबियों यथा राजा लोके व्यवहारेण सदोषनिर्दोष- 
घासानां दोषगुणोत्पादको भणित. 'तह जोवो बबहारा .बब्बगुमप्पादगो भराणिदों “तथा जोवोषि व्यव-- 
हारेण पुद्गलद्रव्यस्य पुण्यपापगृुणयोरुत्पादको भणितः | इति व्यवहारमुख्यत्वेन सृत्रचतुष्टयं गतभ । 
एवं द्विक्रियावादिनिराक रणोपसंहार व्यास्यानसुख्यत्वेनेका दशगाथा गता: | ननु निशचयेन द्रव्यकर्म न 
करोत्यात्मा बहुधा व्याख्यातम्‌ । तेनेव द्विक्रियावाविभिराफरणं सिद्धम्‌। पुतरपि किमर्थ पिष्टपेषणमिति? 
नेवं, हेतुहेतुम-द्रावव्याख्यानज्ञापनाथंमिति नाह्ति दोष: । तथाहि- यत एवं हेतोनिइचयेन द्रव्यकर्म त 
करोति तत एवं हेतोद्रिक्रियावादिनिराकरणं सिध्यतीति [हेतु-] हेतुम:्भावव्यास्यानं शातव्यम्‌ | इति 
पुष्यपापा विसप्तपदार्थपी ठिकारूपे महाधिकारमध्ये पुर्वोक्तप्रकारेण “ जदि सो पुस्गलदत्य करेज्ज ' इत्यादि 
ग्ाथाहयेन सडक्षेपव्याख्यानं, ततः पर हावशगायाशिस्तस्येव विशेषव्याख्यानं, ततोप्येकाबशगाया भिस्त- 
स्पेबोपसंहाररूपेण पुनरपि विशषविवरणसिति समदायेन पर्ज्चावशतिगाथानिः द्विक्रियावादिनिषेधक- 
नासा तुतीयोत्तराधिकार: समाप्त: ।। 

अथानन्तरं “ सकमण्णपच्चया ' इत्याविद्यायामादि कृत्वा पाठक्रमेण सप्तगायापर्यन्तं मूलग्रत्यय- 
चतुष्टयस्य कर्मकतृत्वम॒स्यत्वेन व्याख्यान करोति । तत्र सप्तकमध्ये जेनभतते शुद्धनिश्वयेन शुद्धोपादान- 
रूपेण जीव: कर्म न करोति, प्रत्यया एवं कुबन्तीति कथनरूपेण गायथाचतुष्टयम । अथवा शुद्धनिष्यय- 
विवक्षां ये नेच्छन्त्येकान्तेन जीवो न करोतीति धदन्ति [च ते] साइस्यमतानुसारिण: । तान्प्रति दूषणं 
बंदाति । कथम्‌ ? इति चेत्‌, थवि ते प्रत्यया एवं कर्म कुवन्ति तहि जीवो न हि वेदकस्तेषां कर्मेणा- 
सिस्पेक दृषणस्‌ । अथवा तेषां सते जीव एकान्तेन कर्म ने करोतीति द्वितीय वृूषणम्‌ । तदनन्तरं 
इुंक्धनिश्चयेन शुद्धोपादानरू्पेण न व जीबप्रत्यययोरेकत्व॑ जैनमताभिप्रायेणेति गायात्रयम्‌ | अथवा 
पूर्वोक्तप्रकारेण ये नयविभाग नेच्छन्ति तान्प्रति पुनरपि दृषणम्‌ । कथम्‌ ? इति चेत्‌, जीवप्रत्ययग्रोरे- 
क्ानतेनेकत्ये सति जोवाभाव इत्येकं दृषणम्‌, एकान्तेन भिन्नत्वे सति संसाराभाव हति द्वितोयं दृषण- 
मिति सतुर्धान्तराधिकारे समदायपातनिका । 


तश्था- निइच्येन भिथ्यात्वादिपोद्गलिकप्रत्यया एवं कर्म कुबन्तीति श्रतिपाद्ग्रति- 
सामण्शफ्च्चया खलु चउरो भण्णंति बंधकत्तारो। 
मिच्छत्तं अविरमर्ण कसायजोगा य बोद्धव्बा ॥ १०९॥ 
तेसिं पुणो विय इमो भणिदो भेदो दु तेरसावियप्पो । 
मिच्छाददिद्वीआदी जाबव सजरोगिरस चरमंतं ॥ ११०॥ 
एदे अचेदणा खलु पुग्गलकम्मुद्यसंभवा जम्हा । 
ते जदि करंति कम्म॑ ण-वि तोसे बेदमों आदा ॥ १११॥ 








१- ' सदोधिनिदोंषि- ' इति-मुद्जितः पाठ: । 


पड शीआऋजपसनाथ दिगंद रलेनप्रंज प्रकाशमसंस्थाया: । 


गुणसण्णिद दु एदे कम्मं कृत्वेति पच्चया जम्हा | 
तम्हा जीवो(कत्ता गुणा य कृब्बंति कम्माणि ॥ ११२॥ 


सासान्यप्रत्यया: खलु चत्वारो भण्यन्ते बन्धकतार: । 
भिथ्यात्वमविरमण कषाययोगो च बोद्धव्या: ॥ १०९॥ 


तेषां पुनरपि चाय भणितों भेदस्तु त्रयोदशविकल्प: । 
मिथ्यादृष्टया दिरयावत्सयोगिनशइचरसान्त: ॥| ११० ॥ 


एते अचेतना: खल पुद्गलकर्मोद्यसम्भवा यस्मात्‌ । 
ते यदि कुर्बन्ति कर्म नापि तेषां बेदक आत्मा ॥ ११११ 


गुणसडि्ज्षितास्तु एते कर्म कु्वन्ति प्रत्यया यस्मात्‌ । 
तस्माज्जीबोउरुत्ता गुणावच कुरवन्ति कर्माणि ॥ ११२॥। 


/ सामण्णपज्चया खलू चउरो भण्णंति बंधकत्तारों ” निए्चयनयेनाभेदविवक्षायां पुदू्गल एक एव 
कर्ता, भेदविवक्षायां तु सामान्यप्रत्यया मूलप्रत्यया खलु स्फुटं चत्वारों बन्धस्य कतारो भण्यन्ते सर्वशैः । 
उत्तरप्रत्ययाइल पुनर्बहबों भवन्ति। सामान्य कोर्थ:? विवक्षाया अभाव: सासान्यम्‌। इति सासान्यशब्द-- 
स्थार्थ: सर्वत्र सामान्यव्याख्यानकाले ज्ञातव्य इति । ' मिच्छत्तं अविरमण्ं कसायजोगा य बोद्धज्वा ' ले 
से मिथ्यात्वाविरतिकधाययोगा बोद्धव्या:। अथ “ तेसि पुणो वि य इसो भ्णिदो भेदो दु तेरसवियप्पो ' 
तेषां प्रत्ययानां गुणस्थानभेदेन पुनरिसों भणितों भेदस्त्रयोदशाविकल्प: । केन प्रकारेण ? “ मिच्छादिट्ठी- 
आदी जाव सजोगिस्स चरमंतं ' मिथ्यादृष्टिगुणस्थानादिसयोगिपट्टारकस्य चरमसमयं यावदिति । अथ 
* एदे अचेवणा खलु पुर्गलकम्मुदयसम्भवा जम्हा ' एते मिथ्यात्यादिभावप्रत्यया: शुद्धनिश्लयेनाचेतना: 
खलु स्फूटम्‌ । कस्मात्‌ ? पुद्गलकर्मादयसम्भवा यस्माविति । यथा स्त्रोपुरुषाध्यां समुत्य्नः पुत्रों विब- 
क्षावशेन देवदत्ताया: पुत्रोय [इति_] केखन वर्दन्ति, देवदत्तस्थ पुत्रोयसिति केखन वदन्ति । दोषो नास्ति। तथा 
जीवपुद्गलसंयोगनोत्पन्ना: मिथ्यात्वरागादिभावप्रत्यया अशुद्धनिश्चयेनाशुद्धोपादानरूपेण चेतना जीव- 
सम्बद्ा:, शुद्धनिदचयेन शुद्धोपादानरूपेणालेतना: पोद्गलिका: । परमार्थतः पुनरेकाग्तेन न जीवरूपा:, न 
च पुदुगलरूपाः, सुधाहरिद्रयो: संयोगपरिणामवत्‌। वस्तुतस्तु सुक्ष्मशुद्धनिद्चयनयेन न सन्त्येवाज्ञानोउूवाः 
कल्पिता इति । एतावता किसूृकक्‍त भवति ? ये केचन वदन्त्येकान्तेन रागादयों जोवसम्बन्धित: पुदृगल- 
सम्बन्धिनों वा तदुभयमपि बचत सिथ्या । कस्मात्‌ ? इति चेत्‌, पूर्वोक्तस्त्रोपुरुषदुष्टास्तेन संयोगोजू-- 
वत्वात्‌ । अथ मतं-सृक्ष्मशुद्ध निश्वपनयेन तेषामस्तित्वमेव नास्ति [इति]) पूर्बमेव भणितं लिष्ठति । 
कथमुत्तरं प्रयच्छाम: ? इति । “ते जवि करंति कसम ते अत्यया यवि चेत्‌ कुर्वन्ति कर्म तदा कुर्यरेव, 
जीवस्य किमायातम्‌ ? शुद्धनिश्चयेत सस्मतमेव, “ सब्वे सुद्धा हु सुद्धणभया ' इति बचनात्‌ । अथ मं 
जीवो भिश्यात्वोदयेत्र सिध्यावृष्टिमुत्वा सिथ्यात्वरागादिभावकर्म भुडक्ते यतस्ततः कर्तापि भवतीति । 
नेबम्‌ । “ण वि तेसि वेदगों आदा ' यतः शुद्धनिश्चयेन वेदकोपि न हि तेषां कर्मणास्‌ । यदा वेबकों ल 
भवति तदा कर्तापि कय्य भविष्यति ? न कथमपि ! इति शुद्धनिश्वयेन सम्मतमेष । अथवा ये पुनरे- 


समयतसार: । प्‌्५्‌ 


कास्टेनाकतेंति बदन्ति ताख्ति दृषणम्‌। कथभ्‌ ? इति खेत, यरदेकाम्तेनाकर्ता भ्वति तथा यथा 
शुद्धनिष्ययेनाकर्ता तथा व्यवहारेणाप्यकर्ता प्राप्पोति ।॥ ततद्ज सर्वथेबाकतुंस्दे सति संसारा- 
भाव इत्येक॑ दृषणम्‌ । तेषां मते वेदकोपि न भवतीति द्वितीयं ले दूषणम्‌ । अथ च॑ 
वेदकमसात्मानं मन्यन्ते साइडूया: । तेषां. स्वसतथ्याघातदूषणं प्राप्नोतीलि । अथ-“ गृणसण्णिदा दु 
कस्स कुव्यंति परचया जम्हा ' ततः स्थित गुणस्थानसडिज्षताः प्रत्यया: एते कर्म कुर्वन्तीति यस्मादेज॑ 
पूर्यसृत्रेण भणितम्‌ । “ लम्हा जीबोज्कत्ता गुणा य कुव्बंति कम्माणि ” तस्मात्‌ शुद्धनिश्ययेन तेषां कर्मणां 
जीव: कर्ता न भवति । गुणस्थानसड्लिता: प्रत्यया एव कर्म कुर्वन्तीति व्याख्यानरूपेण गायाचतुष्टय 
गतस्‌ । 
. अथ न च॒ जीवप्रत्यययोरेकत्वमेकान्तेनेति कथयति- 


जह जीवरस अणण्णुबओगो कोहो वि तह जदि अणण्णा | 

जीवस्साजीवस्स य एवमणण्णततमावण्णं ॥ ११२॥ 

एबॉँमह जो दु जीवो सो चेब दु णियमदो तहाजीवो । 

अयमेयत्ते दोसों पच्चयणोकम्मकम्माणं ॥ ११8॥ 

अह पण अण्णो कोाहो अण्णबओगप्पगो हवदि चेदा । 

जह कोहो तह पच्चय कम्म॑ णोकम्ममवरि अण्णं ॥ ११५॥ 
यथा जीवस्थानन्य उपयोग: क्रोधोषि तथा यदानन्यः । 
जीवस्थाजीवस्य चेवमनन्यत्वमापत्नं ॥॥ ११३ ।। 


एवमिह यस्तु जोवः स चेव तु नियमतस्तथाउजीव: । 
अयसेफत्वे दोष: प्रत्ययनोकर्समंफर्सणां । ११४ ॥॥ 


अथ पुनरन्यः क्रोधोडन्य उपयोगात्मको भवति चेतथिता । 
यथा क्रोधस्तथा प्रत्यया: कर्म नोकर्माप्यन्यत्‌ ॥ ११५॥ 


“ जहु जीवस्स अणण्णवओगो ' यथा जीवस्यानन्यस्तन्मयों ज्ञानद्शनोपयोग: ॥ कस्मात्‌ ? अनन्य- 
वेदत्यादशकयविवेचनत्याज्य, अग्नेरुष्णत्ववत्‌ । 'कोहो वि तह जदि अणण्णो' तथा क्रोधोषि यद्यनन्यो 
भवत्येकान्तेन । तदा कि वृषणम्‌ ? “ जोवस्साजीवस्स य एक्मणण्णत्तमावण्णं ' एक्मसेदे सति सहज- 
शुद्धालण्डकज्ञानदर्शनोपयोगसयजीवस्यथाजीवस्यचेकत्वसापन्नसिति । अथ ' एवमिह जो दु जीबो सो 
जेब वु णियमदो तहाजीवो ' एबं वॉक्तसुत्रव्यास्यानक्रमेण थ एव जीव: स एवं तथ्थवाजीवो भवति 
मियसान्नरिच्चयात्‌ । तथा सति जीवाभावाददूषणं प्राप्नोति। ' अयमेयत्ते दोसो पच्चयणोकम्मकस्साणं 
अयसेव च दोषो जीवाभावरूप: । कस्मिन्‌ सति ? एकान्तेन निरञझजननिजानन्देकलक्षणजोवेन सहेकत्वे 
सति । केषास्‌ मध्यात्वाविध्रत्ययनोकर्मकर्मणासिति । अथ प्राकृतलक्षणबस्ेन प्रत्ययशब्वस्थ हूस्वत्व- 


५५ सीऋषभवत्राय विगंधरजतप्रंधप हापाससंत्थायाः । 


समिति । * अहपुण अण्यों कयेहो अप्णुवओपप्प्धों हववि ज्वेदा ” अथ-सुनरभिप्रामों भवतां आकाश 
भावदूषणभक्दन्यों ध्रिज्न: क्रोधो जीवादन्यद्य विशुद्धशानबक्षेनमय “आत्मा क्रोधात्सकाहात्‌ । “कह 
कोहो तह पच्चय कम्म॑ णोकस्मभवि अण्णं ' यथा जड़: क्रोधो निर्मलजेतन्यस्थभावजीक्षजडूअस्तवा 


प्रत्यवकर्मनोकर्भाण्यंपि भिश्लानि [ईति]) शुद्धनिशेचयेन सम्मतंमेव । किच-शुद्ध निश्चयनयेन जीवस्था- 
कर्तेत्वसभोक्तत्य थे ऋरोधादिभ्ययव सिन्नत्वं च भवतीति व्याख्यान कृते सति द्वितीयपक्षे ध्यवहारिण 
कतृत्वं भोकतुत्व॑ व क्रोषदिश्यशचाभिच्नत्वं श्र लप्यते एवं । कल्मात्‌ ? निशलयव्यवहार्योः परस्पस्सा- 
पेक्षत्थात्‌ । कथम्‌ ? इति चेत, यथा ' दक्षिणेन चक्ष॒वा पश्यत्थयं देषदत्त:” इत्युक्ते 'बामेन न पदवति 
इत्यनक्तसिद्धसिति । ये पुनरेव परस्परसापशक्षनयविभागं न मन्यन्ते साइख्यसदाशिवमतानुसारिण: तैवां 
सते यथा शुद्ध निश्चयनयेन कर्ता न भवति फ्रोधादिभ्यश्च भिन्नो भवंति तथा व्यवहारेणापि | ततश्य 
क्रोधादिपरिणमनाभावे सति सिद्धानामिव कर्मबन्धाभाव:, क्मंबन्धाभावे ' संसाराशावः, संसारामभावे 
सर्बदा मुक्तत्य॑प्राप्नोति । स च प्रत्यक्षबिरोध:, संसारस्य प्रत्यक्षेण दृश्यसानत्वादिति । एवं प्रत्यय- 
जीवयोरेकान्तेनेकत्वनिराकरणरूपेण गायात्रयं गतम्‌ । अत्राह शिष्य: शुद्धनिशच॑येनाकर्ता, व्यवहारेण 
कर्तेति बहुधा व्याख्यातम्‌ । तत्रेव॑ सति यथा व्रव्यकर्मणा व्यवहारेण कतुंत्व' तथा रागादिभावक्ंणां 


रे 
चेति हयोद्वेव्य भावकर्मंणो रेकत्व. भ्राप्तेतोति । संवम्‌ । रागाविध्ककर्लणां योसो व्यबहारस्तस्यथाशुद्ध- 
निशचचयसउज्ञा भवति व्रध्यकर्मणां भावकर्मभि: सह तारतम्यज्ञापनार्थम्‌ । कर्थ तारतम्यम्‌ ? इति चेत्‌, 


द्र्यक्ाण्यचेतनानि, भावकर्माणि च चेतनानि, तथापि शुद्धनिइचचयापेक्षयाध्चेतनान्येब ६ अतः कार- 
णादशुद्धिन्‍्चयोपि शुद्धनिशचयपेक्षया व्यवहार एवं । अयमत्र भावार्थ:-द्रव्यकर्मणां कतत्वं भोकतृत्व॑ 
चानपचरितासद्भ्तव्यवहारेण रागादिभावकर्मणां चाशुद्ध निन्‍्चयेन । स व शुद्धनिश्चयापेक्षया व्यवहार 
एवेति । एवं पुण्यपापादिसप्तपदार्थानां पीठिकारूपे महाधिकारे सप्तगाथाि: चतुर्थात्तराधिकार: 
समाप्त: ॥ ११३-११४-११५ 


अतः परं * जोवे ण संय॑ बढ़ ' इत्यादिगाथामादि कृत्वा गाकाष्टकपयेन्तं साइख्यमतानूसारि6दि-- 
ध्यसस्बोधनाथ जीवपुद्गलयोरेकास्तेनापरिणो्मित्व॑ मिषेधयन्‌ सन्‌ कथडिथत्‌ परिणासित्व स्थापयति। 
तत्र गाथाष्टकमध्ये पुद्गलपरिणामित्वव्यास्यानमुख्यत्वेन गायात्रयस्‌। तदनन्तरं जीवपरिणासित्वमुख्य- 
व्वेन गायापश्चकमिति पञ्चमस्थले समुदायपातनिका। 


अथ साइरुयमतानुयायिशिष्य॑ प्रति पुद्गलस्य क्थब्न्चित्परिणामस्थभावत्यं साधयति- 
जीव ण सर्य बढ: ण सयय परिणमदिन्कम्भभावेण । 
जंदि पग्गलद॒व्बमि्ण अप्परिणामी तदा होदि ॥ ११६॥ 
कम्मइयकक्‍्ग्गणामु य अपरिणमं्ताीसु कम्मभावेण | 
'संसाररस अमभावों पसञ्जदे संखसमओं वा ॥ ११७ ॥ 
सतत मिनिन ननीनीतन न न तत++- न नन+3नी ने... ७०००५») ० ७५०५७ 4४3७७++ 383० +33+» 3७333 »+लआ ५-63 »+++ ७३-५७ ७»७७७३ ४७५५७ अ ५८29» +० 3३ कवप ९०५५ ५५७५७ ३५०७७५५+००..३७५+७७५७०५आ काना 4५७१९५७०१०७० पकवान, 
१- ' शस्मत,एब  इति,मुद्वितः ध्राठ:। २- 'ज ' इति भुद्धित: पाठ: । हे- “यतः ' इति मुद्रित: शढः 


समग्र) | ५७ 

जीबी परिणामयदे पग्मलद्य्बाणि कम्मभावेण | 

9 रे 
ते. सयमपरिणमंते कहे तु परिणामयदि -चेदा ॥ ११८॥ 
अह सयमेव हि परिणमदि कम्मभावण पुर्गलं दव्वं । 
जीवो परिणामयदे कम्म॑ कम्मत्मिदि मिच्छा ॥ ११९॥ 
णियमा कम्मपरिणदं कम्म॑ चिअ होदि पुग्गले दव्बं। 
तह ते णाणावरणाइपरिणदं मृणस तन्चनब ॥ १२०॥ 
जीजे न स्वयं बद्ध न स्वयं परिणसते फर्मभावेन । 


यदि पुद्गलद्रव्यमिदमपरिणासि तदा भवति ॥ ११६॥। 


कार्मणबर्गणासु चापरिणससाणासु कमंभावेन । 
' संसारस्थाभाव: प्रसज्यते साह रुयपश्म्रपों वा ॥ ११७ (| 


जीव: परिणामयति पुद्गलद्रध्याणि कस मावेन । 


तानि स्वयसपरिणससानानि कर्थ॑ तु परिणामयति चेतयिता॥ ११८४ 
अथ स्वयमेव हि परिणमते कर्मंभावेन पुद्गलद्रव्यं । 

जीव: परिणामयति कर्म क््त्वमिति सिथ्या ॥ ११९ ॥ 
सियमात्कमंपरिणतं कर्मव भ्रवति पुद्गलद्नच्यं । 

तथा लज्ज्ञानावरणादिपरिणतं जालीत सचक्ष्च्ब ॥ १२०॥॥ 


' जीवे ण सब बद्धं  जीवे अधिकरणभते स्वयं स्व॒भावेन पुद्गलद्गव्यं कर्म बद्धं नास्ति। कस्मात्‌? 
स्वदा जीवस्य शुद्धत्वात्‌ । “ण सयं परिणमदि कस्मभावेण ' न च स्वयं स्वयमेव कर्मभावेन द्रव्यकर्म- 
पर्यायेण परिणमति । कस्मात्‌ ? सर्वथा नित्यत्वात्‌ । “ जदि पुश्णशलदष्यभिणं ' एवमित्यम्भ्तमिदं पुद- 
गलद्रव्यं यदि चेद्धूवतां साइस्थसतानसारिणां “ अध्यरिणामी तद्ाा होदि  ततः कारणात्तत्पुद्गलब्रब्यम- 
परिणाम्येब भवति । ततश्चापरिणामित्वे सति कि दृषणं भवति ? अथ- कार्मणवर्गणाभिरपरिणम- 
न्तीभि: कर्मसावेन व्रब्यधकर्मपर्याथेण तदा संसररस्याभाव: प्रसजति प्राप्नोति हे शिष्य ! साइख्यससय-- 
वदिति। अथ मतम्‌ “जोबो परिणामयदे पुस्गलदव्व्ाणि कम्मभाषेन ' कर्ता कर्मक्यंणायोग्यपुद्यलद्रव्याणि 


झञानावरणादिकर्म भावेन द्रव्यकर्मप्र्यायेण हृठात्परिणामयति, ततः कारणात्संसादाभावदूषणं न भवेदिति 
थेत्‌, ' ते सयमपरिणसंते कह तु परिणास्र्याद णाणों ' ज्ञावो जोब: स्ववसपरिणममान: सन्‌ तत्पुद्गलब्रब्यं 


१०० करिणमंत ' इति मत्रितः पाठ: । २- णु ' इति पाठान्तरस्‌ । ३-' नु ” हति प्राढान्तरम । 
४... भाषेण ' इति मुद्रित: पाठ:। ५- परिणमंतं  इति मुद्रितः पाठः । 


घट ह ओऋचसनाववियंबरजैनप्रंचप्रकाध्नसंत्याया: । 


कि स्वथभपरिणसमान परिणमसानं वा परिणामयेत्‌ ? न तावदपरिणामसान परिणासयति। मज् 
स्वतोध्सती शक्ति: कर्तुमन्येन पायते । यथा जपापुष्पादिक कतुं स्फटिके जनयत्युपाधि तथा काष्ठत्त-- 
म्सादों कि ने जनयतोति ? अथेकाम्तेत परिणममान परिणासयति, तदषि न घटते १ न हि वस्तुशक्तयः 
परमपेकषन्ते । तहि जीबो निमिसकर्तारमन्तरेणापि स्वयमेव कर्मरूपेण परिणमतु | तथा चल सति कि 
वृषणस्‌ ? घटपटस्तम्भादिषुद्गलानां ज्ञानावरणादिकर्मपरिणतिः स्थात्‌ । स श॒ प्रत्यक्षबिशेधः । ततः 
स्थिता पुद्गलानां स्वभावभता क्यण्िचत्परिणामित्वशक्तिः । तरस्‍यां परिणामदक्तो स्थितायां स 
पुद्गल: कर्ता य॑ स्वस्थ सम्बन्धित ज्ञानावरणादिद्रव्यकर्मपरिणामं पर्यायं करोति तस्य स एबोपादान- 
कारणं, कलदास्य मृत्पिण्डमिव, न व जोब: । स तु निमित्तकारणमेव । हेयतस्‍्वमिद््‌ | तस्मात्युद्गला- 
वव्यतिरिक्तशुद्धपरमात्ममावनापरिणताउभेवरत्नत्रयलक्षणेन भेवज्ञानेन गस्यश्चिदानन्वेकस्वभावों निज- 


शुद्धात्सेव शुद्धनिदजयेनोपादेय: । भेवरत्नत्रयस्वरूपं तु उपादेयम सेदरत्नशत्रयसाधकत्वाब्व्यंवहारेणोपादे- 
यमिति । 


एवं गायात्रयश्ल्वार्थव्याख्यानेन शब्दा्थों शातव्यः | व्ववहारनिश्वयरूपेण नयाथों शातव्यः। 
साइख्यं प्रति मतार्था ज्ञातव्य: । आगमार्थस्तु प्रसिद्ध: । हेयोपादेयव्यास्यानरूपेण भावाथे5पि ज्ञातव्यः । 
इति शब्दनयमतागसभावार्था: व्याल्यानकाले यथासम्भर्व सर्वत्र ज्ञातव्या:। एवं पुद्मलपरिणामस्थाप- 
नासुख्यत्वेन गरायात्रयं गतस्‌ । 
साइख्यभतानुसारिशिष्यं प्रति जोवस्य कयड्चित्परिणामस्वभावत्व॑ साधयति- 
ण सय॑ बड्लो कम्मे ण सय्य परिणमदि कोहमादीहिं । 
जद एस तठुज्झ जीबो अप्परिणामी तदा होदि ॥ १९१॥ 
अपरिणमंतम्हि सय्य जीव काहादिएहिं भावहिं । 
संसारस्स अभावों पसज्जदे संखसमओ वा ॥ १९२ ॥ 
पग्गलकम्म कोहो जीव परिणाएदि कोहत्त । 
ते सयमपारिणमंते कह परिणामएदि कोहत्त ॥ १२१॥ 
अह सयमप्पा परिणमदि कोहभावेण एस दे बुद्धा । 
कोहो परिणामयदे जीव कोहतमिदि मिच्छा ॥ १२४ ॥ 
कोहुवजुत्तो कोहो माणुबजुत्तो य माणमेवादा । 
माउबजुचो माया लोहबजुत्तो हवदि छोहो ॥ १२५॥ 


(-' शुद्धनिश्चयेनोपादेयम्‌ ” इति मुद्रित: पाठ: । 
२- ' हेयोपादान ' हलि सुब्रितः पा5: । 


सम्रयसार: । ५९ 


न स्वयं बद्ध: कर्मणि न स्वर्य परिणसते क्रोधादिधि: । 
यहाष तव जीवो5परिणामी तदा भवति ॥ १२१ ॥ 


अपरिणममाने स्वयं जीबे कफ्रोधादिधि: भाजे:ः । 
संसारस्थाभाव: प्रसज्यते साह ख्यसमयों वा॥ १२२ ॥। 


पुद्गलकर्म क्रोधो जीब॑ परिणामयति क्रोधत्वम्‌ । 


$ 
त॑ स्वयवसपरिणसमानं फर्थ परिणामयति क्रोधत्वम्‌ ॥ १२३ || 


अथ स्वयमात्मा परिणमते क्रोधभावेन एथा ते बृद्धि: । 
ऋरध: परिणामयति जीव क्रोधत्वभिति सिथ्या ॥॥ १२४ !। 


क्रोधोपयुक्‍तः क्रोधो सानोपयुक्तइच सान एवात्मा । 
मायोपयुकतो माया लोभोपयुक्‍तों भवति लोभः ॥ १२५॥ 


“ण सय॑ बद़ो कम्से स्वयं स्वभावेन कर्मण्यधिकरणभते एकान्तेन बद्ो नास्ति, सदा सुक्तत्यात्‌ । 
*ण सयं परिणमदि फोहसादीहि ' न व आत्मा स्वयं स्वयमेव द्रव्यकर्मादयनिरपेक्षो भावक्रोधादिधिः 
परिणमति । कस्मात्‌ ? एकान्तेनापपरिणामित्वात्‌ । ' जदि एस तुज्म जीवो अप्परिणामी तवा होदि 
यवि चेदेष जीव: प्रत्यक्षीभूतः तव मताभिप्रायेणेत्थम्भूतः स्यासतः कारणादपरिणास्थेव भवति । अप- 
रिणामित्वे सति कि दृषणम्‌ ? अथ-अपरिणममाने सति तस्मिन्‌ जीवे स्वयं स्वयमेव भावक्रोधादि- 
परिणासं: तदा संसारस्यथाभाव: प्राप्तोति हे शिष्य ! साहख्यसमयबत्‌ । अथ सं “ पुग्गलकम्म॑ कोहो 
जलोदं परिणामयदि कोहत ' पुद्गलकसंखरूपो द्रव्यक्रोध उदयागत: कर्ता जीव॑ कर्मतापन्न॑ हुठात्परिणामयति 
भावकोधत्वेनेति चेत्‌, “ त॑ सयमपरिणमंत कह परिणामएदि कोहत्त ' अथ कि स्वयमपरिणमसानं परि-- 
णसमान वा परिणामयेत्‌ ? न तावत्स्वयसपरिणसमसानं परिणासयेत्‌ । कस्मात्‌ ? न हि स्वतोथ्सतो 
शक्ति: कर्तुमन्येन पायेते । न ही जपापुष्पादय: कर्तारों यथा स्फटिकादिषु जनयन्त्यूपाधि तथा काष्ठ- 
स्तम्भादिष्वपि। अथकान्तेन परिणममान वा, तहि उदयागतद्रव्यक्रोध निमित्तमन्तरेणापि भावक्रोधादिधिः 


पर्णिमतु १ कस्मात्‌ ? इति चेत्‌, न हि वस्तुशक्तय: परमपेक्षन्ते । तथा चर सति सुक्तात्मनामपि कर्मा- 
दयनिसिसासावेषि भावक्रोधादयः प्राप्नुवन्ति। न व तदिष्टमू, आगमविरोधात्‌ । अथ मतं ' अह सयमप्पा 
परिणमदि कोहभावेण एस दे बुद्धी ' अथ पुर्वदूषणभयात्स्वयसेवात्मा द्रव्यकर्सोदयनिरपेक्षों भावक्ोध- 
रूपेण परिणम (ती-) त्येषा तब बुद्धि: हे शिष्य ! ' कोहो परिणामयदे जीवं कोहत्तमिदि मिच्छा ' तहि 


दरव्यक्तोः कर्ता जीव॑ भावक्रोधत्य॑ परिणासयति करोति (दृति) यदुक्‍त पू्वंगाथायां तदचनं मिथ्या 
प्राप्नोति । ततः स्थितमू-घटाकारपरिणता मुृत्पिण्डपुद्गछाः घट इब, अग्निपरिणतायःपिण्डोअग्निवत्‌ 
'तथात्मापि कफ्रोधोपयोगपरिणतः क्रोधो सवति, सानोपयोगपरिणतो मानों भवति, सायोपयोगपरिणतों 
साया भवति, लोभोपयोगपरिणतो छोभो भवतीति स्थिता सिद्धा जोवस्य स्वभावभता परिणामशक्ति:। 





१- रथ न इति पाठान्तरम । २० “'परिणमंतु ' इति मुद्रित) पाठ:। ३० “ जीवह्य ' इति मुद्रित: पाठ: । 


६० शौऋचषसनाधविगंबरज तप पप्रकाइनसंल्याया: 


तस्यां परिणामदाक्तो स्थितायां स लीवः कर्ता य॑ परिणाममात्मनः .करोति तस्य स एयोपादानकर्ता, 
द्रच्यकर्मोदयस्तु निमित्तमात्रमेव | तथेवब च स एवं जोबो निविकारचिस्चवमत्कारशुद्धभावेत परिणतः 
सन्‌ सिद्धात्मापि भवति । कि च विशेष: ?- “जाव ण॒ वेदि विसेसंतरं ' इत्याद्ज्ञानिज्ञानिजीवयोः 


सडक्षेपव्याख्यानरूपेण गायाषट्के यदुकतं पूर्व पृष्यपापादिसप्सवदाओी: जीवपुद्गलूसंयोगपरिणासनिव्‌- 
सास्ते व जीवपुद्गलयों: कथब्चित्परिणामित्वे सति घटन्ते ” (इति) तस्थेब कयश्चित्परिणामित्वस्थ , 
विदोेषव्याख्यानभिवम्‌ । अथवा “ सामाण्णपत्तत्रणा खलू घउरो * इत्मादि गाथासप्तके यवुकत पूर्व 
* सामान्यप्रत्यया एवं शुद्धनिश्चयेन कर्म कुरवेन्ति ' इति न जीव इति (तत्‌) जेनमतम्‌ । एकान्तेनाक- 
तुत्थे सति साहरु्यानां संसाराभावदूषम्‌ । तस्थेव संसाराभाववृषणस्थ विशेषदृषणमिदम्‌ । कथम्‌ ? इति 
चेत्‌, तत्रेकान्तेन कतृत्वाध्ावे सति संसाशाभाबदृषणं, अत्र पुनरेकान्तेन परिणामित्वासावे सति संसा-- 
भावदूषणं, यतः कारणा-डूगवकर्मपरिणामित्वमेव कतृत्वं च भण्यते ॥ १२१-१२५ ४ 

इति जीवपरिणासित्ये व्यास्यानमुख्यत्वेत गाथापञ्खक गतम्‌ । एवं शुष्यपापादिसप्तपदार्थानां 
पीठिकारूपे महाधिकारे जीवपुक्गलपरिणामित्वव्याख्यानमुख्यत्वेनाष्टगाथाभिः पज्चमान्तराधिकारः 
समाप्त: । 


अथ- “ जाव ण॒ वेदि विसेसंतरं तु आदासवाण दोण्हूं पि । अण्णाणी ताव दु ” इृत्यादिगाथात्रये 
तवावदलानिजीवस्वरूप पूर्व सणितम्‌ । स चाज्ञानी जीवो यदा ' विसयकसायुवगाढ ' इत्याद्रशुभोपयोगेन 
परिणमति तदा पापाअववन्धपदार्थानां ब्रद्रार्णा कर्ता भवति । यदा तु मिथ्यात्वकषायाणां मनन्‍्दोदयें सति 
भोगाकाइक्षारूपनिदानबन्धादिकपेण वानपुजादिना परिणमति तदा पुण्यपदार्थस्थापि कर्ता भवतीति पूर्व॑ 
सहक्षेपण सूचितं ' जइया इमेण जीवेण आदासवाण दोण्हू पि। णादं होदि व्सेसंतरं तु  इत्यादिगाथा- 
चतुष्टयेन शानिजोवस्वरूपं चर सड़क्षेपण सूचितम्‌ । स च ज्ञानी जीव: शुद्वोपपोमभावपरिणतो5 मेदरत्न- 
श्रयलक्षणेना्ेबशानेन यदा परिणमति तदा निशचयचारित्राविनाभाविवोतरागसम्यग्दृष्टिभत्वा संबवर- 
निजंरामोक्षपदार्थानां त्रयाणां कर्ता भवतीत्यपि सहक्षेपेण निरूपितं पूर्वम । निश्चयसम्यक्त्वस्याउभावे 
यदा तु सरागसम्यक्त्वेन परिणमति तदा शुद्धात्मालमुपादेय कृत्वा परम्परया निर्वाणकारणस्थ तीर्थंकर- 
प्रकृत्याविपुण्पपदार्थस्यापि कता भवतीत्यपि पूर्व निरूपितम्‌ । तत्सवं जीवपुवदृ्गलयो: कथब्स्चित्परिणा- 
मित्वे सति भवतीति तत्कथडिचत्परिणामित्वमपि पुष्यपापादिसप्तपदार्थानां सड्क्षेपसूचनार्थ पूर्वमेव 
सइक्षेपेण निरूपितम्‌ । पुनवख जीवपुद्गलपरिणामित्वव्यास्थातकाले विशेषेण कथितम्‌ । तत्रेव॑ 
कथडिचत्परिणामित्वे सिद्धे सति अज्ञानिज्ञानिजीवयो: गुणिनो: प्रुण्यपापादिसप्तपदार्थानां सडक्षेपेण 
सूचनाथ सहक्षेपव्याख्यानं कृतम्‌। इदानों पुनरज्ञानमयगुण-ज्ञानमयगृणयो: मुख्यत्वेस व्याख्यान क्रियते; 
न च जीवाजीवगुणिमुख्यत्वेनेंति । किमर्थम्‌ ? इति चेत्‌, तेषामेव पुण्यपापादिसप्तपदार्थानां सडुक्षेप- 
सूचनार्थमिति । तत्र 'जो संग तु मुद्त्ता ' इत्यादिगाथामादि कृत्वा पाठक्रोेण ग्राथानवकपयंत्स 
व्याख्यान करोति । तज्ञादो गाथात्रयं ज्ञानभावमुख्यत्वेत तदनत्तरं गायाषट्क श्ानिजोवस्थ शासक्यो 
भावों भवत्यशानिजीवस्थाज्ञानसयों भावों श्रवतीति मुख्यस्वेन कम्यते। इति धष्ठास्तशधिकारे सम्तु- 
वायपातमिका । 


५+२००कममभ्मामप्याालस,. 
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समयसार: । । 


,... वैद्यया- कथल्नचित्यरिणामित्वे सिड्धे सति ज्ञानी जीवो ज्ञानसयस्य भावस्य कर्ता भवतीत्यभिप्राय॑ 
सनसे सम्प्रधायेंद सृत्रत्रय॑ प्रतिषादयति- 


जो संग मुइत्ता जाणदि उबओगमप्पगं सुद्ध । 
ते णिस्संग॑ साहू परमट्टवियाणया बिंति ॥ 


9 
यः सडः ग॒ तु म॒ुक्त्वा जानाति उपयोगात्मक शुद्ध । 
त॑ निस्सकूृगं साधुं परसार्थविज्ञायका विदन्ति ॥ 

“जो संग तु मुहत्ता जाणदि उवओगसप्पगं सुद्ध | यः परमसाधुर्वाहयाभ्यन्तरपरिग्रहं मुक्‍्त्या 
बीतरागचारित्राविनासतभेदजानेन जानात्यनुभवति | कम्‌ ? कर्मंतापन्न॑ आत्मानम्‌ । कथम्भतस्‌ ? 
विशुद्धानवशेनोपयो गस्व भावत्वादुपयोग: । तमुपयोगं ज्ञानदर्शनोपयोगलक्षणम्‌ । पुतरपि कथम्भ्तम्‌ ? शुद्ध 
भावकमंद्रध्यकर्म नोकमंरहितस्‌ | “त॑ णिस्संग साहु परमट्ठवियाणया बिति” त॑ साधुं निस्सडयं 
सहगरहितं विदन्ति जानन्ति बरवन्ति कथयन्ति वा। के ते ? परमार्धविशायका गणधरदेबादय इति । 

जो मोह तु मुइत्ता णाणसहाबाधियं मुणदि आदं । 
ते जिदमोह साहू परमट्ठवियाणया बिति ॥ 


यः मोह तु म॒क्‍त्वा ज्ञानस्वभावाधिक मनुते आत्मानं । 
त॑ जितमोहं साधुं परमार्थ विज्ञायका विदन्ति ॥ 

“जो मोहं तु मुइता णाणसहाबाधिय सृणदवि आदं ' यः परमसाधुः कर्ता समस्तचेतनाचेननशुभा- 
छभपरव्रव्येषु मोह मुक्त्वात्मशुभाशुभमनोवचतकायद्यावार रूपयोगत्रयपरिहारपरिणताभेदरत्लत्रय लक्षणेन 
भेवजानेन सनुते जानाति । कम्‌ ? कर्मतापन्नं आत्मानस्‌ ? किविशिष्टस्‌ ? निविकारस्वसंवेदनशालने- 
नाधिक परिणतं परिपूर्णम्‌ । “ तं जिदमोहं साहुं परमट्ठ विधाणया बिति  त॑ साधुं फर्मंतापन्न॑ जितमोहं 
निर्मोहूं विदन्ति जानन्ति । के ते ? परमार्थविज्ञायकास्तीर्थं करपरमदेवादय इति । एवं मोहपदपरिवत्त- 
तेन रागद्रेषकीधसानमायालोसकमंनोकर्समनो ववनतकायबुद्ध्युदयशुसाशु भपरिणामश्रोत्रचक्षूत्रणजिह वा- 
स्पर्शनसकल्ानि विद्व तिसुत्राणि व्यास्येयानि | तेनंब प्रकारेण निर्मेलपरमचिज्योतिःपरिणतेविलक्षणा 
असइस्येयलोकमसात्रविभावपरिणामा ज्ञातव्या: । 


अथ- 
जा धम्मं तु छुइता जाणदि उबओगमप्पगं सुद्ं । 
ते धम्मसंगनक्‍्क परमद्ठवियाणया बिंति ॥ 
4 १ उपयोगात्मकं 
यः धर्म तु मुक्‍त्वा जानाति उपयोगात्मक शुद्ध । 
त॑ धर्मंसड गमुक्‍त परमार्थविज्ञायका विदन्ति ॥ 





१- 'उपयोगस्यकं- ' इति मुद्रित: पाठ: । 


5२ ओऋघसमातदि्ंदरजैत/ंधप्रकादमसंस्थाया: । 


' जो धम्मं तु म्‌इसा जाणदि उवओगमप्पयं सुद्ध ' यः परमयोगील्दः स्वसंवेदनशाते स्थित्या 
शुभोपयोगपरिणासरूष॑ धर्म पृण्यसटूर्ग त्यक्था लिजशुद्धात्मपरिणताभेदरत्नत्रयलक्षणेनाभेवशानेन 
जातात्यनुभवति । कम्‌ ? कर्मतापन्नमात्मानस्‌ । कथम्भूतम्‌ ? विशुदधशानद्शनोपयोगपरिणतम्‌ । 
पुनरपि कथम्भतम्‌ ? शुद्ध शुभाशुभसइकल्पविकल्परहितम्‌। 'तं॑ धम्मसंगमुक्‍्क परमट्ठवियाणया बिलि 
त॑ परसतपोधन निथिका रस्वकीयशुद्धात्मोपलम्भरूपनिदययधमंविलक्षणसोगाकाइकषास्वरूपनिदानवन्धा 
विपुष्यपरिग्रहरूपव्यवहारधमं रहित॑ विवन्ति जानन्ति । के ते ? परमार्थविज्ञायका: प्रत्यक्षशामिन इति। 
कि च कथडिचत्परिणामित्वे सति जोवः शुद्धोपयोगेन परिणमति, पश्चान्मोर्त साधयति । परिणास्ति- 
त्वासावे बद़ो बद्ध एवं, शुद्धोपयोगरूपं परिणासान्तरस्वरूपं न घटते । ततइच मोक्षाभाव इत्यपिप्रायः । 
एवं शुद्धोपयोगरूपक्षानसयपरिणासगुणव्याख्यानमुख्यत्वेत गाथात्रयं गतसम्‌ । 


तदनस्तरं यथा ज्ञानसयाज्ञानसयभावद्यस्थ कर्ता भवति, तथा क़थयतलि-- 


श 9 
ज॑ कुणदि भावमादा कत्ता सो होदि तस्स भावरस। 
णाणिस्स स णाणमओ अण्णाणमओ अणाणिरस ॥ १२६॥ 


यं करोति भाजमसात्सा कर्ता स भवति तस्य भावस्य । 
ज्ञानिन: स ज्ञानमयो5ज्ञानमयो$ज्ञानिनः | १२६ ॥ 

“ ज॑ कुणदि भावसादा कसा सो होदि तस्स भावस्स ' य॑ भाव परिणाम करोत्यात्मा स तस्येद 
सावस्येब कर्ता सतति । ' णाणिस्स स णाणमओ स च भावोधनस्तज्ञानादिचतुष्टयलक्षणकार्यसमय- 
सारस्योत्पावकत्वेन निविकल्पसमाधिपरिणासपरिण तकार णसमयसारलक्षणेन भेदश्ानेत सर्वारस्भापरि- 
लतत्वाज्लानिनों जोीवस्यथ शुद्धात्मख्यातिप्रतीतिसंवित्त्युपलव्ध्यनभूतिरुपेण ज्ञाननय एवं भवति । 
' अण्याणमओ अणानिस्स  अज्ञानिनस्तु पूर्बोक्तभेदज्ञानाभावात शुद्धात्मानुभृतिस्वरूपाभावे सत्यज्ञानमय 
एवं भ्रवतीत्यर्थ: ॥॥ १२६ ॥ 

' अथ कि जशानसयभावात्फलं भवति, किमझानसयाजूबति ?' इति प्रदने प्रत्यलरमाह- 


अप्णाणमओ भावों अणाणिणो, कुणदि तेण कम्माणि | 
णाणमओ णाणिरस दु, ण कुणदि तम्हा दु कम्माणि ॥ १२७॥ 
अज्ञानमयो भावोष्शानिन:, करोति तेन कर्माणि | 

ज्ञानमयो ज्ञानिनस्तु, न करोति तस्मात्तु कर्माणि ॥ १२७॥ 


' अण्णाणमओ भावों अणाणिणो, कुणदि तेण कम्माणि ” स्वोपलब्धघिभावनाविलक्षणत्वेनाशान-- 
समयपावो भण्यते । कस्मात्‌ ? यस्मात्तेन भावेन परिणामेस कर्माणि करोत्यज्ञानोी जीव: | ' णाणमओ 
णाणिस्स दु, ण कुणदि तम्हा दू कम्माणि ' ल्लातितस्तु लिविकारखिव्चमत्कार भावनावद्ेन ज्ञानमयों 
भवति । तस्माज्ञानसयभावात्‌ । ज्ञानी जीव: कर्माणि न करोतीति। कि चल, यथा स्तोकोप्यरित: तुन- 


१- * कम्मल्स ” इति पाठास्तरस ।+ २ ' कर्मणः ' इति पाठान्तरम्‌ । 





सम्रगदश्ारः: । दर 


काष्ठराशि महान्तमपि क्षणमात्रेण दहति तथा त्रिगुप्तिसमाधिलक्षणों प्रेदक्ञानाग्निरन्तमभुंहलेनापि बहु- 
सक्‍्सण्चित क्राशि दहतोति ज्ञात्वा स्वंतात्पयेंण तत्रेव प्रमसमाधों भावना कर्तव्येति भावार्थ: । 

अय ' शानमय एक. साबो भवति ज्ञासिनों जीवस्य; न पुनरज्ञानमयः, तथेवाज्ञानमय एय 
अभवत्यज्ञानिज्ञीवस्थ; न पृ#्र्शानमयः, किमर्थम ? हति चेत- 


णाणमया भावाओ णाणमओ चेब जायदे भावो | 


जम्हा तम्हा णाणिस्स सब्ब भावा दु णाणमया ॥ १२८॥ 
अण्णाणमया भावा अण्णाणो चेब जायए भावो। 

तम्हा सन्त्र भावा अण्णाणमया अणाणिसर्स ॥ १२९॥ 
ज्ञानमया्भावाज्ज्ञानमयदचेव जायते भाव: । 


| 
यस्मात्तस्माज्ज्ञानिन: सर्वे भावाः तु ज्ञानमया ॥ १२८ ॥ 
अज्ञानमयाद्भधावावज्ञानइचेंब जायते भावः । 
डे 


तस्मात्सवें भावा अज्ञानमयाः अज्ञानिन: ॥ १२९॥। 
£ णाणमया भावाओ णाणमओं सेव जायदे भावों जम्हा ' ज्ञानमयाद्भावाश्लिइच्चयरत्नत्रयात्मक 
जीवपदार्थाज्यानमय एवं जायते भाव: स्वशुद्धात्मावाप्तिलक्षणो मोक्षपयायो यस्सात्कारणात्‌ “ तम्हा 
णाणिस्स सब्बे भावा दु णाणमया ' तस्मात्कारणात्स्वसंबेदनलक्षण भेदज्ञानिनों जीवस्यथ सर्वे भावाः 
परिणामा ज्ञानमया झानेन निर्वेता भवन्ति । तदपि कस्मात्‌ ? 'उपादानकारणसदृश् कार्य भवति' इति 
बचनात्‌ । न हि यवनालबीजे वपिते राजान्नशालिफलं भवतोति | तथंव च-“ अण्णाणसया भाषा 
अण्णाणो चेव जायए भावों ' अज्ञानमयाउ्भावाज्जोवपदार्थात्‌ अज्ञानमय एवं जायते भावः पयायो 
यस्सात्कारणात्‌ “ तस्हा सब्ये स्ञावा अण्णाणमया अणाणिस्स ” यतः एवं तस्मात्कारणात्सवें भावाः 
परिणामा अज्ञानसया मिथ्यात्वरागाविरूपा भवल्ति | कस्य ? अज्ञानिनः शुद्धात्मोपलब्धिरहितस्य 
मिथ्यावृष्टेजीवस्येति ॥ १२८-१२९ ॥ 
अथ तदेव व्याख्यान दुष्टान्तवाष्टान्ताभ्यां समर्थयति- 
कणकमया भावादा जाय॑ते कुंडलादयो भावा। 
अयमयया भावषादोी जह जायंत तु कडयादी ॥ १३० ॥ 


कनकप्या-द्वावाऊजायन्ते कुण्डलादयो भावा' । 
अयोमयका-द्रावाद्यथा जायन्ते तु कटकादय ॥ १३१ 








१- 'हु इति पठान्तरम्‌ू । २ जम्हा तम्हा भावा ' इति पाठसनतरम । ३-' खलू इति पाठान्तर्म्‌ । 
४- ' यस्मात्तत्म!|जावा- इति मुद्वितः पाठ: । 


हट ओऔीऋष भनायविगंबरजनप्रंध प्र ।।शनसेत्थाया: । 


कनकमयाऊ्ावात्पदाधीत्‌ “ उपादानकारणसदुश कार्य भवति ' इति कृत्वा कुण्डछादयों भावाः 
पर्याया: कनकसया एवं भवस्ति । अयोमयाल्लोहमयाजभावात्पदार्थात्‌ अयोमया एवं भावाः पर्वाबाः 
काटकादयो भवन्ति यथा येन प्रकारेणेति दृष्टान्तगाथा गता 
अथ दाष्टान्समाह- 
अण्णाणया भावा अगाणिणो बहुबिहा वि जायंते । 
णाणिस्स दु णाणमया सन्बे भावा तहा होति ॥ १३१॥ 


अज्ञानमयाद्भधावादज्ञानिनों बहुविधा अपि जायंते । 
ज्ञानिनस्तु ज्ञानमयाः सर्वे भावास्तथा भवन्ति ॥ १३१ ॥ 


* अण्णाणेति ' तथा पूर्वोक्‍्तलोहदृष्टान्तेनाज्ञानमया:द्वावज्जीवपदार्थावश्ञानितों भावाः पर्याया 
बहुविधा मिथ्यात्वरागाविरूपा अज्ञानमया जायन्ते | त्थव चर पूर्वोक्तजाम्बूनवदृष्टान्तेन ज्ञानिनो 
जोवस्य ज्ञानमया: सर्वे भावा: पर्याया भवन्ति | कि ज विस्तर:-वोतरागस्वसंवेदनभेदज्ञानी जीव: ये 
शुद्धात्मभावनारूपं परिणाम करोति स परिणासः सर्वोषि ज्ञानमयों भवति । ततश्च येन ज्ञानमयपरि- 
णामेन ससारस्थिति हित्वा वेवेन्द्रलोकान्तिकादिमहाद्धिकरेवों भूत्वा घटिकाद्रय्ेन मतिश्रुतावधिरूपं 


ज्ञानमयं भावं पर्याय लूभते । ततदच विमानपरिवारादिविर्भात जीर्णतृणमिव गणयन्पञ्चमहाविदेहे 
गत्या पदयति । “क्षि व पश्यति ? इति चेतू, तदिद समवसरणं त एते बीतरागसवंज्ञाट, त एते भेदाभेद- 
रत्नत्रयाराधनापरिणता गणधरदेबादयो ये पूर्व श्रूयन्ते (सम) परमाणमे, ते दृष्टा: प्रत्यक्षेणेति मत्वा, 
विशेषेण वृढ्धमंमतिर्भुत्वा तु चतुर्थगुणस्थानयोग्या शुद्धात्मभावनामप रित्यजन्विरल्तर धस्यंध्यानेन देवलोके 
काल गमयित्वा, पदचान्मनुष्यभवे राजाधिराजमहाराजाद्ंमण्डडलीकबलूदेवकामदेवच्रऋवतितीर्थकरपर- 
मदेवाधिदेवपदे लब्धेषपि पुर्वंभववासनावासितशुद्धात्मरूपभेदभावनाबलेन मोहं न गच्छति, रामपाण्डवा- 


बिवत्‌ । ततइच जिनदीक्षां गृहीत्वा सप्तद्धिचतुर्शानमय भाव पयोयं लभते । तदनन्तरं समस्तपुण्य-- 
पापपरिणामपरिहारपरिणताभेदरत्नत्रयलक्षणन द्वितोयशुक्लध्यानरूपेण विशिष्टभेदभावनाबलेन स्वात्म- 
भावनोत्थसुखामृतरसेन तुप्तो भृत्वा सर्वातिश्यपरिपुर्णलोकत्रयाधिपाराध्यं परमाचिन्त्यत्रिभृतिविश्येष॑ 
केवलज्ञानरूपं भाव पर्यायं लत दृत्यभिप्रायः । अज्ञानिजीवस्तु मिथ्यात्वरागादिसयमज्ञानभावं कृत्या 
नरनारकादिरूप भाव पयायं रूमत इति भावार्थ: । 

एवं ज्ञानमयाज्ञानमयभावकथनमुख्यत्वेन गाथाबदक गतम्‌ । इति पूर्वोक्षतप्रकारेण पुण्यपापावि-- 
सप्तपदाथानां पीठिकारूपेण महाधिकारे कथडित्चत्परिणामित्वे सति ज्ञानिजीदों शानसयस्य भावस्य 
कर्ता तथेव चाज्ञानिजोवोसज्ञानमयस्थ प्रावस्य कता सवतीति सुख्यतया गायानवकेन षष्ठोन्तराधिकारः 
समाप्त: ॥॥ 

अथ पूर्वोक्त एवाज्ञानसय भावो व्रव्यभावगतपस्चप्रत्ययरूपेण पञ्चविधों भवति । स चाज्ञानि- 
जोयस्य शुद्धात्मेवोपादेय इत्यरोचमानस्य तमेव शुद्धात्मासं स्वसंदेदनशानेनाजानतस्तमेथ परमससाधि-- 


१ ' शानसयभ्रावं ' इति मव्रितः पाठ: । 





सलपसार। | ; हक 


कथषेणासावायतदच अन्धकारणं भवतोति सप्तमन्तराधिकारे समुदायपातनिका- 
मिच्छत्तरस दु उदये ज॑ जीवाण अतच्चसदृहणं | 


उद्ओ असंजमस्स दु ज॑ जीवाणं ह॒वेइ अविरमण || ११२॥ 
अण्णाणसर्स दु उदओ जं॑ जीवा्ण अतच्चउबलद्री । 
जो दु कसाउबओगो सो जीवाणं कप्ताउादओ ॥ १३३॥ 
ते जाण जोगउदयं जं॑ जीवाणं तु चिट्ठउच्छाहो | 
सोहणमसोहणं बा कायब्बों विरादिभावों वा ॥ १३४ ॥ 
एदेसु हेदुभूदेसु कम्मइयवग्गणागय जं तु। 

परिणमदे अद्वविहे णाणावरणादिभावहिं ॥ १३५॥ 

ते खलु जीवाणिबद्ध कम्मइयवग्गणागय जया | 
तइया दु हे।दि हेड जीवा परिणामभावाणे ॥ १३६॥ 
सिथ्यात्वस्य तृदयों यज्जोवानामतत्त्वश्रद्धानम्‌ । 
उदयोउसंयमस्य तु यज्जोबानां भवत्यविरमर्ण ॥ १३२॥ 


अज्ञानस्थ तूदयों या जीवानामतत्त्वोपलूब्धि: । 

यस्तु कषायोपयोगो स जीवानां कषायोदय: ॥। १३३ ॥ 
त॑ जानीहि योगोदयं यो जीवानां तु चेष्टोत्साह: । 
शोभनो5शो भनो वा कत्तंव्यो विरतिभावो वा ॥ १३४ ॥ 
एतेष हेतुमतेषु कार्मणवर्गणागतं यत्तु । 

परिणमते5ष्टविधं ज्ञानावरणादिभाजे: ॥ १३५॥ 

तत्खलु जोवनिबद्धं कार्मणबर्गणाग् यदा । 

तदा तु भवति हेतुर्जोब: परिणामभावानाम्‌ ॥ १३६॥ 

« मिच्छत्तस्स दु उदय ज जीवाणं अतच्चसहहर्ण ' मिथ्यात्वस्पोदयों भवति जीवानामनन्तज्ञाना- 
दिचतुष्टयरूर्ष शुद्धात्मतस्वमुपादेय विहायान्यत्र यच्छद्धानं रूचिरूपा5देयबुद्धि:  असंजमस्स तु उदब्ते 
कं जीवा्ण अविरदसं ' असंयमस्य लू स उदयो भवति जीवानामात्मसुखसंवित्त्यप्ावे सति विषयकषा- 
थेध्यो शदनिवर्ततसिति | अथ-“ अण्णाणस्स तु उदओो जं जीवाणं अतच्चउवलद्धी ' अज्ञानस्थोषयों 
झवति । यत्किम्‌ ? भेवज्ञानं विहाय जीवानां विपरीतरूपेण परव्रब्येकत्वेनोपलब्धिः प्रतोतिः “जो बु 

किमी जिम शकिवीज अफीम सकल अल आल अब बन अल भला लबाा भा अाभअा मा आभार आभार आभआुआााााााऊएएधघभाजाएभ्भ्म्भम्मााणाणना 


३-० असंजमत्स वु उदओ जं जीनाजं जविरदस ' इति नत्ितः पाठ: । 


६६ श्रीआपसनाथ विगवरणजेैनतंकप्रंकाइमसंत्यायाः । 


कसाउवओगो सो जीवा्ण कसकउब्ओो ' स जीवआातां कवायोदयी भं्ति में: शान्तात्मीपेलक्थिलकर्ण 
शुद्धोपयोग घिहाय फोधादिकधायरूप उपभोग: परिणाम इति । अथ- तं जाण जोंगउदरय जं जोबाण तु 
चिट्ठउच्छाहो ' त॑ योगोदयं जानीहि त्वं हे शिष्य ! जोवानां सनोवचननकायवर्गंणाधारेण दीर्यान्तराय- 
क्षयोपश्मजनित:! कर्मादानहेतुरात्मप्रटेशपरिस्पन्दलक्षण: प्रयत्नरुपेण यस्तु चेष्टोत्साहो व्यापारोत्साहः 
“ सोहणससोहणं वा कायव्यों विरदिभावों वा स उ शुभाशुभरूपेण द्विधा भवति। तत्र ब्रतादिः 
कर्तेव्यरूप: शोभन: । परचादब्रतादिर्पो वर्जनीयः।स चाहझोभनः इति | अथ- ' एवेसु हेदुभदेसु 
कम्मइयवर्गणागय ज॑ तु ' एतेबु पुर्वक्‍्तिथु हेतुभतेषु यत्‌ मिथ्यात्वादिपद्चप्रत्ययेषु का्मणवर्गणागर्त 
परिणतं यवर्भिनवं नवतरं पुद्गलद्रव्यं ' परिणमदे अट्ठविहं णाणावरणादिभावेहि ' जीवस्य सम्यग्वर्ों- 
सजानचा रित्रेकपरिणतिरूपपरमसामायिकाभावे सति ज्ञानावरणाविद्रव्यकर्मरूपेणाष्टविध परिणमतीति । 
अथ- त खलजीवणिबंद्ध कस्सइयवर्गणागयं जहया  तत्पुर्वोक्तसुत्रोदितं कर्मवर्गणायोग्यसभिनयं 
पुद्गलद्रव्यं जीवनिबद्ध जीवसम्बद्धं योगबद्देनागत यदा 'भवति खलु स्फुटं ' तइया दु होदि हेदू जीवो 
परिणामभावाणं  तदा काले पूर्वोक्‍्तेबदयागतेषु द्रव्यप्रत्ययेधू निमिसभूतेषु सत्सु स्वकीयगुणस्थानानु- 
सारेण जीबो हेतु: कारणं भवति । केघाम्‌ ? परिणामरूपाणां भावानां प्रत्ययानामिति । किच-उदया- 
गतद्रव्यप्रत्ययनिभित्तेन सिथ्यात्थरागादिशायप्रत्ययरूपेण परिणम्य जीवो नवतरफसंबन्धस्य कारणं 
भवतीति तात्पयंम्‌ । अयमत्र भावार्थ:- उदयागतेषु द्रव्यप्रत्ययेषु यदि जीव: स्व स्वध्मावं म॒क्‍त्वा रागा- 
दिरूपेण भावप्रत्ययेन परिणमति तदा बन्धो भवतीति, नेबोदयमात्रेण, धोरोपसग्गेंषपि पाण्डवादिवत्‌ । 
यदि पुनरुदयसात्रेण बन्धो भवति तदा सर्वेदेव संसार एवं । “ कस्मात्‌ ?” इति चेत्‌, संसारिणां सर्वदध 
कर्मोदयस्य विद्यमानत्वात्‌ । इति पुण्यपापादिसप्तपदार्थानां पीठिकारूपे महाधिकारेपज्ञानिभावः पठ्च- 
प्रत्ययरूपेण शुद्धात्मस्वरूपच्युतानां जीबनां बन्धकारणं भवतीति व्याल्यानमुख्यत्वेन पठझचगाथाधिः 
सप्तभोष्न्तराधिकार: समाप्त: ॥ १३२-१३६ ॥४ 


अतः परं जीवपुदगलयों: परस्परोपादानकारणनिषेधमुख्यत्वेतः गाथात्रयमित्यष्टमान्तराधिकारे 
समुवायपातनिका । 


अथ निष्चयेन फर्मपुद्गलात्युथग्मूत एबं जीवस्यथ परिणाम इति प्रतिपादयति- 
< १ 
जीवस्स दु कम्मेण य सह परिणामा दु होलि रागादी । 
एवं जीवो कम्म॑ च दा वि रागादिमावण्णा ॥ १३७॥ 
एकस्स दु परिणामे। जायदि जीवरस रागमार्दीहिं। 
ता कम्मादयहेद्नहिं विणा जीवर्स परिणामों || १३८ ॥ 


जीवस्य तु कर्मणा च सह परिणामसाः तु भवन्ति रागादय: । 
एवं ज्ञीब: कम चर दें अधि रागादिमापलञ्चे ॥| १३७ ॥ 





१- हु ' इति पाठान्तरम । 


समयत्तारः: । दर्ज 


एफस्य तु परिणामों जायते जीवस्य रागादिभिः । 
तहि कर्मोदयहेतुलिविना जीवस्य परिणाम. ॥ १३८३ 
' जीवस्स वू कम्मेण य सह परिणामा दु होंति रागादी ” यदि जीवस्थोपादानकारणभूतस्य 

कर्मदयेनीपादासभूलेन सह रागादिपरिणामा भवन्ति | ' एवं जीवो कम्मं लू दो वि रागाविसावण्णा 
एवं दयोजोवपुबृगलयो: रागादिपरिणामानामुपादानकारणत्वे सति सुधाहरिद्योरिष द्वयो रागित्वं 
प्राप्नोति । तथा सति पुद्गलस्य चेतनत्वं प्राप्नोति । स च प्रत्यक्षविरोध इति । अथ-“ एकस्स दू 
परिणामों जायदि जीवस्स रागमादीहिं' अथाभिप्रायो भवता पूर्वदृषणभयादेकस्य जीवस्थेकान्तेनोपादान- 
कारणस्य रागादिपरिणामों जायते “ ता कम्मोबयहेदृहि विणा जीवस्स परिणामों ' तस्मादिदं दूषणं 
फर्सादयहेतुसिधिनापि शुद्धजीवस्थ रागादिपरिणामों जायते । स च॒ प्रत्यक्षविरोध आगमविरोधश्च । 
अथवा द्वितीयव्यास्यानं एकस्प जोवस्योपादातकारणभूतस्य कर्मादयोपादानहेतुभिविना रागादिपरिणामों 
यदि भ्वति, तदा सम्मतमेव । कि च-द्रव्यकर्मणामनुपषचरितासद्भ्त्तव्यवहारेण कर्ता जीवः रागादि- 
भावकर्मणामशुद्धनिशुचयेन । स चाशुद्धनिव्चय: यद्यपि व्रव्यकर्मकर्तृत्वविषयभूतस्थानुपचरितासद्भूत- 
व्यवहारस्थापेक्षया निश्वयसझ्ज्ां लभते, तथापि शुद्धात्मव्रव्यविषयभूतस्य शुद्धनिश्च यस्थापेक्षया वस्तु- 
वृत््या व्यवहार एवेति भावार्थ: । 


अथ निश्चयेन जीवात्पूथग्भूत एवं पुदुगलकर्मण: परिणाम इति निरूपयति- 


चर तर ] / 6 थ 
जइ जीबण सह चिअ पुग्गलंदव्वस्स कम्मपरिणामो। 
एवं पुग्गलजीवा हु दो वि कम्मत्तमावण्णा ॥ १३९ ॥ 


दे के, २ कु हि । ५३, 
एकरस' दु परिणामों पुग्गलद्व्बंस्स कम्मभांवेण । 

ता जीवभावहेदृहि बिणा कम्मस्स परिणामों ॥ १४०॥ 
यदि जीवेन सहेव पुद्गलद्रेव्यस्थ कर्मेपरिणाम: । 

एवं पुदूगलजीबवोी खल॒ द्वावपि कर्मत्वमापन्नों ॥ १३९ ॥ 
एकस्य तु परिणासः पुद्गलद्रव्यस्थ कर्मभावेन । 

तहिं जीवभावहेतु भिधिना फर्मण: परिणास: ॥ १४० ॥। 


« एकस्स दु परिणामों पुस्गलदव्वस्स कस्मभावेण ' एकस्यथोपादानभतस्थ कर्मवर्गणायोग्यपुद्गल- 
द्रव्यस्य व्रव्यकर्सूपेण परिणामः । यत एवं “ ता जीवभावहेद् हि विणा कम्मस्स परिणासो ” तस्मात्का- 
रणाज्जोवगतसिष्यात्वरागादिपरिणामोपादानहेतुभिविनापि द्रव्यकमंण: परिणामः स्यात्‌ ॥ 

इति भ्रुण्यपापादिसप्तपदार्धथानां पोठिकारूपे महाधिकारे जीवकर्मपुद्गलपरस्परोपादानफारण- 
निर्वेधमुस्यतया गायात्रयेणाष्टमोन्तराधिकार: समाप्त: । 


१० 'स्थिय  इति सुब्रितः पाठ:। २० दढु इति मुव्वितप्रतो सोपलश्यते । 


६८ ओसीआऋषभताथविगंगरजेतप्रंचप्रकाशवत्तत्थाया: । 


अथानन्तरं व्यवहारेण बद्धो निःच्रयेनाबद्ों जोब इत्याविविकल्परूपेण नयपक्षपातेन (नयपक्ष-) 
सस्‍्वोकारेण रहित शुद्धपारिणासिकपरभावग्राहकेण शुद्धदरव्याथिकनयेन पुष्यपापाविषवाययेध्यो सिम 
शुद्धसमयसारं गायाचतुष्टयेन कथयतीति नवमेन्तराधिकारे समुदायपातनिका । तशझथा- 


“ अथ किमात्मनि बद्धस्पृष्ट किसवस॒स्पुष्ट कस ?' इति प्रइने सति नयविभागेस परिन्‍्ारमाहु- 
जीव कम्म॑ बद्ध पुटठं चेदि वबह्रणयभणिदं । 
सुदणयर्स दु जीवे अबछपुट्ट हवइ कम्मं ॥१४१॥ 


जीवे कर्म बढ्धं स्पृष्ट चेति व्यवहारनयभणितं । 
शुद्धनयस्य तु जीवे अबद्धस्पृष्ट भवति कर्म ॥ १४१॥ 


* जोवे कम्म बरद्धं पुट्ठ चेवि ववहारणयमणिदं ' जीवे5डधिकरणभूते लग्नं जे कर्मेति व्यवहारनय- 
पक्षो व्यवहाश्नयाभिप्रायः । ' सुद्धणयस्य दु जीवे अवद्धपुट्ठं हवइ कम्मं ' शुद्धनयस्थाभिप्रायेण पुन- 
अंविधिकरणभूते अबठ्धं अस्पृष्ट कम इति निशचयव्यवहारनयद्वयविकल्परूपं शुद्धात्मरूपं न भवतोति 
भावार्थ: । 


अथ-पस्माद्वद्धाविधिकल्परूप नयस्वरूपमुक्त तस्माच्छुदपरिणामिकपरमभावद्राहकेण शुद्धद्रव्या- 
थिकनयेन बद्धावद्धादिनयविकल्परूपो जीवो न भवतीति प्रतिपादयति- 


कम्स॑ बढमबढद्धं जीवे एवं तु जाण णयपक्‍्खं | 
पक्खातिक्कंतो पृण भण्णदि जो सो समयसारों ॥ १४२॥ 


कर्म बद्धमबद्धं जोवे एवं तु जानीहि नयपक्ष | 
पक्षातिक्रान्तः पुनर्भण्यते य: स समयसारः ॥ १४२ ॥ 


* कम्स॑ बद्धमचर््ध जीवे एवं तु जाण णयपक्‍ख ' जीवेधिकरणभते कर्म बद्ध मबद चेति योज्सो 
विकल्प: स उस्ययोपि नयपक्षपात: (नयपक्ष-) स्वीकार इत्यर्थ:। ' पक्‍लातिक्कंतो पुण भण्णदि जो सो 
स्रमयसारो ” नयपक्षातिक्रान्तो भण्यते यः स समयसार:ः शुद्धात्मा । तद्यथा-व्यवहारेण बड़ों जीव इति 
नयविकसल्पः शुद्धजीवस्वरूपं न भवति, निशुचयेनाबद्ों जीब इति चल नयविकल्पः शुद्धजोवस्थरूप न 
अवति । निशल्चयव्यवहाराभ्यां बद्धाअद्षजीव इति वचनविकल्प: शुद्धजोवस्थरूपं न भवति । कस्मात ? 
इति थेत्‌, * श्रुवविकल्पा नया ' इति बचनात्‌ । श्रुतज्ञान च क्षायोपश्मिफ्ल्‌ । क्षायोपशसिकस्तु ज्ञाना- 
बरणीयक्षयोपशमजनितत्वात्‌ । यद्यपि व्यवहारनयेन छद्मस्थापेक्षया जीवस्व॒रूप भण्यते तथापि केवल-- 
झानापेक्षया शुद्धजोवस्वरूप न भवति । तहि कथंभूत जीवस्वरूम्‌ ? इति चेत्‌, योसों नयपक्षपातरहिल- 
स्वसंवेदनज्ञानी तस्याभिप्रायेण बद्धाबद्धमूढह़ामढादिनवविकल्परहित चिदानन्वेकस्व॒शाद॑ जीवस्वरूप 
भवतोति । तथा चोक्‍तं- 


समयदार। । ६९ 


य एवं समुक्त्वव नयपक्षपत्षत! स्वरूफुप्ता निबसल्ति नित्य । 
विकल्पजालच्युतशान्तचित्तास्त एवं साक्षादमुतं पिबन्ति ॥ ६८ ॥। 


एकस्य बड़ों न तथा परस्थ चिति हयोदाविति पक्षपातों । 
यस्तत्त्ववेदी च्यूतपक्षपातस्तस्यास्ति नित्यं खलू चिक््चिदेव ॥ ६९ ॥| 


समयास्यानकाले या बुद्धिन॑यद्वयात्मिका । 
वर्तते बुद्धतत्त्वस्प सा स्वस्थस्य निवतंते 
हेयोषादेयतत्वे तु विनिश्चित्य नयह्यात्‌ । 
त्यकत्वा हेथमपादे पे5वस्थवने साधुसस्मतं ॥। 
“ अथ नयपक्षातिक्रान्तस्प शुद्धनोवस्थ कि स्वरूपम्‌ ?” इति पुष्टे सति पुनविशेषेण कथयति-- 
योस्तो नयप्रक्षपातरहितः स्वसंवेदनज्ञानी तस्याभिप्रायेण बद्धाबदमृढामृदाविनयविकल्परहिल- 
जिदानस्वेकस्व भाव: । 
दोण्ह विंणयाण भणिय जाणहइ णवरं तु समयपाडिबदो | 
ण दु णयपक्ख गिण्हदि किचि वि णयपक्खपरिहीणों ॥ १४३॥ 


हुयो रपि नथयोभणितं जानाति केवल तु समयप्रतिबद्ध: । 
न तु नयपक्ष गृह णाति किचिदषि नयपक्षपरिहीण. ॥ १४३॥ 


: दोण्हु वि णयाण भणियं जाणइ ' यथा भगवान्‌ केवलो नि३चयव्यवहाराध्यां द्वाभ्यां भणितमर्थ 
ब्रव्यपर्यायरूप जानाति । “' णबरं तु समयपडिबद्धों ' तथापि नवरि केवल सहजपरसानन्देकस्वभावस्य 


समयस्य प्रतिबद् अधीन: सन्‌ “ णयपक्खपरिहीणो ' सततसमुल्छसत्केवलज्ञानस्पतया श्रुतज्ञानावरणीय- 
क्षयोपशमजनितविकल्पजालरूपाश्नयद्यपक्षपाताद्‌दूरीभूतत्यात्‌ “ ण दु णयपक्ख गिण्हूदि किचि वि नतु 
नयपक्ष विकल्पं किसप्यात्मरूपतया गृह णाति, तथायं गणघरदेवादिछह्मस्थजनोपि नयहयोकत॑ वस्तुस्व- 
रूप जानाति तथापि नवरि केवल चिदानन्देकस्वभावस्य समयस्य प्रतिबद्ध अधीन: सन्‌ श्रुतज्ञानावर- 
जोयक्षयोपजनितविकल्पजालरूपान्रयहयपक्षपातात्‌ शुद्धनिश्ययेन दूरोभतत्वान्नयपक्षपातरूप (स्वीकार? ) 
'जिकल्पं निविकल्पसमाधिकाले शुद्धात्मस्वरूपलया न गृह णाति । 
अथ शुद्धपारिणासिकपरमभावपद्राहकेण शुद्धद्रव्याथिकनयेन नयविकल्पस्वरूपसमस्तपक्षपातानति- 

ऋतम्त एवं समयसार इत्येव तिष्ठति ' सव्वणयपक्ख रहिदो भणिदो जो सो समयसारों ' इन्द्रियानिन्द्रिय- 
जनितबहिधिधयसमस्तमतिज्ञानविकल्परहित: सन्‌ बद्धाबद्धादिविकल्परूपनयपक्षपातरहित: समय- 
सारमनुभवश्नेव निविकल्पसमाधिस्थ: पुरुषेदृश्यते भ्ायते जे यत आत्मा ततः कारणात्‌- 

१- ' रहित चिदानंदेकस्थनावं ' इति खुद्बित: पाढड:। २- समलखधरख्सन ' इति मुद्रित: पाठ: । 

३-'पक्षपातेनातिकान्त इति ' बह्ितः काव:। 


छ्० अऑीऋचपसभाथविधंध रजैभप्ंबप्रकातानससंल्माया: । 


सम्मइंसणणाणं एवं रूहदि त्ति णवारि बबदेस । 
सन्वणयपक्खरहिदी भणिदा जो सो समयसारो ॥ १४४ ॥ 


सम्पन्वशनशानमेतल्लभत इति केवर्ल व्यपदेश । 
सर्वनयपक्षरहितों भणितो थे स समयसार: ॥| १४४ ॥ 

'सम्महूंसणणाणं एदं लहदिसि णवरि ववदेस ' मवरि केवल सकलिमलूफेवलदइनशासरूपव्यपदेश 
सडक्ां लभते, न व बद्धाबद्धाविष्यपदेशाविति । एवं निशचयव्यवहारनयव्॒यपक्षपातरहितशुद्समयसार-- 
व्याक््यानसुख्यतया गायाचतुष्टयेन नवभोन्तराधिकारः समाप्तः, इत्यनेन प्रकारेण ' ज्ञावण बेदि विसेस॑ ' 
हत्यादिगाभरामादि कृत्वा पाठक॒रमेणाजश्ानिसड्ज्ञानिजीबयो: सडक्षेपसूचनाथं गायाधटकर्म, तबनन्तरम- 
जशानिसण्लानिजोवयोविशेषव्याख्यान रुपेणेकादश गाथा:, ततद्चेतनाजेतनकार्ययोरेकोपादानक्तृत्वलक्षण- 
द्विक्रियावादिनिराकरणमुख्यत्वेन गाथापठधविश्ञति:, तदनन्तरं प्रत्यया एवं फर्म कुर्वन्तोति समर्थनद्वारेण 
सृत्रसप्तकं, ततद्च जीवपुद्शलकफथडि्चित्परिणामित्वस्थापनमुख्यत्वेन सूत्राष्टकं, तत: पर॑ शानमयाशान-- 
मयपरिणामकथनसुख्यतया गाथानवर्क, तदनल्तरसज्ञानमयभावस्य सिश्यात्वादिपड्चप्रत्ययभेवप्रतिपादन - 
रूपेण गायापंचकं, ततश्ल जोवपुद्गलयो: परस्परोपाव्रानकतृत्वनिषेधमुख्यत्वेस गायात्रय, ततः पर 
नयपक्षपातरहितशुद्समयसारकथनरूपेण गायाचतुष्टयं चेति समुदायेनाष्टाधिकसप्तगाथाभिनंबर्सिरन्त- 
राधिकारे: ॥ १४८४॥। 


इति श्रीजयसेमाचार्यकृतायां समयसारव्यास्यायां शुद्धात्मानु भूतिलक्षणायां तात्पयं- 
ब॒लो पुष्यपापादिसप्तपदार्थानां सस्बन्धी पीठिकारूपस्तुतीयो महाधिकारः समाप्त: ॥२। 











